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निवेदन 

काशी नागरी प्रचारिणी सभा जन्मकाल से ही यज्ञों की आयोजना करती रही हैं 
और प्रसन्नता की बात हैं कि इसके यज्ञ सफल हुए। हिंदी भारती को उसके समुचित 
आसन पर प्रनिप्ठित करना इसका ध्य्रेय रहा हैं; आज वह पूर्णरूप से नहीं फिर भी 
निश्चित रूप से राषप्ट्रभापा के सिहासनपर प्रतिप्ठित हैं। सरस्वती के जिन कर्मठ 
संपू्तों ने इसकी सफलता में योगदान दिया हैं उनका समादर, समय-समयपर सभा 
करती रही है, उनका अलंकरण करती रही है, उनके पावन पद-पद्मोंपर श्रद्धा की 
सुमनांजलि अपित करती रही है। 


श्री संपूर्णानर भी सरस्वती के उन प्रतिभासंपन्न पुत्रों में हे जिन्होंने हिंदी को 
गौरव प्रदान किया हैं। यह संयोग की बात हैं कि आज वह राजनीतिक कार्यकर्ता 
के रूप में लोगो की आंखों में समाए हुए हे; प्रांत के मंत्री के रूप में स्मरण 
किए जाते हें। कितु वास्तविक बात यह है कि वह वीणापाणि सरस्वती के आराधकों 
तथा साधकों में हें। आज से नहीं दशकों पहले से, जब विदेशी भाधा अंग्रेजी में ही 
लिखना-पढ़ना ज्ञान तथा विद्वत्ता का प्रतीक समझा जाता था और हिदी असंस्क्ृत जन- 
समुदाय की भाषा समझी जाती थी, वह हिंदी में लिखते रहें हूँ और उसका भांडार अपनी 
रचनाओं से परश्पूर्ण करते रहे हें। 

इतिहास, विज्ञान और दर्शान उनके अध्ययन के तीन केंद्र-विदु रहे हैं। उन्होंन 


जो कुछ किया हैं उसमें अनुसंधान तथा परीक्षण का आलोक है। उनके निर्णयों 


मतभेद हो सकता हैँ और विवाद का विषय उनकी कुृतियां हो सकती हूँ, कितु 
इस बात से सभी सहमत हें कि विचारों के पथ में उनसे प्रगति हुईं हैँ, विद्वन्मंडली 
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उनसे प्रभावित हुईं हूँ। दर्शन और विज्ञान का सामंजस्य स्थापित करने का प्रयत्त 
उन्होंने किया है और एक दूसरे के सहारे जीवन के तत्वों के भाष्य का प्रयास किया हैं । 
पाइचात्य भौतिक विज्ञान की सहायता लेकर प्राच्य दर्शन कौ सूक्ष्म गृत्यियों को सुल- 
झाने का प्रयत्न किया हैं। उनकी रचनाओं से विचारों को उत्तेजना मिलती हे और 
हम विचार की निश्चयणी पर चढ़ते हैं। 

जहाँ विचारों के संसार में दाशंनिकों को शांति से जीवन के तत्वों की खोज करने 
के लिये मानव-समाज की साधारण वृत्तियों से ऊपर उठ जाना होता है वहाँ राजनी- 
तिक जगत में राग-हेष, आक्षेप-विक्षेप, प्रहार-संहार में ही अपनी शक्ति का विनाश 
करना पड़ता है। कितु देश की जो अवस्था रही हैं उसका परिणाम यह हुआ हू कि 
हमारा मस्तिष्क राजनीति की ओर लगा । बौद्धिक पहलवानों को राजनीतिक अखाड़ों 
में उतरना पड़ा। पराधीन देश में दासता के बंधन से मुक्ति दिलाने की चेष्टा से 
बढ़कर और कौन सुकमें हो सकता है। और ठीक ही, उसी ओर सभी सजीव प्राणी 
लगे। श्री संपूर्णांद ने भी अपने को उसी ओर लगाया। समय-समयपर जब उन्हें 
अवकाश मिला भारती की आराधना में ही उन्होंने लगाया। और इसके परिणाम- 
स्वरूप जो कुछ हमें मिला है, वह विचारों के जगत को अनुपम देन है। 

कितु श्री संपूर्णानंद शुष्क राजनीतिक कार्यकर्ता ही नहीं हेँं। साहित्यकार की 
सहृदयता से उनका हृदय ओत-प्रोत है। रसानुभूति के छिये सहृदय को जिन गुणों 
की आवश्यकता होती है वह सब उनमें वर्तमान है। यद्यपि वह कहा करते हैं कि मुझमें 
काव्य समझने की क्षमता नहीं हैं तथापि वह कविता के मर्मज्ञ हें और उसकी तहां 
में पहुंचते हें। हिंदी में कविता सुनते हें, पढ़ते हें और उनकी टीका कभी-कभी 
विचक्षणता से पूर्ण होती है। 

साहित्य के निर्माण के क्षेत्र में सफलता मिलने का कारण साधना तोहै ही, 
और भी बड़ा कारण उनका चरित्र हैं। इस निर्णय में लेशमात्र संदेह नहीं हैं कि 
महान्‌ चरित्र ही महान साहित्य का सर्जन कर सकता है। विश्व का इतिहास इसका 
साक्षी है। हीन तथा चरित्र. से स्खलित लोग दब्दाइंबरों से परिवेष्टित तथा भाषा का 
चमत्कार लिए हुए क्षणिक ज्योति दिखाकर विलीन हो जानेवाली रचनाओं का निर्माण 
कर सकते हें। कितु काल के प्रवाह में उनका लय हो जाता हैं। चरित्र की उर्वर 
भूमि में ही साहित्य के पौधे का विकास हो सकता है । श्री संपूर्णानंद के कृष्णवर्ण 
के अंदर उज्ज्वल चरित्र तथा व्यक्तित्व निहित है। साधारण परिस्थितियों में अपने 
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चरित्रबल से उन्होंने अपना विकास किया है। इनका जन्म साधारण परिवार में हुआ 
था। इनके पूर्वज बख्झञी सदानंद चेतसिह के दीवान थे। कुल प्राचीन तथा गौरवपूर्ण 
था कितु इनके पिता के समय आर्थिक परिस्थिति साधारण थी। यदि यह चाहते तो 
राजकीय विभाग में कोई कमंचारी बन जाते। इनके पिता काँ प्रभाव इस कारण था 
कि इन्होंने सत्यशीलता का जीवतभर आचरण किया। कितु उस युग की परिस्थिति 
में इन्होंने विदेशी शासन में कोई काम करना अपने सिद्धांतों के अनुकूल नहीं समझा। 
शिक्षा-विभाग में भी बड़ी सरलता से बह राजकीय कार्य पा जाते। उस समय के 
शिक्षा-विभाग के अध्यक्ष, जिनके यह विद्यार्थी भी थे, इन्हें बहुत मानते थे। और 
शिक्षा-विभाग में स्थान प्राप्त कर लेना सापेक्षिक सहज था। कितु इन्होंने वहाँ जाना 
उचित नहीं समझा। सार्वजनिक क्षेत्र में, जहाँ अपने कार्यों के प्रसार की सुविधा 
हो, वहीं उन्होंने कार्यभार ग्रहण किया और जब-जब देश की पुकार सुनी, निजी कष्ट 
तथा परिवार की कठिनाइयों की चिता न करते हुए आगे पाँव रखा। 

हिंदी के नाते हम देशवासियों को इनपर मान हँँ। इसी सभा सें एकबार जब 
इन्होंने हिंदी के पक्ष में अपना भाषण दिया था, राजनीतिक मंडली को अप्रिय-सा 
लगा। वह समय था जब काँग्रेस ने पहली बार शासन का उत्तरदायित्व लिया था। 
इन्होंने महात्मा जी से निवेदन किया था कि हिंदी के पक्ष में में मंत्रिपद छोड़ना उचित 
समझता ह्‌'। महात्मा जी विशाल तथा महती बुद्धिवाले व्यक्ति थे। उन्होंने हिंदी का 
पक्ष त्यागने का परामरश नहीं दिया। हिंदी के ऐसे कर्मठ तथा विचारक सेवक के 
प्रति सभा ने अपनी ओर से अभ्यर्थना प्रदान करना अपना कर्तव्य समझा। 


इस वर्ष वह साठ वर्ष की आयु प्राप्त कर चुके हैं। यह अवसर हमलोगों ने 
उनके अभिनंदन के लिये उपयुक्त समझा। विद्वान तथा साहित्यिक इससे 
बढ़कर और किस रूप से अभ्यचेना प्रकट करते। सभा ने यही निश्चय किया कि 
उनके अनुरूप यही होगा कि विद्वानों के सहयोग से ऐसी मंजूषा उन्हें अपित की 
जाय जिस में वाणी के अलंकार घरे हों। और आज इसी संकल्प को हमलोग पूरा कर 
रहे हैं। 

योजनाके अनुसार ग्रथ तीन भागों में विभक्‍त हे। आरंभ में अमर वाणीसंस्कृत 
को स्थान दिया गया है जिसके पावन ज्लोत से हमारे देश के ज्ञान की जान्हवी 
प्रवाहित हुई है और जिसके प्रति श्री संपूर्णानंद के हृदय में अपार भक्ति है। दूसरा 
तथा अधिक अंश हिंदी को दिया गया जिस भाषा में हम बोल और लिखकर देश- 

ग 
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विदेश में भी अपना मस्तक ऊंचा करेंगे। तीसरे खंड में संपूर्णानंद के मित्रों तथा 
निकट संपर्क रखनेवालों के संस्मरण हैं। 

लेख उच्चकोटि के ही समाविष्ट हेँ। पुस्तक की सीमा के कारण हमारे ऊपर 
अनेक प्रतिबंध थे। इसलिये बहुत दुख के साथ संस्कृत तथा हिंदी के कुछ लेख प्रकाशित 
होने से वंचित रह गए। हमें इसके लिये खेद हैं। 

हम उत लोगों के अनुगृहीत हें जिन्होंने समय निकालकर अपने अमूल्य लेख हमें 
दिए हैं। हमें अनेक लोगों से लेख के संपादन तथा ग्रथ के निर्माण में सहायता 
मिली है, जिसके लिये हम उनके आभारी हें; विशेषतः मथुरा-कला-संग्रहाछय के 
अध्यक्ष के, जिन्होंने अनेक चित्रों से हमारी सहायता की हे। हम भागंव भूषण प्रेस 
के अध्यक्ष तथा सभी कर्मचारियों के भी अनुगृहीत हैं जिन्होंने बड़े परिश्रम से समय 
पर इस ग्रथ का प्रकाशन कर दिया। 


दिनांक सौर १७ वैशाख, २००७ “-संपादक-मंडल 


वक्‍तव्य 


काशी-नागरी-प्रचारिणी-सभा की ओर से आज यह ग्रंथ अपने पुराने सभापति 
तथा हिंदी के अनन्य सेवक श्री संपूर्णानंद को अपित हो रहा है, यह सभा के लिये 
गौरव की बात हैँ। हिंदी के एक विद्वान, कर्मशील, त्यागी की हिंदी सेवा का 
संमान करके सभा हिंदी माता के चरणों में श्रद्धा के कुछ पुष्प अपित कर रही है। इस 
अवसरपर सभा भगवान्‌ से प्रार्थना करती हैं कि श्री संपूर्णानंद ऋषियों की आयु 
पाकर हिंदी की सेवा करते रहें और उसका भंडार रत्नों से भरते रहें तथा युग-युग 
तक उनके ऐसे करमंठ, विवेकशील हिंदीसेवी उत्पन्न होते रहें जिनके अभिनंदन करने 
का पुण्य पर्व सदा आता रहें और सभा को इसी प्रकार अभिनंदन करने का अवसर 
प्राप्त होता रहे। 

इस अवसर पर वह सबलोग सभा के धन्यवाद के पात्र हें जिन्होंने समय देकर, 
धन देकर, परामर्श देकर इस ग्रथ के संयोजन में हमारी सहायता की है। विशेषतः 
तत्रभवान महाराज विभूति नारायण सिंह काशी नरेश, भार्गव भूषण प्रेस के अध्यक्ष 
श्री पृथ्वीनाथ भागंव, रामेश्वर सहाय सिनहा, रमेश चंद्र दे, श्री गोपाल चंद सिनहा, 
लक्ष्मीचंद चौधरी, लखनऊ विश्वविद्यालय के प्रो० ऐय्यर, राय कृष्णदास, महामहोपा- 
ध्याय पं० नारायण यास्त्री खिस्‍्ते तथा उनके सहयोगी पं० अनंत शास्त्री फड़के, 
पं० रामाज्ञा पांडेय, पं० बालकृष्ण पंचोली, पं० रघुनाथ पांडेय, पं० जगन्नाथ उपाध्याय, 
डा० राजेन्द्रनारायण शर्मा, पं ० करुणापति त्रिपाठी, श्री राजाराम शास्त्री, श्री भगवतीशरण 
सिह, पं० काशीनाथ उपाध्याय भूमर', श्री दिलीप नारायण सिह, श्री रमाशंकर पाण्डेय, 
श्री सुधाकर पाण्डेय तथा श्री प्रदुयुम्न पांडेय, पं० चंद्रशेखर पांडेय, पं० वाचस्पति 
उपाध्याय, हादिक धन्यवाद के पात्र हैँ। हम श्री विदवनाथ शर्मा तथा श्री जयनाथ छर्मा को 
बहुत धन्यवाद देते हें जिन्होंने अनवरत परिश्रम से इस ग्रथ के प्रकाशन में सहायता दी है। 
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हम अपने कार्याल्य को भी नहीं भूल सकते जिसके कर्मचारियों ने कठिनाइयाँ 
सहनकर, दौड़-घृप कर, परिश्रम करके इस कार्य की सफलता में योग दान दिया है। 
विशेषत: श्री शंभुनाथ वाजपेयी को और साथ ही उनके सहयोगियों श्री जगन्नाथ प्रसाद 
तथा श्री पुरुषोत्तम लाल श्रीवास्तव को। 

कृष्णदेव प्रसाद गौड़, 
प्रधान मंत्री 
नागरी-प्रचारिणी-सभा, काशी 
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उपोद्धातः 

मज़लछम्‌ 
कल्याणपरम्परादंसनम्‌ 
ख्रर्घराखगृ पहा रः 

समादराज्जलि: 
अयरवेवेदसंहितान्तर्गत-पृथ्वी-सुक्तम्‌ 
अपिनाम भारतीयं राजनीति वि- 

धान सम्भवति ? 

योगतत्वमीमांसा 
कर्मानुष्ठाने आत्मतत्वप्रतिभास: 

कवे रसश्रतीति: 


सीता-विवाह-कालनिर्णय: 
रुद्रस्थाय देवत्वम, 


भारतीयवेषबधिमश: 

प्रत्यक्षविमश : 

भगवान्‌ वात्स्यायन: 
स्वतन्त्रभारते प्राचीनाय्प मण्यदि 


भारतीयसंस्कृते: परिरक्षणम्‌ 


सांख्यनये प्रमाणप्रमेयविचार: 


महामहोपाध्याय पंडित श्री नारायण शास्त्री खिस्ते,। ... 
प्रंडित श्री मूपनारायण झा, व्याकरणाचार्य, अध्यापक ... 


राजकीय संस्कृत महाविद्यालय, काशी । 
पंडित श्री आनंद झा न्यायाचाय, अध्यापक, 
अह्यविद्यालय, काशी । 


महामहोपाध्याय पंडित श्री, नारायण शास्त्री खिस्ते ... 


पंडितराज श्री राजेश्वर शास्त्री द्राविड, अध्यक्ष 
सांग वेद विद्यालय काशी। श 

पंडित श्री सभापति शर्मोपराध्याय, अध्यक्ष, 
बिरला संस्कृत महाविद्यालय, काशी । 

महामहोपाध्याय पंडित श्री चिन्नस्वामी शास्त्री, 
कलकत्ता विश्वविद्यालय । 


डाक्टर सुब्रह्मण्यम्‌ अय्यर, अध्यक्ष, संस्कृत विभाग, 


रलूखनऊ विश्वविद्यालय । 


पंडित श्री रामाज्ञा पाण्डेय व्याकरणाचाये (मूत- 


पूर्व संस्कृत अध्यापक, पटना महाविद्यालय ) सर- 
स्वती-भवन, काशी । 


पंडित श्री अनंत शास्त्री फडके, व्याकरणाचार्य, 


मीमांसातीर्थ, वेदांतकेसरी, अध्यापक, पुराणेति- 
हास, राजकीय संस्कृत-महाविद्यालय, काशी । 
पंडित श्री रबुनाय शास्त्री व्याकरणाचार्य, 


अध्यापक, राजकीय संस्कृत महाबिद्यालय, काशी । ... 


पंडित श्री अनंतराम श्ञास्त्री घाणेकर, अध्यापक, 
राजकीय संस्कृत महाविद्यालय, ग्वालियर । 

पंडित श्री आनंद झा, न्यायाचाय , काशी । 

पंडित श्री गोपालशास्त्री, दर्शनकेस री, काशी । 


पंडित श्री पट्टाभिराम शास्त्री, मीमांसाचायं, अध्यक्ष, 


संस्कृत महाविद्यालय, जयपुर । 
महामहोपाध्याय डाक्टर उमेश मिश्र, अध्यक्ष 
संस्कृत विभाग, प्रयाग विश्वविद्यालय, । 
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जयति जननि भारती 


डॉ० राजेंद्र तारायण शर्मा । 


परमाणु-शक्षित और परमाणु-बमः महापंडित राहुल सांस्कृत्यायन । 


अशोक के लोकसुखयन धर्म का नया डॉक्टर वासुदेव शरण अग्रवाल, एम० ए० 


दृष्टिकोण 


काक्षी की प्राचीन शिक्षा-पद्धति डॉक्टर मोतीचंद संग्रहाध्यक्ष प्रिस आफ वेल्स ह 


और पंडित 

क्या ऋग्वेदकाल में मुद्रा प्रचलित 
थी? 

शिक्षक की मानसिक और सामा- 
जिक स्थिति 

बीजक की रमैनियाँ 

पंचांग और सरकार 


ऋशग्वेद में न॒दी-सूकत की ऐतिहा- 
सिक व्याख्या 


हमारा विश्व कितना पुराना है 


वक्षिण में शक संवतकां प्रसार 
बेदिक प्र।ये नाओं का स्वरूप 


पथपर 
कवि और काव्य 
रसलीन' 
एको-रस: 


जय हो उन जलनेवालों की 


पी० एच० डी०, संग्रहाध्यक्ष , केंद्रीय राजकीय 
संग्रहाछय दिल्‍ली । 


संग्रहालय, बंबई। 


डॉक्टर अनंत सदाशिव अल्तेकर, एम० ए०, डी० 


लिटू, इत्तिहास विभागाध्यक्ष, पटना विश्वविद्या- 
लूय। 
डॉक्टर सोहनलाल, एम० ए०, डी० फिल० । 


डॉक्टर हजारी प्रसाद द्विवेदी, डी० लिट ०, उपाध्यक्ष, 


विश्वभारती, शान्ति-निकेतन । 


डॉक्टर गोरख प्रसाद, डी०, एस,० सी०, रीडर, 


गणित विभाग, प्रयाग विश्वविद्यालय । 
डॉक्टर राजबली पाण्डेय, एम० एु०, एल० एल० 


बी०, डी० लिट ०, प्राध्यापक इतिहास विभाग, 


काशी विश्वविद्यालय । 
प्रोफेसर अमियचरण बनर्जी एम० एु०, 
एम० एफ० सी० (केंटब), आईं० ई० एस०, 


एफ० आर ० ए० एस ०,एफ ०एन०आइ ० (रिहा ०)... 


श्री वा. वि. मिराही । 


डॉक्टर धीरेंद्र वर्मा, एम० ए० डी०,लिट्‌ ०, अध्यक्ष, 


हिंदी विभाग, प्रयाग विश्वविद्यालय । 


श्री शंभूनाथ सिंह, एम० ए०, प्राध्यापक, 
काशीविद्यापीठ । 
डॉक्टर राजेंद्र नारायण शर्मा । 


गोपालचंद्र सिनहा, एम० ए०, एल० एलू० बी०, 
सिविल एंड सेशन जज, संप्रति विशेष कार्याधि- 
कंपरी, सिविल कार्यालय, लखनऊ । 


ओर पं ० बलदेव उपाध्याय, एम० ए०, साहित्याचाये. 


प्राध्यापक, हिंदू विश्वविद्यालय, काशी । 
श्री रामऋषि, सहायक संपादक, संसार । 
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मथुरा कला में ब्रह्मा 

पुराणों का चातुर्दीपिक मूगोल और 
आयों की आदि भूमि । 

सूर्य का निर्माण, विकास तथा 
विनाश 

वर्णमेद तथा जातिभेद का परस्पर 
संबंध 

कोपिया 


श्री संपूर्णानंदणी का चिद्विलास 
विश्वात्मा 


काल तथा कालमान 

हमारा विस्मृत संगीत 

शुक्ल जी के निबन्ध 

पाणिनि के समय की शिष्टभाषा 

साहित्य की सामाजिकता 

कृबि-कोटियाँ 

आनंदघन की एक हस्तलिखित 
प्रति 

संगीत की उत्पत्ति 

कालिदास और उनका काव्य-वैभव 

धर्म और दर्शन 


कौदांबी की मुन्मृत्तियाँ 
भक्ति क्या रस हू ? 


विनोद-विमशं 


मनु ऋणि का 


श्री कृष्णस्त वाजपेयी, संग्रहाध्यक्ष पुरातस्व संग्रहालय, 
मथुरा। 
रायकृष्ण दास। 


डॉक्टर उदित नारायण सिंह, एम ०ए०,डी० एस०सी० 
प्राध्यापक, प्रथाग विद्वविद्यालय । ; 

डॉक्टर मंगलूदेव शास्त्री, एम० ए०, डी० फिल० 
(अँकक्‍्सन) । े0 न 

श्री मदतमोहन नागर, एम० ए०, संग्रह्ाध्यक्ष, 
लखनऊ । ४ 

रामेदबर सहाय सिंह, एम० एल० ए०। 

डॉक्टर राधाकमल मुकर्जी, एम ० ए०, डी० लिट ,० 
पी० एच० डी० । _े 

डॉक्टर अवधेश नारायण सिंह, एम० ए०, | 
डी० एस० सी०, डीन, विज्ञान-विभाग, लखनऊ 
विदव- विद्यालय । का 

श्री प्रल्नाद शास्त्री जोशी, वेदतीयं, उज्जैन । 

डॉक्टर जगन्नाथप्रसाद शर्मा, एम० ए०, डी० लिट० 

प्राध्यापक, हिंदू विश्वविद्याचय, काशी । 

पं०_ राधारमण जी, व्याकरणाचाययं, प्राध्यापक, 
क्वींस इंटरमीडियट कालेज, काशी | हे 

पं० विश्वनाथ प्रसाद मिश्र, एम ० ए ०, साहित्याचाय॑ 
प्राध्यापक, हिंदू विश्वविद्यालय, काशी । रे 

डॉक्टर भगीरथ प्रसाद मिश्र, एम० ए०, डी० लिट०, 
प्राध्यापक, लखनऊ विश्वविद्यालय । हे 

डॉक्टर केशरी नारायण शुक्लल, एम० ए०, डी० लिट ० 
रीडर, हिंदी विभाग, लखनऊ विश्वविद्यालय । 

श्री कृष्ण नारायण रत्तन जानकर, बी० ए०, । 


प्रिसिपल भातखंड,संगीत महाविद्यालय, लखनऊ। ... 
श्री गृर्ती सुब्रह्मण्य, एम० ए०,बी० टी०, सहायक संपा- 


दक, भारत । 

श्री शुकदेव चौबे, एम० ए ०, बी०टी ०, प्रिसिपल, 
विभूति नारायण सिंह कालेज, ज्ञानपुर । 

श्री सतीक्ष चंद्र काला, अध्यक्ष प्रयाग-संप्रहालय । 

प्‌ं० करुणापति त्रिपाठी, एम० ए०, व्याकरणाचायं, 
प्राध्यापक, हिंदू विश्वविद्याऊय, काशी । 

श्री कृष्ण देव प्रसाद गौड़, एम० ए ०, एल० टी ० । 
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श्री राज़ाराम शास्त्री, अध्यापक काशी, विद्यापीठ ... 
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आचाय॑ नरेंद्रदेव, एम० ए०, एल० एल० बी०, डी० लिटू ०, . 
कुलपत्ति, लखतऊ विश्वविद्यालय । 


राजेंद्रप्रताद 
भगवानदास 
नरेंद्रदेव 
कलादनाथ काटजू 
श्रीप्रकाश 
अमरनाथ झा 
गोविद कहलभ पंत 
काल बहादुरशास्त्री 
गोविद मालवीय 
बलदेव मिश्र 
वेंकटेश नारायण तिवारी 
एक संस्मरण . * 
भगवतीशरण सिह 
विश्वनाथ शर्मा 
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उपोद्धातः 


श्रीमतां महामहिंम्नां डा० सम्पूर्णानन्‍दमहोदयानां पष्ठ्यब्दपृत्तिमधिकृत्य काशीस्थया$पि बिश्व- 
विश्ुतया तागरीप्रचारिणीसभया एश्ो:मिनन्दनप्रन्थस्ते भय: समपे यितुमुपकरान्तो <स्ति। तत्र संस्कृतभागसम्पा दन- 
भारइच तदधिकारिभिर्मयि विन्यस्त:। अहूं च त॑ भारं वोदुमसमर्थोहपि बहुतरकायभारज्यस्तोषपि काशी- 
नागरोप्रचारिणीसभाया गौरवाद्‌ अभिनन्दनीयानां माननीयडा०श्रीसम्पूर्णानन्‍दमहोदयानाभनेन व्याजेन 
कोईपि सुसत्कारों भवेदिति भावनथा, संस्क्ृतपण्डितानामभिनन्दनपग्रस्थेषु प्राथम्येनावतारणप्रणयेन वा प्रावतिषि। 


अभिनन्दनप्रन्थास्तु अद्य यावत्‌ प्रायों महतां विदुषामेव नास्‍्ना प्रकटीभूता: सन्ति, वर्तन्ते च तत्न 
महान्तः इलाथनीया निबन्धा:। परन्तु आह्ुगरुताज़ाज्यचाकवक्यचकिताक्षास्ताल्कालिका बिद्वांस: संस्कृत- 
भावायां हिन्दीभाषायां वा किमति लेखतमप्मानास्पदमिव मस्थन्ते स्म। फचुत: संस्कृतपण्डिता ईंदृशा- 
भिनस्दन ग्रन्थसा हित्यानभिज्ञास्तेष्वश्रदधाना इवासन्‌। परन्तु इदानीं भारत स्वतन्त्रं जातम्‌, जनतन्वराज्यं 
न प्रारब्धम्‌, अपगता आअगला:, आइगलभावाया राजभाषात्त॑ च नष्टप्रायम्‌, हिन्दी किल अस्शक राष्ट्र- 
भाषा5स्ति संम्प्रति। 


सर्वभाषाजनन्या: सुरभारत्या: छंते कि वक्‍तव्यम्‌, सा किलास्माक कामधेनु:, यदा यदा हि शब्ददारि- 
द्रयमवभारो त, तदा सैव शरणम्‌ । 


येषां महानुभावानां करकमलयोरमिनन्दनप्रस्थोअ्यं समेणीयः ते माननोयडाक्टरसम्पूर्णानन्‍्द- 
महाभागाः सर्वशास्त्रावगाहिंधिवणा विशेषतों दर्शनशास्त्रपारावारपारझगमा: रान्ति। न केवल प्राचीनो- 
दुभावितदशनग्रन्याव्ययनं तन्मननभात्र वा डाक्टरसम्पूर्णावनदमहाभागानां रुचिविषयः। ते हि प्राचोना- 
चार्या इक मतततरितीणंविद्यार्गया: स्वश्नतिभाषभावप्रोद्भासितानि नव्यतत्त्वसंवितान्यभिनवानि 
दक्शेतान्यपि प्रोदभावयित्‌ प्रभवन्तीति महृदिद विस्मयकरं नः । 


यथा हिन्दुयां, तयैव संस्कृते, आइग्लभाषायां च छोकोत्तरं प्रावीण्यं डा० सम्पूर्णातन्‍दमहाभागा- 
ताम्‌। संस्कृते च तेषां वाग्घारा श्रौतप्रवाहान्तःपातिनी नूनमावजयति विदुषां भनांसि। 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 
अस्मिन्‌ शुभेथ्वसरेधस्माक संस्कृतपण्डितानामहमहमिकयाअभिनन्दनग्रन्थेबब्तरणं नूनं, कौतुकास्पद- 
मेव। मानतीया डा० सम्पूर्णानन्‍्दमहाभागा अस्माक संस्कृतविदु्षां जीवातवः, ते हि संस्कृतपक्षपातिन: 


संस्कृतपशष्डितपक्षापातिनश्च सच्ति। संस्कृतविदुषां सर्वापि लेखशेली तान्‌ प्रसादगिष्यतीति निश्चित्य 
मय्ाध्यं संचयस्तत्करयोरपंयितुमुपक्रान्त: । 


अत्र कार्ये काशिकराजकीयसंस्कृतमहाविद्यालये पुराणेतिहासाध्यापक: पण्डितप्रव रश्नी मदनन्तशास्त्रि- 
फडकेमहोदय: तथा व्याकरणाध्यापकः पण्डितवरश्रीमद्वालकृष्णशास्त्रिपञचोलिमहोदये: सरस्वती- 
भवनस्थव्याक रणाचायय श्री रघुनाथपाण्डेयेवेंदान्ताचाय श्री जगन्नाथ शर्मोपाध्यायैदच सर्वाज्भीणमनलसं साहाय्य॑ 
समर्पितमिति तेंभ्यों भूयसों धन्यवादानपंयामि । अस्माक ज्यष्ठअआतुकल्पा: प्रतिक्षणसमुच्छलन्मेधाप्र- 
कर्षा: पं० रामाज्ञापाण्डयमहोदयास्तु मम का्यशक्तिसन्ध॒क्षणमहौषबायमाना एवं सन्‍्तीति तेषां विषये 
मौनमेवात्मनिवेदनम्‌ ! परिशेवेध्स्माक प्रधानसहायका: पं० करुणापतिशा स्त्रित्रिपाठिमहोदया भपि नितरां 
धन्यवादानहन्ति । तेषां वेदुष्पसदाचारविनयाज॑वादिभिरलौकिकर्गुणेनितरामावर्जितस्वान्तोहं भगवन्तं 
श्रीविद्वनाथमभ्यर्थये, यत्ते चिरायुषों भूत्वा चिरं सुरभारती-सेवां कुवेन्त्विति शम्‌। 


अन्यच्च पत्रसझख्याया नियतत्वान्मया पत्रलेखनपूर्वकं सादरमामन्त्रिता बहूनां विदुषषां लेखा कत्र 
स्थान नोपालभम्तेति बाढं विषीदामि | येषां विदुषषां लेखा न प्रकाशितास्ते विद्वांसो मर्षथन्त्विति प्रार्थये। 


ययासम्भव॑ काशिकराजकीयसंस्कृतमहाविद्यालयीयमुखपत्रिकायां सारस्वत्यां सुषमायां' यथाक्रमं 
ते प्रकाशयिध्यन्ते। 


सरस्वतीभवनम्‌, काशी नारायणज्ञास्त्री खिस्ते 
वसन्तपञ्चमी, २००६ संस्कृतविभागसंपादक: । 


मइहलम्‌ 
हक 
भद्वं कर्णोमे! शृणुयाम देवा भद्ठ पैस्येमाश्षमियेजत्राः । 
स्थिरेरैंस्तुष्ट्वांसंस्तनूमिव्यशेम देवहिंत॑ यदायुंः ॥ 

ऋग्वेद १-१९-८। 

इमां मे इन्द्र सुष्टुति जुपस्व॒ प्र सु मामंव । 

उत ग्र॒वर्धया मतिम्‌ ॥ 
ऋग्वेद ८-६-३२ | 
पव॑स्व जनयज्रिषोडमि विश्वानि वायीं । 
सखा संख्भ्य ऊतये ॥ 

ऋग्वेद ९-६६-४। 

एतावानसथ महिमाञ्तो ज्यायॉरच पूरुंपः । 

पादोज्स्य विश्वां भुतानिं त्रिपादस्यामूर्त दिवि ॥ 
ऋग्वेद २०-९०-३ | 
अग्ने नये सुपर्था राये अस्मान्‌ विश्वानि देव वयुनानि विद्वान्‌ । 
युयोध्यस्मज्जुहुराणमेनो भूयिंष्ठां ते न्मउक्ति विधेम ॥ 
तैत्तिरीय १-१-१४। 

पुनमेनः पुनरायुम आज्गन्‌ पुनः प्राणः पुनरात्म मे आ्गन्‌ पुनुश्चक्ष) पुनः 
श्रोत्रे म॒ आश्गैन्‌ । वैश्वानरों अ्दस्तनपा अग्निनं! पातु दुरिताद॑बयात्‌ ॥ 
शुक्ल यजु्रे द,--४-१५ । 
मेधां में वरुणो ददातु मेधामप्रिः प्रजापति! । 
मेघामिन्द्रश्च वायु मेधां धाता दंदातु मे खाद ॥ 


शुक्लयजु० ३२-१५ । 


कल्याणपरम्पराशंसनम्‌ 


नरायणशाप्त्रा खिस्ते 


श्रीमतां महनीयचरितानां विद्या-विनय-राजनय-चैयोंदार्य -दया-दाक्षिण्यादि-संदुगुण- 
गण-माणिक्यमहाकराणां महानुभावानां श्रीसम्पूर्णानन्‍दमहोदयानां पष्ठ्ब्दपूत्तों 
कल्याणपरम्पराशंसनम्‌ । 
निश्चिलभुवनरक्षादक्षिण: श्रेणिबद्धा- 
$मरनिकरकरस्थोदारमाल्याचितार््रि: । 
विततविविधविद्यावा हिनीमेलना ब्धि- 
दिशतु मुदमनल्पां वः सदा विश्वनाथ:॥ १॥ 
येनाग्राहि. जनः  स्वभूमिजननीदुःखान्धकारच्छिदे 
येनावादि मनोरम मुदुबंच: सर्वेस्थ तापापहम्‌ । 
येनात्याजि समस्तभोगघटना तीर विधातूं तप- 
स्तस्मात्‌ को न्‌ वरो नरों भुवि जनैरभ्यर्चनीयों भवेत्‌ ॥ २ ॥। 
श्रीमद्वाराणसेयप्रथितकुलसरोजातनव्यांणु माली 
मालीलानिस्पृह:  सन्नविस्तविकसद्वाझुमय कानु राग: । 
रागासड्रं न भोगे बहति परमसौ तारकौघे नभोगे 
भो ! गेयः कीतिशार्ल। स्ववमयमबनी नायक: शिक्षक रणाम्‌ ॥ ३ ॥ 
सम्पूर्णानन्द ! विद्याविमलकुमुदिनी|यामिनीकान्त ! शान्ता- 
्षध्वान्तप्रसारं विर्तखलजनोल्‌ककोलाहलज्च । 
विद्यास्थानं समस्त॑ विरूसति भवतः सानुरागांशुपाते- 
निम्यन्दन्त च विद्वज्जनहृदयमहाचन्द्रकान्ता:ः प्रमोदात्‌॥ ४॥ 
स्वभ्यस्तानंकभाबों_ गहनगणितवित्‌._ तारकाचक्रचारे 
बुद्धघा सज्चारकारी श्रुतिशतमननाब्चिह्विलासप्रबन्धा । 
प्रत्वेतिद्यानुरागी सुरगगवचमामुननतेरेकहेतु: 
सम्पूर्णानन्‍दनामभा मतिमदनुपमों भारते भातु भव्यः॥ ५॥ 
माननीय ! सारस्वतधौरेय ! अद्यावंधि भवर्दीयनिरदधिकायेजातजनितं कुन्देश्दुसुन्दरई यश्ञः 
सुकृतिनां कर्णपूरायतत एवं। स्वदेशभभुद्धरणमहाध्वरं नि्वोद्दं बद्धपरिकराणामन्यतमों भवानू अतिमानवेः 
स्वकीयस्त्यागतय:स्वाध्यायस॒हिप्णुतादिभिग णैमेहतो प्यतिश ते । 
किड्च जराजीर्णयाः सुरभारत्या अपि महोत्साहपीयूषप्रदानात्‌ अनितरसाधारणं हर्तावरूम्बं 
ददानो भवान्‌ नवेन्दुरिव विवुधजनस्थ लोचना5ल्‍सेचनकजनि: समजनि ।_ 
किम्बहुना वाडुमयेकानुरागिणो भवतः करसरोजसम्पूटे वाहुममसुमनो$5जलिसयमुपतीयमाने' 
दिगन्तरं सुरभीकरोतुतमाम्‌ । 


लग्परासगुपहारः 


भूषनारायण रा 


एतदग्रन्याभिनन्ध: स्फुरति शशिकलाकारसौजन्यजन्यों- 
दज्चत्कीतिप्सा रैरनिशभुपचिताखण्डदिड्मण्डलश्री: ॥ 
ऊहापोहातिरेकोन्मथितसमुदिताम्नायसिद्धान्तसिन्धु- 
वंन्धों बन्यु(धानां वहति बहु धुरां बन्धुगमुदुरांस:॥ १॥॥ 


चाकाशीत्यथकार्शी परमियममुसा नात्मजेनॉएथाम्ना; 
किन्तून्मीलद्विशेषा नरबरजननी  भारतक्षोणिरेषा ॥। 
माहात्म्मेनेव. यस्थोन्नमदमरगर्वीगौरवोद्ग।रिभे री- 
भाडारा विश्वमेतद्रधिरयितुमतीवादिगन्त॑ प्रधन्ते ॥ २॥। 


बिश्राजद्व/|लचन्द्राइृतिकृततिलकेने न्दुमौ लिस्त्िनेत्र:, 
कृष्णश्चासों स्वकान्त्या, कमलदलदृशा पृण्डरीकाक्षमूर्ति: ॥ 
गजब जेस्विनादे रतनुनरतनु: केसरी. चोग्रमौछि- 
श्लिप्यदूभि: केसरीघ॑रजनि जनिमदानन्दकान्तारमध्ये ।! ३॥ 


दग्धं॑ दारिदयदावानलविषमतमज्वालया. शुष्कमन्त- 

स्ताप: पाइचात्यवात्याव्यतिकरविगलन्मूलमुद्वेपमानम्‌ ॥ 
एलदुग्रन्थाभिनन्थ: स्फुरदमृतमुचा सिक्‍समद्यापि सूते 

जी शीणंब्च विद्वज्जनवनमभितः पल्लवौघानभोघान्‌॥ ४॥ 


उद्देलब्नव्यनव्यात्मजविविधगर्वरुध्यमानप्रसा रा 
सारांशस्यन्दिकारप स्वकमतिजिरत/ हनत ! हा ! मर्तुंकामा ॥ 
एतद्ग्रन्थामिनन्याभिनवजलब रोद्भास माना ज्रपूर्णा- 
तन्‍द-धीकृष्णकीगम््‌तिममरगवी' प्राणिति प्राइय भूरः ॥ ५ ॥ 


एलद्प्रन्थाभिनन्ध:स्मितलसितमुखाम्भोजभूयो भास: 
किस्विद्विस्पप्टहास: स्वहृदयविलसत्सिद्धिसीमन्तिनीनाम्‌॥ 
कि वा मैश्यादिकान्त: करणपरिणमद्धत्तिविद्युद्विछास- 
दिचत्तोल्लास: किमाहो ! विशकलितकियन्चिद्रिलासप्रयास: || ६॥ 


द्राधीयोवृत्तमूत्राअिचितनवरचनासूचिकोद्जुम्भिता भि:, 

सम्पृक्ता सृक्तिमुक्ताभिरियमनुपद सदूगुणग्रन्थियुक्ता ॥ 
अद्धाश्रद्धासवुद्धा स्वविधसमुपहला सुन्दरख्रग्धरात्क्‌ 

ग्रन्थेनानेन नन्‍्योत्नतपुरुषपुरुप्रीतये नित्यमास्ताम्‌ ॥७ 


समादराज्ठिः 
आनन्द 


वंदेशिका:सन्नूपदाहतिजायमान- 

दावाग्नि-दग्ध-हृदया ननु भारती भू:। 
स्वातन्त्य-सम्मदसुधावरवर्ष णेन 

सज्जीविताओत्रभवतेति भवादश्नमस्य: ॥१॥ 


कारागृहागेलनिरुद्धविरुद्धचेष्टा: 

स्वेष्टा55प्तिपुप्टमतय: खल्‌ ये विशिप्टा: । 
स्वातन्श्यघोर-रण-वी रतया55प्तकष्टा: 

एको भवान्‌ विजयते सकलेषु तेषु ॥२॥ 


सम्पूर्णानन्द ! शिक्षासचिव ! सुललिता-शेमुषी तेइतिधन्या 
यस्यां सच्चिद्रिकास: प्रतिफलनमुपागच्छदन्या5प्रकाश:। 

येन प्राकट्यमाप्ताः त्रिभुवनविषया: त्वय्यमोष-प्रभावे 
विस्पष्टं ख्यापयन्ति प्रतिपदमतुर स्वप्रकाशत्वमच्छम्‌ ॥। ३॥। 


थे 


दुर्गनर्गलणवितिभक्तिरचछा ते यत्प्रभावादिदम्‌ 
तेजा देश-विदेश-गामि लखति प्रोद्यत्मुप्रांगुप्रभम्‌ 

चञ्चच्चन्दनविन्दुमिन्दुशकलप्रस्पद्धि भाल॑ वहन्‌ 
मूत्तिर्भारितसंस्कृते विजयसे कि वा सुभाग्योदय: ॥।४॥ 


श्रीमन्‍्मोहनलोकमान्यनिलका:लक्षारभड्टारितिम्‌ 
यद्गोविन्दकृपाजवाह रमहद्राजेन्द्रचन्द्रोज्ज्वलम्‌ 

विद्ृद्य्यंपदारविन्दविलसच्छी मत्कवीन्द्रान्वितं 
तत्सम्पूर्णयुशिक्षणेकनिलयं सन्निस्तुलं भारतम्‌ ॥५॥ 


संस्कृतनिखिला5शमसब्चिल्य-ब्याजेन श्रीमतां कीत्ति:। 
आवल्पकालमचछा प्रभवतु वैहवेइवरे नगरे ॥६॥ 


अजरामरभावमेतु ते वपुरेतत्सततं सुकम्मंकृत्‌ । 
भवदुद्यमजाद भयाद्‌ भवेद्‌ विलया55बद्धमतिस्त्वशिक्षिति: ॥७॥॥ 


अथर्ववेदसंहितान्त्गंतं प्रथ्वीसूक्तम्‌ 
(काण्डम्‌ १२, सूकतम्‌ १, मन्त्र।: १-६३) 
सुइलोकभाष्यस द्विंतम्‌ । 


भाष्यकारः:--नारायण शास्त्री खिस्ते। 


मनत्र:--सत्यं बुहदृतमुग्र दीक्षा तपो ब्रह्मययज्ञ: पृथिवीं धारयन्ति। 
सा नो भूतस्य भव्यस्यथ पत्न्युरंं छोकं पृथिवी नः कुंणोतु ॥ १॥ 
भाष्यमू--अशित्य सत्य सुबहज्जल च दीक्षामथोग्र सुतपश्च यज्ञम्‌। 
पृथ्वी स्थिता सर्वजनावनीयं ददातु न: स्थानमहो निकामम्‌॥ १॥ 
मन्त्र:--असंबाध वध्यतो मानवानां यस्या उद्धतः प्रवतः सम बहु। 
तानावीर्या ओषधीर्या विभति पृथिवी न: प्रथृतां राध्यतां न:॥ २॥ 
भाष्यम्‌--यद्वतिछोका ननु सन्त्यवाधा: समोच्चनीचा: किल भूमिभागा:। 
विभति या वीयंबंतीमंहोषधी: सा न: सदा रक्षतु भूमिदेवी॥२॥ 
मन्त्र:--यस्यां समुद्र उत सिन्धुरापो यस्थामन्‍्नं कृष्टयः संबभूवु:। 
यस्यामिद॑ जिन्‍्वति प्राणदेजत्‌ सा नो भूमि: पूर्वपेये दघातु॥ ३॥ 
भाष्यमू--यस्यां समुद्रा: सरितश्च सन्ति यत्कृष्टिम्िर्जीवति जीवलोक: | 
सा नो धरित्री फलपुर्णभागे सुस्थान्मुपीतान्वितनोतु सद्यः॥ ३ ॥ 
मन्त्र:--यस्थाश्चतल्न: प्रदिण: पुथिव्या यस्यामन्नं क्ृष्टय: संबभूवु:। 
या बिभवति बहुधा प्राणदेजत्‌ सा नो भूमिगोष्वप्यन्ने दधातु॥ ४॥) 
भाष्यमू--दिशश्चतलले: किलछ सन्ति यस्यां कृष्ट्या प्रभूतं भवतीह चान्नम्‌। 
या आणिनो धारयते धरित्री ददातु सा नो बहु गोधनानि ॥ ४॥ 
मल्त्र:--यस्यां पूर्वो पूर्वजना किचक्रिरे यस्यां देवा असुरानभ्यवतंयनू। 
गवामहवानां वयसदच विष्ठा भगं व्चें: पृथिवी नो दघातु ॥ ५॥ 
भाष्यमू--छतानि कर्माणि च यत्र पूर्वजदेंवेइ्च यूद्धेष्वसुरा: पराजिता:। 
स्वर गवाद्या विहरन्ति यत्र तेजी धनं सा बसुधा ददातु॥५॥ 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


मन्त्र:--विश्वंभरा वसुधानी प्रतिष्ठा हिरण्ययवक्षा जगतो निवेशनी। 
वैश्वानरं विश्रती भूमिरग्निभिन्द्र ऋषभा द्वविणे नो दघातु ॥ ६॥ 
भाष्यमू--विश्वंभरा विश्वजनप्रतिष्ठा निधानरूपयेण हिरण्यधारिणी। 
अग्नि वहन्तो वृषभात्मनेन्द्र सा भूमिरस्मान्‌ द्वविणैश्विनोतु॥ ६॥ 
मस्त्र:--यां रक्षन्त्यस्वप्ना विश्वदानीं देवा भूमि पृथिवीरप्रमादम्‌ | 
सा नो मधु प्रियं दुह्ममयो उदक्षतु वर्चसा॥ ७॥ 
भाष्यमू--रक्षन्ति. यां भूमिमिमेथ्मरोत्तमा: सर्देव तद्रक्षणजागरूका: । 
मधुप्रियं नः सततं ददाना सा नः सुवर्च: सहितान्करोतु ॥ ७॥ 
मन्त्र:--याणंवेईधि सलिलमग्रा आसीद्यां मायाभिरन्वचरन्मनीषिण: । 
यस्या हृदये परमे व्योमन्पत्येनावृतममृतं. पृथिव्या:। 
सा नो भूभमिस्त्विषि बल राष्ट्र दधातृत्तमे।| ८॥ 
भाष्यमू--समुदमस्तामपि यां पुरायुगं मायाभिरेवान्वचरन्‌ू मनीषिण:। 
सुधामय सत्यसमाबृतं॑ च चित्त स्थितं व्योम्नि परे यदीयम। 
सा भूमिरस्मान्‌ निद्रधातु राप्ट्रे समत्तमे दीप्तिबले ददाना॥ <८॥ 
अच्च्:--यस्थामाप:. परिचरा: समानीरहोरात्रे अप्रमादं क्षर्रन्ति। 
सा नो भूमिभूरिधारा पयों दुह्ममथो उक्षतु वर्चसा॥ ९॥ 
भाष्यम्‌ू--नकत दिव॑ सत्र समानभाव॑ वहन्ति वारीणि च सावधानम्‌। 
सा भूरिधारा नवदुग्धाधारोपमानि भूयेच्छतु नः फलानि॥ ९॥ 
मन्त्र:--यामश्विनावमिमाता विप्णुयस्थां विचक्रमे। 
इन्द्रो यां चक्र आत्मनेध्नमित्रां शचीपति:। 
सा नो भूमिविसूजतां माता पुत्राय में पथ: ॥ १०॥ 
भाष्यमू--यामश्विनी चक्रतुरक्ठमों च विष्णुक्च यस्‍्यां बहुधा विचक्रमे। 
हतारिरिन्द्रेण झंता मही सा मांतेक पुत्राय पयो ददातु ॥१०॥ 
भन्‍्त्र:--गिरयस्ते पर्वताहिमवन्तो5रण्यं ते पृथ्िवि स्योनमस्तु। 
बच्नु कृष्णां रोहिणी विश्वरूपां भ्रुवां भूमि पृथिवीमिन्द्रगुप्ताम्‌ ॥ 
अजीतो$हतो अक्षतोध्ध्यष्ठां पृथिवीमहम्‌ ॥ ११॥ 
भाष्यमू--मातर्भूमि हिमाचलादिगिरयस्ते परवेतारण्यभू- 
भागा:, सन्‍्तु सुखाय नस्त्वमसि न: शरक्रकगुप्ता$5श्नय:। 
नानावर्णविराजमानवपुर्ष. त्वामाश्रयन्नक्षतो, 
भूयांस ह्यंजितोऋतस्त्वयि सदा सम्यक्‌ प्रतिष्ठास्पदम्‌ ॥११॥ 
मन्त्र:-न्यत्‌ते मध्यं पुथिवि यज्च नभ्यं यास्त ऊर्जस्तन्वः संबभूवुः। 
तासु नो धेह्ममि नः पवस्व माता भूमिः पुत्री अर पृथिव्या:। 
पर्न्य: पिता स उ नः पिपत्‌ ॥१२॥ 
भाष्यमू--धर्राण तव तु मध्यान्नाभिभागाच्छरीरात्मसरति परिपुष्टे प्रापके स्थापयेमाम्‌ । 
त्वमसि मम हि माता पावयेमा स्वपुत्र स च खलू जनको मां पातु पजेन्यदेव: ॥१२॥ 


अथर्ववेदसंहितान्तर्गंतं पृथ्वीसुक्तम्‌ 


मन्‍्त्र:--पस्यां बेदि परिणुर्ना न्‍्त भूम्यां यस्यां यज्ञ तन्‍्वते विश्वकर्माण:। 
यस्यां मीयन्ते स्व: पृथिव्यीमूर्ध्या शुक्रा भाहत्या: पुरस्तातू। 
सा नो भूमिवर्धयद्वर्धभाना ॥१३॥ 
भाष्यमू--निर्माय वेदि किल यत्र यज्ञ वितन्वते वेंदविदः पृथिव्याम्‌। 
यत्राहुतेः पूवंभिमे हि. यूपखण्डा: प्रदीप्ता: परितः स्फुरन्ति। 
सा वर्धमाना धरणी किलास्मान्‌ प्रबद्धयत्वेव सदा स्वपुत्रान्‌ ॥१३॥ 
मन्त्र:--यो नो टेषत्‌ पृथिवि यः पृतन्याद्रोडभिदासान्मनसा यो बधन। 
त॑ नो भूमे रन्धय पूर्वकृत्वरि॥१४॥ 
भाष्यम्‌ू--यो द्वष्टि न: पुथिवि यश्च वधेच्छया नः सेनाबलं वितनुते बहुधा विशालम्‌ । 
हे श्रेष्ठकर्मकुगलछे धरणि त्वमद्धा तं दुर्मेति सपदि पोथय मारयेथा:॥१४॥ 
मन्त्र:--त्वज्जातास्त्वयि चरन्ति मर्त्यास्त्वं विभषि द्विपदस्त्व॑ चतुप्पद:। 
तबेमे पृथिति पञुच मानवा थे भ्यो ज्योतिरमृत मत्यें्य उद्यत्‌सूर्यो रश्मिभिरातनं।ति ॥१५॥। 
भाष्यम्‌--त्वत्संभवास्त्वय चरन्ति जना बिभषि त्वं तान्धरे द्विचरणॉश्चचतुष्पर्दाशच । 
उद्यन्‌ रवि: स्वकिरण्णरमुतं यदर्थ वर्षन्त्यमी जननि पञचजनास्त्वदीया:॥ १५ ॥ 
मन्त्र:--ता नः प्रजा: संदुहतां समग्रा बाचों मधु पृथिवि घेहि महमम्‌ ॥१६॥ 
भाष्यम्‌--अस्मदर्थ' प्रजा: सर्वा वाचो$मी किरणा रवेः। 
दुहन्तु हे धरादेवि मधु में देहि स्वतः ॥१६॥ 
मन्त्र:--विश्वस्वंमातरमोषधीनां. श्रुवां भूमि पृथिवीं धर्मणा धृताम्‌। 
शिवां स्थोना मनु चरेम विश्वहा ॥१७॥ 
भाप्यमू--सर्वस्य विश्वस्थ धनात्मिकायां सवोंषधीनामि मातुकायाम्‌। 
धर्माश्षितायां ध्रुवतान्वितायां बयं सुखेनेव चरम भूमौ॥१७॥ 
भन्‍्त्र:--महत्सधस्थं महती बभूविथ महानवेग एजथुवेंपथुप्टे। 
महाँस्त्विन्द्री रक्षत्यप्रमादम्‌ | 
सा नो भूम प्ररोचय हिरण्यस्येक संदृशि रा नो दिक्षत कश्चन ॥१८॥ 
भाष्यमू--आवासभूमिमंहती धरे त्व वेंगश्च कम्पश्च तवास्ति भूयान। 
इन्द्रों महानंष विना प्रमाद त्वां सबंदा रक्षति जागरूक: । 
सुबर्णवत्सवेजनप्रियान्न: कुरुष्व न द्वेप्टु कुतोषप कश्चित्‌ ॥१८॥ 
मत्व:--अम्निर्भु म्यामोषधी प्वग्निसापो.. बिभत्यग्निरश्मसु । 
अग्निरन्त: पृुरुषेषु गोप्वश्वेष्वग्नय: ।। १९ ॥। 
भाष्यमू--वाप्पात्मनार्निर्भुवि चाप्सु विश्ुद्रपणः वल्लावपि चोपलंषु। 
जनेषु घेनुण्वप घोटकेष्‌ स जाठराग्निविलसत्यजख्रम्‌ ॥१९॥ 
मन्त्र:--अग्निदिव आतपत्यन्नेदेंवस्योव॑न्तरिक्षम्‌ 
अग्नि भर्तास इन्धते हव्यवाहं घृतप्रियम्‌ ॥२०॥॥ 
भाष्यमू--पूर्यात्मनाग्निदिवि बतंते्यं यदन्‍्तरिक्ष तदिहाग्निदेवम्‌ । 
भर्त्यास्तु सर्वेषपि घृतप्रियं त॑ वैद्वानरं जुहृति सपिरोधः ॥२०॥ 


संपूर्णानंद ्भिनंदन ग्रंथ 
मन्त्र:--अग्निवासा:  पृथिव्यसितशूस्त्विषीमन्तं संशितं भा करोतु॥२१॥ 
भाष्यमू--अग्निवासा घारादेवी नौलधूमविदां वरा। 
दीप्तिमन्त व तीदर्ण द मां करोतु निज सुतम्‌ ॥२१॥ 
सन्त्र:--भृम्यां दे वेभ्यो ददति यज्ञे हव्यमरं कृतम्‌ । 
भूम्यां मनुष्या जीवन्ति स्वधयाश्रेन मर्त्या:। 
सा नो भूमि: प्राणमायु्दध्रतु जरदष्टि मा पृथिवी कृणोतु ॥२२॥ 
भाष्यमू--मूमौ जन। जुद्धृति देवताभ्यों हविस्तु मर्त्या अपि भूप्रतिष्ठा:। 
अन्नेन जीवन्ति ददातु सा नो भू: प्राणभायुश्व करोतु वृद्धान्‌ ॥२२॥ 
सन्‍्त्र:--यस्ते ग्रन्धः पृथियि संबभूव ये विश्रत्योषधयों यमाप:। 
यं गन्धर्वा अप्सरसइच भेजिर तेने मा सुरभि कृणु मा नो द्विक्षत कइ्चन ॥२३॥ 
भाष्यमू--यस्तेहस्ति गन्धः पृथिविप्रभूत: त॑ धारयन्त्योषधयों जलानि॥ 
गन्धवेलोको5प्सरसां गणश्व तमेंव ते जिश्नति सुष्ठु गन्धम्‌। 
मां तेन सद्य: सुरभी कुरुण्क न मां प्रति द्वेष्टु कुतोषपि कश्चित्‌ ॥२३॥ 
मन्त्र:--यस्ते गन्धः पुष्करमाविवेश य॑ संजश्रुः सूर्याया विवाहे। 
अमर्त्या पृथिवि गन्धमग्ने तेन भा सुरभि कृणु भा नो द्विक्षत कश्चन ।२४॥ 
भाष्यम्‌--गन्धस्तु यस्ते कमल प्रविष्ट: सूर्याविवाहे विधृतोड्मरेय:। 
मां तेन सद्यः सुरभी कुरुष्व न भां प्रति द्वेष्ट कुतोडपि कश्चित्‌ ॥२४॥ 
भन्‍त्र:--यस्ते गन्धः पृरुषेषु स्त्रीषु पुंसु भगो रुचिः। 
यो अस्वेषु वरेपु यो मृगेपूत हस्तिषु। 
कल्यायां वर्चो यदभूमे तेनास्मां अपि संसज मा नो द्विक्षत कश्चन ॥२५॥ 
भाधम्‌ू--यस्ते धरादेवि विभाति गन्‍धों नरेषु नारीपु भगो रुचिश्व। 
अब्वेत्‌ बीरेषु मगेषु हस्तिष्‌ कन्यासू वर्चेश्व यदस्ति भूमे। 
मां तेन संयोजय देधि सद्यो न मां प्रति द्वेष्टु कुतोषपि कश्चित्‌ ॥२५॥ 
भल्त्र:--शिला भूमिरश्मा पांसु: सा भूमिः संघृता घृता। 
तस्मे॑ हिंरण्यवक्षसे पृथिव्या अकरं नमः ॥२६॥ 
भाप्यमू--शिलाबस्मपांसुप्रभ्तीनि यस्या रूपाणि लोके विदितानि सन्ति। 
अथापि धत्ते हृदि या सुवर्ग ता भूमिदेवीं प्रणम/मि नित्यम्‌ ॥२६॥ 
मन्त्र:--यरस्यां वुक्षा वानस्पत्या ध्रुवास्तिष्ठन्ति विष्वहा। 
पृथिवी विश्वधायस धृतामच्छावदामसि ॥२७॥ 
भाष्यमू--यस्यां ध्रुवास्तिष्ठति वृक्षदर्गों वनस्पतीनामषि सम्भवों -यः। 
घृां तु धर्मेण समस्तपोधिणी स्तुमो घरित्रीं वयमादरेण ॥२७॥ 
मन्त्र:--उदी राणा उदासीनास्तिष्टन्त: प्रक्रामन्तः:। 
पद्धयां दक्षिणसव्याभ्यां मा व्यथिष्महि भूम्याम्‌ २८७ 
भाषप्यमू--वर्य चरन्तस्त्वयि देवि भूमे सव्यापसब्यं च्‌ पुरश्च पश्चात्‌ । 
स्थितोपविष्टाइच तव प्रसादान्मा भूदुव्यथा न: किल काप़ि सत्र ॥२८॥ 
१० 


अथरवंवेदसंहितान्तर्गतं पृथ्वीसूक्तम्‌ 


मन्त्र:--विमुग्वरीं पृथिवी मा वदामि क्षमां भूमि ब्रह्मणा वावुधानाम्‌। 

ऊर्ज पुष्ठ॑ विश्वतीमन्नभागं घृतं॑ त्वाभि निषीदेस भूमे॥२९॥ 
भाष्यमू--पवित्रसन्त्रप्रभवात्प्रभावाद्‌ वृद्धि गतां स्तौमि महीं क्षमाख्याम्‌। 

पुष्टिप्रदेरन्नरसस्तु बल्य॑ध तैभंवत्यां जुहुम: प्रसन्ना: ॥२९॥ 
सन्‍्त्र:--शुद्धा न आपस्तन्ते क्षरन्तु यो नः सेदुरप्रिये त॑ निदध्म:। 

पवित्रेण पृथिवि मोत्‌ पुनामि ॥३०॥ 
भाष्यम्‌ू--शुद्धानि कारीणि पतन्तु देहे ततो निवृत्तानि रिपौ पतन्तु। 

अहं क्षमे देवि परवित्रकुण मां पावयामि त्वयि बद्धभाव:॥३०।॥ 
मन्त्र:--यास्तें प्राची: प्रदिशो या उदीचीर्यास्ते भूमे अधरादयाश्च पश्चात्‌। 

स्थोनास्ता मह्य चरते भवन्तु मा निपपतं भुवते शि्षियाण:॥३१॥ 
भाष्यमू--पास्ते दिशः सन्ति घरे प्रसिद्धा: पूर्वादिकास्ताब्चरते तु मह्यम्‌। 

दिशन्तु सौख्य न पतेयमद्धा मातमंवत्या भुवनेषु गच्छन्‌ ॥३४१॥ 
मन्त्र:--मा नः परचान्मा पुरस्तान्नुदिष्ठा मोत्तरादधरादुत। 

स्वस्ति भूमें नो भव मा विंदन्‌ परिपन्थिनों वरीयों यावया वधम्‌ ॥३२॥ 
भाष्यमू--भूमे मे स्वतः स्था: सुविहितभवने मां निधेहि त्वमेव 

कल्याणं देहि मह्यं स्फुसु न परितो मां ममामित्रवर्ग:। 

नो मां जानन्नु वित्तापह॒तिकृतधियो दस्यवः सन्‍्तु वश्या: 

भीतेभसा वधो5पि प्रयरतुसुतरां दुरतो मत्सकाशात्‌ ॥३२॥ 
मन्त्र:--यावत्‌ तेभि विपश्यासि भूमे सूर्यंण सेदिना। 

तावन्मे. चक्षुर्मा मेप्टोत्तरामृत्तरां समाम्‌॥३३॥ 
भाप्यमू--पश्यामि मेदिनि दिवाकरदीप्तिदृप्तां त्वां यावदम्ब कनकाम्बुक्ृतामिषेकाम्‌। 

प्रत्यव्दमस्तु मम चाक्षुपशक्तिवृद्धिममृत्कदापि मम चक्षुपि मन्ददोषः॥३३५॥ 
सन्त्र:--यच्छयान: पर्यावत्ते दक्षिणं सव्यमभि भूमे पाइ्वेम्‌। 


उत्तानास्त्वा प्रतीचीं यतपृष्टीभिरधिशेमहे। 
मां हिसीस्तत्र नो भूमे सर्वस्य प्रतिशीवरि ॥३४॥ 


भाष्यमू--यत्कुक्षिभागपरिवर्तनमाचरामि, उत्तानतां व यदहं शथने वहामि। 
सर्वावने त्वमव् मम तत्र सर्वभावेन रक्षणविधो भव जागरूका ॥३४॥ 
मन्त्रः--यत्‌ते भूमे विखनामि क्षिप्रं तदपि रोहतु। 
मा ते मर्म विमृग्वरि मा ते हृदयमपिपम्‌ ॥३५॥ 
भाष्यमू--यत्खनामि तव देकि विग्नहं रोहतु त्वयि तदप्यनुक्षणम्‌। 
मर्म वा हृदयमेब ते धरे ताशक तु परिय्रयन्नहम्‌ ॥३५।॥ 
मन्त्र:--प्रीप्मस्ते भूमे वर्षाणि शरद्वेमन्त: शिशिरों वसन्‍्तः। 
ऋनवस्ते विहिता हायनीरदोरात्रे पृथिवि नो दृह्ताम ॥३६॥ 
भाष्यम--भूमे त्वदर्था' विहिता पहले वसन्‍्त मुख्या क्रलवः क्रमेण। 
यच्चाप्यहोरात्रमिदं विभाति सर्व तदस्मान्‌ सुहितान्‌ करोतु ॥३६॥ 


११ 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


मन्ञजः-- यापसर्प विजमाना विमृग्वरी यस्थामासन्नगनयों ये क्षप्स्व5न्तः 
परा दस्यून्‌ ददती देवपीयूनिन्‍्द्रं वृणाना पृथिवी न वृत्रम्‌। 
शक्राय दश्ने वृषभाय वृष्णे ॥३७॥ 
भाष्यमू--पवित्रशीका खलु या भुजंगकम्पेन कम्पं भजते कदाचित्‌। 
जलप्रविष्टोषपि च वैद्युतोररिनियंस्यां सदा तिष्ठति गुह्मरूप:। 
या दस्युवर्गाय फल न दत्ते झक्र स्वयं या वरयांबभूव। 
न वृत्रवश्या किल या कदाकित्‌ प्रवर्षकस्येव वशे विभाति ॥३७॥ 
सन्त्रः--यस्यां सदो हविर्धान यूपों यस्यां निमीयते।' 
ब्रह्माणो यस्यामर्चत्यग्मि: साम्ना यजुविद:। 
युज्यन्ते यस्थामृत्विज: सोममिन्द्राय पातवे ॥३८॥ 
भाष्यमू--यस्यां हविहोतुमहों वितन्वते विश्रत्विजो यज्ञविधानमण्डपम्‌ । 
यूपाश्च यस्‍्यां परितो विभान्ति ते सा यज्ञभूमिमहती विराजते॥ 
ऋ्रक्साममन्त्रेयंजूषा च यत्र तत्तद्विदोह्चन्ति यथाविधानम्‌। 
इन्द्राय सोम॑ बहुमानपूर्व' ऋत्विग्गणश्चार्पयते चर ग्रत्र ॥३८॥ 
मन्त्र:--यस्यां पूर्व भूतकृत क्रषयों भा उदानुचु:। 
सप्तसत्रेण वेघसों यज्ञेन तपसा सह ॥३९॥ 
भाष्यमू--यस्याममी . भूतकृतो महषेयस्तपोईन्विता वाचमुदीरयन्ति। 
सक्रह्मययज्ञ सहसप्तसत्रस्तोत्रं: श्षमचन्ति चर यत्र देवान्‌ ॥३९॥ 
मन्त्र:--सा नो भूमिरादिशतु यद्धनं कामयामहे। 
भगो अनुप्रयुडक्ताभिन्द्र एतु पुरागवः ॥। ४० ।॥ 
भाष्यमू--पा भूमिरस्शकमभीष्टमुच्चेदंदातु वित्त त्वरित दथाद। 
भाग्य तु नः प्रेरयतु प्रकाममस्मत्युरागों भवतात्किलेन्द्र:॥४०॥ 
मन्त्र:--प्रस्यां_ गायस्ति नुत्यन्ति भूम्यां मर्त्या व्यैलबा:। 
गुध्मन्‍्ते यस्मा माक्रन्दो यर््यां वदति दुन्दुमि:। 
सानो भूमि प्रणुदर्ता सपत्ना नसपत्नं मा पृथिवी क्ृणोतु ॥४१॥ 
भाष्यम्‌--नुत्यन्ति गायन्ति च यत्र मर्त्या युध्यन्ति चाक्रन्दयृताश्च कंचित्‌। 
यत्रेकतोीं गजेति दुन्दुभिश्व करोतु नः सावनिरस्तमत्रुन्‌ ॥४१॥ 
सन्त्र:--यंस्थामपन्न॑ ब्रीहियवो यस्या इमा पतञ्च कुप्टय:। 
भूम्य॑ पर्ज न्यपल्ये नमोस्तु वर्षमेदसे ॥४२॥ 
भाष्यमू--प्रा सव्वंदा ब्रीहियवादिपूृणा भवन्ति यस्यामपि पझुच कृष्टय:। 
मेदस्विनीवर्ष जलेश्च याउस्ते पर्जनयपत्न्य महि ! ते नमो5स्तु ॥४२॥ 
मन्त्र:--पस्याः पुरो देवकृताः क्षेत्रे यस्था विकु्वते। 
प्रजापति: पृथिवीं विश्वगर्भामाशामाशां रण्यां न: कृणोतु ॥४३॥ 
१२ 


अथर्ववेदसं हितान्तर्गत॑ पृथ्वीसूक्षम्‌ 


भाष्यम--यस्या: पुरो देवइृतास्तु हिस्रा: क्रीडन्ति केचित्‌, पशव: प्रभूतम्‌। 
प्रजापतिस्तस्तु समस्तविध्व॑ गर्भ दधानां वरभूमिदेवींम्‌ 
अस्मत्सुवार्थ तु चतुदिय तां करोतु नित्य रमणीयरूपाम्‌ ॥४३॥ 
मन्त्र:--निर्धि विश्रती बहुधा गृहा वसु मणि हिरण्यं पृथिवी ददातु में । 
वसूनि लो वसुदा रासमाना देवी दधातु सुमनस्यमाना॥ ४४॥ 
भाध्यमू--अन्तनिधीनिरबधीन्‌ मणिरत्लपूर्णान्‌ गुप््या स्वकीयहदय सुचिराहधाना। 
सा नो ददातु वसुधा वसुदा प्रसन्ना रत्तनानि सन्‍्मणिगणं कनेक॑ संथेव ॥४४॥ 
मन्त्र:--जन विश्रती बहुधा विवाचस नानाधर्माणं पृथिवी यथौकसम्‌। 
सहस्र॑ धारा द्रविणस्थ में दुंहां स्ुवेव धेनुरनपस्फुरन्ती ॥।॥४५॥) 
भाष्यमू--अनेकधर्मानपि भिन्नभाषान्‌ जनान्‌ वहन्ती तु यथावकाशम्‌ | 
स्थिरेव धेनुह्मंचला त्तियं में सहस्रधारा द्रविणस्यथ दोग्घु ॥॥४५॥ 
मन्त्र:--यस्ते सर्पों वृश्चिकस्तृष्टदंश्मा हेमन्तजबधों भूमलों गृहाआये। 
क्रिमिजिन्चत्‌ पृथिविं यद्यदेजति प्रावृषि तन्नः सर्यन्मोपसपद्यच्छिव तेन नो मूड ॥४६॥ 
भाष्यमू--य देविं सर्पास्त्वियि सब्ति येषां दंशस्तूपं वर्धयत जनानाम्‌। 
ये बृश्चिका ये भूमलास्तु शीते गृहाशया: प्रावृषि ये भ्रसन्ना:॥ 
मां मोपसपंन्तु धरे त्वदीयास्ते कटिकाद्या गरलोपसिक्ता:। 
ये शाणिन: ते सुखदास्त एवं मत्सन्रिधो सन्‍्तु शिव कुरुष्व ॥४६॥ 
मन्त्र:--यें ते पन्‍थानों बहवों जनायना रथस्य व त्मानसश्च यातवे । 
ये: संचरन्त्युभये भद्रगापास्तं पन्‍्थानं जयेमानमित्रमतस्कर्रयच्छिवं तन नो मूड ।।४७॥) 
भाष्यम्‌ू--हें पृथ्वि ते सन्ति जनायनाश्च रथस्य मार्गा अनसां चर मार्गा: । 
येर्यान्ति पापा: पंथिभिश्च यैह्च व्रजन्ति ते पृण्यक्ृतो मनुप्या:॥ 
कन्याणदास्तस्करवेरिमुक्तास्ते सन्‍्तु नो देविं शिव कुरूप्ष ॥४७॥ 
सन्त्र:--मल्वें बिश्रती गुरुभुदुभद्रपापस्थ निधन तितिक्षु:। 
बराहेण पृथिवी संविदाना सूकराय विजिहीते मृगाय ॥४८॥ 
भाष्यमू--शत्रुनपि स्वात्मनिं धारयन्ती गुरून्पदार्थान्वपुषा दधाना। 
भद्रस्थपापस्य हेति बहल्ती वराहजुष्टाजनिरंद्रराहम्‌ ॥४८॥ 
मन्त्र:--ये त आरण्या: पश्षवों मुग। बसे हिता: सिहा व्य। ध्ा: पुरुषादश्च रन्ति । 
उन्वं बृक पृथिवि दुच्छुनामित ऋक्षीकां रक्षो अप बावयथास्मत्‌ ॥४९॥ 
भाव्यम--रण्याकान हिख्रपशून्वनस्थान्‌ उल्बं बुक राक्षसकक्षिकाश्च। 
हे पृथ्वि दूरे कुरू मत्सकाशादेताँरच नून॑ परिवाधयस्व ॥४९॥ 
मन्त्र:--ये गन्धर्वा अप्सरसों ये चाराया: किमीदिनः | 
पिशाचानुसर्वा रक्षांसि तानस्मदूभूमे यावय ॥५०॥ 
भाष्यमू--यदस्ति गन्धवंजनाप्सर:कुल रक्ष/:कुल॑ यत्सुकृतस्य बाधकम्‌। 
पिशाचबगो5स्ति व यस्तदेतान्‌ हे पृथ्वि मत्त: परिदृरयस्व ॥५०॥ 


१३ 


संपृर्णनिंद अभिनंदन ग्रंथ 


सन्‍्त्र:--यां द्वपाद: पक्षिण: संपत्ति हंसा: सुपर्णा शकुना वयांसि। 
यस्यां वातो मातरिश्वेयते रजांसि कृष्बरच्यावयंद्च वृक्षान्‌। 
वातस्य प्रवामुपवामनु वात्यचिः ॥५१॥ 
भाष्यमू--वर्यांसि यस्यां द्विपदानि हंसाश्चरन्त्यवान्यान्यपि मातरिश्वा। 
पांसून किरन्‌ वाति तरूंइच मूलादुत्याटयन्‌ यत्र समृद्धवेग:। 
आराच्वलत्यत्र च॑ वायुदेवे देवोपबनलश्चापि चलत्यथोव्याम्‌॥॥५१॥ 
मन्त्र:--यरस्यां कृष्मणरुणं च संहिते भ्रहोरात्रे विहिते भूम्यामधि। 
वर्षेण भूमि: पृथिवीवृतावृता सा नो दघातु भद्गया प्रिये धामनिध, मनि | 
भाष्यमू--हेष्णारणे यत्र सदा क्रमेणाहोरात्रसंशे भुवि संविभात।म्‌ । 
बृतावृताया भवतीह वृष्ट्या सा मां शुभ स्थापयतात्‌ स्वधाम्नि ॥५२॥ 
मन्त्र--भ्लौर्व म इद पृथिवी चान्तरिक्ष च में व्यचः। 
अग्नि: सूर्ये जापो मेधां विश्वे देवाश्च सं दढुः ॥५२॥ 
भाष्यम्‌ू--दिवा पुथिव्या जलसूयंमेधान्तरिक्षमुख्ये रथदेवताभिः। 
भूमौ विहतूं सुखमस्ति दत्ता शक्तिस्तु मह्यं विविधप्रकारः॥५३॥ 
मन्त्र:--अहमस्मि सहसान उत्तरों नाम भूमृयाम्‌। 
अभीषाइस्मि विश्वाबाडाशामागां विषासहिः ॥५४॥ 
भाष्यमु--अह भवेयं स्पिसंघजेता सदा5भिमुस्येन रिपुप्रणाशी। 
चतुदिश वैरिगणं विजित्य भूयासमुच्चे: प्रथित: प्रवीरः ॥५४॥ 
मन्त्र:--अदो यदेवि प्रथमाना पृरस्ताद्देवरुकता व्यसर्पों महि त्वम्‌। 
आत्वा सुभूतमव्रिशत्‌तदानीमकल्पयथा: . प्रदिशर्चतख्र:॥५५॥ 
भाष्यम्‌--त्वं प्राथिता पृथ्वि पुराः्मरेरहों विशालरूपा भव हे महीति। 
तदा त्वयि प्राविशदेष भूतसंघ: शुभाश्वाथ दिशो बभूबु:॥५५॥ 
मस्त्र:--ये ग्रामा यदरण्यं या- सभा अधिभूभ्याम्‌ | 
ये संग्रामा: समितयस्तेषु चारु बर्देम ते॥५६॥ 
भाष्यमू--हे मातर्महिं सन्ति ये पुर-वर-ग्रामा-वनान्यु च्चर्क:। 
संग्रामाश्च सभाश्च या: समित्यो युद्धप्रसंगोदभवाः। 
सर्वेत्रेव व तंत्र तत्र धरणि त्वत्थ्रीतये सादरा:, 
त्वां देवीं वचर्ननेवीनरचने: श्लाघामहे सुन्दरम्‌ ॥५६॥ 
मन्त्र:--अदव इव रजों दुधुवे वि तान्‌ जनान्‌ य आक्षियनपृथिवीं यदजायत। 
मत्द्राग्रेत्तती भूवनस्थ गोपा वनस्पतीनां गृभिरोषधीनाम्‌ ॥५७॥ 
भाष्यमू--ये सन्ति भूमौ विचरन्ति ये च वाजीव ये पासुभिराकिरन्ति। 
मन्द्रेत्तीयं धरणी तु सर्वास्तानोषधीभिवंचनेश्च पाति ॥५७॥ 
मस्त्रः--यद्‌ वदामि सधुमत्‌ तद वदामि यदीक्षे तद्‌ वतन्ति मा) 


त्विषीमानस्मि जूतिमानवान्यान्‌ हुल्म दोधतः ।॥५८॥ 
१४ 


जथवंबेदसंहितान्तर्गतं पृथ्वीसूक्‍्तम्‌ 


भाष्यमू--यद्यद्‌ वर्देयं महि ! ते प्रसादात्तदस्तु नित्यं मधुमत्पवित्रम्‌ 
वीक्षेय यं सेवक एवं सोस्तु भवेयमुच्चेरहमिद्धदीप्ति:। 
वेगात्परेषामपि रक्षको5हं भवानि मरत्कम्पकपोथको5हम्‌ ॥५८॥ 
अन्त्र:--शन्तिवा सुरभि: स्योना कीलात्लोष्नी पयस्वती। 
भूमिरधि ब्रवीतु में पृथिवी पयसा सह ॥५९॥ 
भाष्यमू--एवा शान्तिमयी सदा सुरभिता धान्यधने: पूरिता, 
भूमिवेनुरिवासमा सुपयसा मोघं स्तनैविश्वतों। 
मां नित्यं सुधिनोतु सारसहितनंव्ये: पदार्थेश्चिरम्‌। 
वाचं काजञचनपक्षपातसहितां मत्कर्णयोर्भाषताम्‌ ॥५९॥ 
मन्त्र:--यामन्वैच्छदधविषा विश्वकर्मान्तरणंवे रजसि प्रविष्टाम्‌ । 
भूजिष्य॑ पात्र निहितं गुहा यदाविभोगे अभवन्मातृवद्म्य: ॥ ६०॥॥ 
भाष्यमू--यां विश्वकर्मा जलधौ निमर्नां रक्ष:समाक्रान्ततनूं हविभिः। 
ऐच्छद्भुजिष्यं निहित॑ चर पात्र गुहासु तन्मातृमतां सुखाय॥६०॥ 
मन्त्र:--त्वमस्यावपनी जनानामदितिः कामदुघा पप्रधाता। 
यत्‌त ऊन ततत आ प्ूरयाति प्रजापति: प्रथमजा ऋतस्य॥६१॥ 
वसुन्धरे कामदुघाइसि नित्यमदीनभावा विस्तृता तथापि। 
यशो जले त्वद्वपुषस्तमंष प्रजापतिब्रह्ममवः  पिपत्ति ॥६१॥ 
मन्त्र:--उपस्थास्ते अनमीवा अयक्ष्मा अस्मभ्यं सन्‍्तु पृथिवि प्रसूत,:। 
दीर्घ न जायु: प्रतिबुद्धयमाना व तुभ्यं बलिहतः स्याम'॥६२॥ 
भाष्यमू--त्वस्क्रोडरूपद्विपपुंज एप सनोछस्‍्तु यक्ष्मादिगदैविहीन: । 
दीर्घायुष: स्वान्प्रतिबुद्धथ नून॑ वर्य भवत्ये बलिदा भवेम॥६२॥ 
सन्‍्त्र:--भूमे मातनिधेहि मा भद्बया सुप्रतिष्ठितम्‌ | 
संविदाना दिवा कवे श्रियां मा घेहि भूत्याम्‌॥६३॥ 
भाष्यम्‌ू--हे भूमि मातस्तव भद्वलक्ष््या प्रतिष्ठितं मां कुरु हे कवे ! च। 
स्वर्गीयभागं सुलभं विधाय मां भूतिमन्तं कुरू धामवन्तम्‌ ॥६३)। 
इति पृथिवीसूक्तस्य सुश्छोकभाष्यम्‌ । 
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अपि नाम भारतीय राजनीतिविधानं सम्मवति ? 
राजेश्वरश्स्त्री 


नमः शास्त्राय महते त्रिवर्गस्थेकयोनये । 
नमस्तस्य प्रणेत्रे च कौटिल्याय महर्षये॥। 


लोकोत्त रचमत्कारपयं वसायिन्या राजनीते: दो भेदौ पाइचात्यराजनीति: आचार्यकौटिल्यादिप्रणीता 
भारतीयराजवीतिश्च । अनयोर्नीत्यो: कि स्वरूपं, कि च तारतम्यं, कथं वा अस्मिन्‌ समये प्रयोगावसर- 
लाभः सम्भवति इति विमृश्यते। 


तत्रादी नीतिलक्षणभुपाध्यायनिरपेक्षाका ररीत्या उच्यते:--- प्रत्यक्षपरोक्षानुमानलक्षणप्रमाणत्रयनिर्णी - 
तायां फलसिद्धौं देशकाछानुवुल्ये सति यवासाध्यमुपायानुप्ठानलक्षणा क्रिया नीतिनंय इति हि तत्परति- 
पादित॑ नीतेलेक्षणम्‌।" सामदानभेददण्डाश्ुपायचतुप्टयस्य हि अनुष्ठानभुक्तविध॑ राजनीतिपदवाच्यं व्यव- 
हियते राजनीतिज्ञेरिति लक्ष्पं क्षणममन्वय:। 


फल चोक्तलक्षगवटक मुख्यतः सृुखदुःखाभावान्यतररूपमि, जीवनसाधने लाजूछे गौण्या 
'लाज़ूल जीवन 'मिति व्यवहारवद्‌ गौण्येव फलपदव्यवहायं धर्मार्थकाममोक्षरूपपुरुषार्थ चतुप्टयमेव पर्यब- 
स्यति। आद्यन्तयोधंमंमोक्षयोर्नीतिघटकत्वे सत्येव परोक्षप्रमाणस्य निवेशोपपत्ति: | 


यद्यपि प्रत्यक्षत्माणमात्रवादिनश्चा|वकिस्थ मते भारतीयरीत्यापि,--नीतिकामशास्त्रानुसारेण 
बतेन॑ धर्म, अद्भनालिज्जनादिजन्यसु्ख स्वर्ग, छोकसिद्धों राजैब परमेश्वरः, मरणं च मोक्ष, इत्यभ्यु- 
पगमस्य दृश्यमानत्जेन पुरुषार्यचतुष्टयस्थोक्तस्थ नीतिपदार्थस्थ अ्च॑ सम्प्रतिपत्तावषि प्रत्यक्षातिरिक्त- 
प्रमाणान ड्रीकारात्‌ प्रमागजयवटितमुक्तलक्ष्ण दुर्धटमिवावभाति; तथ्रापि 'संबरणमात्र हिंत्रगी छोकया- 
अविद इति छौकायतिका:” इति कॉटिल्यसूत्रदर्शनेन तथा ढप्रत्यक्षपरोक्षानुमेया हि राजवृत्ति” रिति 
तत्सूभदर्शनेन च द्ाब्दानुमानप्रमाणयो: संवरणमात्रत्वेन स्वीकारस्तेषामपि मे वर्तत एवं। अन्यथा नीति- 
कामशास्त्रानुसारेण वतन धर्म इति स्ववचोब्याघातों दुष्परिहर एवं। 


पाइचात्यराजनीताबषि, (ए॥पर०, छंशय|४(0॥, प्रभूतिषदवाच्याया: संस्कृते: घटकत्वं दृश्यते। 
अतः प्रमाणत्रयानुप्रवेश: तत्रापि वर्तेत एवेति सर्वेच्वेव लक्ष्येष्‌ लक्षणसमन्बय: सिद्ध: । 


१६ 


क्षपि नाम भारतीय राजनीतिविधानं सम्भवति ? 


इ्यांस्तु विशेष:--बैदिकराजनीतौ शाब्दप्रमाणस्य परममन्तरदध त्वं, इतरयोरतु दुबंलत्वं, धर्मार्थका- 
सादियु तेषां समवाये पूर्व: पुर्वों बलीयानित्यभ्युपगम:। चार्वाकादिराजनीती तु विपरीत बलाबलं; 
कामस्य सवपिक्षया प्राधान्यात्‌ प्रवकतमत्वम्‌ । अर्थस्य ततोथ्धस्तनं स्थानम्‌ | धर्मस्य तु ततो:पि धघमं 
स्थानम्‌ 


“कामोपभोगपरमा एतावदिति निदिचता:। 
आशापागशदते बंद: कामक्रोधपरायणा: ॥ 
ईहनते. कामभोगार्थ मन्यायेनारथंसंचयान्‌ । 

इदमठ्य मया रूब्धर्मिमं प्राप्स्ये मनोरथम्‌॥ 
इंदभस्तीदमपि में भविष्यति पुनर्धनम्‌। 
असौ मया हत:ः शत्रुहनिष्ये चापरानपि ॥ 
ईइ्वरो»हमहं भोगी सिद्धोई३हँ बलवान्‌ सुखी। 
आदृयोउभिजनवानस्मि कोञन्यो5स्ति सदुशों मया॥ 
यदये दास्यामि' मोदिष्य इत्यज्ञानविमोहिता: । 
प्रसकताः कामभोगेषु पतन्ति नरकेश्शुचौ॥ 
आत्मसम्भाविता: स्तब्धा धनमानमदान्विता:। 
यजेन्ते नामयज्ञैस्ते दम्भेनाविधिपुर्वकभ्‌ ॥ 


इति भगवद्वचनेरपि लछोकायतसंस्कृतोौ संवरणार्थ धर्मस्य प्रवेशो&रत्मवेति निश्बीयते। प्रमाण- 
श्रयपर्याछोचनया क्रियमाणेईपि नीत्यनुष्ठाने तदीये, गोतोक्तसर्य मोहजालसमावृतत्वस्य प्रवेशस्तु यागे 
रागादज् वैधी'ति न्यायेन देहात्मवादिनां मते फलांशस्य देहगामित्वाभ्युपगमेन उपायांशानुष्ठानरय 
प्रमाणत्रयप्रसूतत्वेषपि देहात्मवादस्य मोहरूपत्वाभिप्रायेण गीतायामुफ्पक्न:। चार्वाकमते पाइचात्यमते क्ष 
देहात्मवादस्थ॑व यथार्थत्वं, तेन मोहात्मकत्वे, गीतोवते विप्रतिपत्ति रेव तेपाम्‌, तथा च सर्वास्तिकनारिहिक- 
दर्शनसाधारण्येन उपाध्यायनिरपेक्षाकारोक्त॑ पूर्वोकित लक्षण यथावदुपपष्नम्‌। 


एवंविय नीतिलक्षण्ं परिनिष्ठिते सति तस्या लोकोत्त रचमत्काराविष्कारकत्वं प्रमाणत्रवनिश्चित- 
फलसिद्धिवत्वातू भवति। तथा हिं--आननन्‍्दांश भग्नावरणचिदेव लोकोत्तरचमत्कारपदार्थ: प्रत्तिपादित: 
साहित्यविद्धि:। सच वंदिकमते “रसों वे सः। रस ह्येवाय रूब्ध्वा5ल्‍नन्‍दी भर्वाति/ इति श्ुतिववनानुसा- 
रेण निरतिशयनित्यसुखात्मक ब्रह्म॑ेव चित्पद/थे: आनन्दांश भग्नावरणताविशिष्ट:। चार्वाकादिमते तु 
आनन्दांश भग्नावरणताविध्विष्टं जीवच्छरीरमेव लोकोत्तरचमत्कारपदार्थ:। तद्निष्ठं लोकीत्तरत्वं च 
लोकोत्कृष्टत्वमेव । उत्कर्षइ्च निर्दोषो गृणवत्वम्‌ ! 

गुण: परोपकारित्वं हितकत्‌ त्वमेव वा। ह 

इति परिभाषानुसारेण चर परापकारकत्व-पराहितकत्‌ त्वान्यतररूपदोष रहित परोपकारित्वपरहित- 
क्‌ त्वकृपगुणवत्तयावभासमारन आनन्‍्दांश भग्नावरणं जीवच्छरीरं छोकोत्कृष्टमू | छत एवं उपकार्ये: परे: 
समाद्रियते । नमस्क्रिय्ते च। 

। १७ 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 
ये प्रियाणि प्रभाषन्ते प्रयच्छन्ति च्‌ सत्कृतिम्‌। 
श्रीमन्तो वन्धचरणा देवास्ते नरविग्रहा:॥ 


इति हि उपकार्याणां तेष्‌ शरीरेब्‌ धारणा भवत्ति। अनेनैव हि कारणेन बुद्धस्य तदनुयायिनां 
च शरीरावयवा: 50८४०" शासनव्यवस्थापकेरपि ससम्मानमाद्रियन्ते प्रणम्यन्ते चेति पश्याम:। स्वाव- 
धिकोत्कर्षवत्ताज्ञापनं हिं नमस्कारपदार्थ:! उत्कर्षश्व तद्घटकः प्रोक्‍्तरीत्या परोपकत्‌ त्वपरहितकारि- 
त्वहूपमेवेति ताइशानां शरीराणां वन्धचरणत्वं को वापक्लूवीत ! शरीरातिरिकतात्मवादिनां वेदिकानामप्रि 
उक्तरीत्य॑व' वन्यचरणत्व॑ भवति। केवल धर्मस्य प्राधान्यं तन्‍्मते, लोकायतमते तु सर्वथा अप्राधान्यं 
तस्पेत्येतावानेव विशष:। 


एवं व्यवस्थित प्राच्यपाश्चात्यराजनीत्यो: निष्कृष्ठे स्वरूपे केवल तारतम्यं अधुना विमर्शमहेति । 


एके सत्पुरुषा: परा्थंघटकाः स्वार्थ परित्यज्य ये 
सामान्यास्तु परार्थमुग्ममभूत: स्वार्थाविरोधेन ये। 


इति वर्णनानुसारंण देहात्मवादप्रधानस्थ पाइचात्यराजनीत्यनुप्ठानस्य सामान्यात्मकत्वं, भारतीय- 
देदिकराजनीत्यनुष्ठानस्प तु देहात्मवादादित्यागपूर्वक प्रवृत्तस्य उत्तमत्वं, उभयोग्प्यनुष्ठानयों :-- 


तेथ्मी मानुपराक्षसा: परहितं स्वार्थाय निध्नन्ति ये 
ये तू घ्नन्ति निरर्थक परहितं ते के न जानीमहे॥ 


इति बर्णितस्पाधमस्थाधमाधभस्य च्‌ जनस्य मसकाझ्षात्‌ संरक्षकत्वेन रपृहणीयतायां सिद्धायामपि 
भान्‍्यतातिशयः देहात्मवादरहितवेदिकशाजनीत्यनुष्ठानस्येवोपपद्यते । तथा हि-- 


कृतिया रमयत्येव विश्व सा कीतिरुच्यते। 


इति परिभाषानुसारेण लोकरञ्जक राजनीत्यनुष्ठानमेव कीतिरूपतां याति। 
कीति: श्रीवकि चर नारीणां स्मृतिर्मंधा धृति: क्षमा। 


इति गीताव्याख्यानावसरे “नारीणां मध्ये भवह्विभूतिभता: कीतिप्रभूतयः सप्तेव, यासां आभास- 
मात्रसम्बन्धेनापि छोक: छृतार्थमात्मान मन्‍्यते” इति भाष्यकारप्रभूतिभिः सर्वेरपि टीकाकारे: एकमत्येन 
व्याख्यातेष्‌, भगवत्परतीकेष्‌ कीर्त्यादियू, सप्तसु कीति: धामिकत्वनिभित्ता स्थातिरिति टीकाकारा अभि- 
प्रथन्ति | विश्वविख्यातवेदुष्य: श्रीमवुसूदनसररवतीभिश्च, धामिकत्वनिमित्ता उत्कृष्टत्वेन' ख्यातिरिति 
पूर्वोक्तकीतिपदार्थ,, नानादिग्देशीयलोकज्ञानविषयता ख्याति: पदार्थ इत्युपदइ्ये, धारमिकत्वप्रयुवतोत्कपंवत्व 
प्रकारक-तानादिग्देशीयछोकसमवेतज्ञानविषयता कीतिपदार्थ इति परिप्कृतस्वरूपे पर्यवसायितः। तथा च 
एवंविया नानादेशीयलोकसमवेतजानविपयता धाभिकत्वे सत्येव, सति च॒ तत्प्रयुक्‍्त परापक्त्‌ त्व-पशहित- 
कारित्वरहिते परोपकात्‌ त्व-परहितकारित्वस्वरूपे पू्रोपवर्णिते उत्कर्पे समुपपद्मदे नान्यथेति अविप्रतिपन्नः 
सिद्धान्त: पर्यवसितः । 

१८ 


अपि नाम भारतीय राजनौतिविधानं सम्भवति ? 


अत एवं धामिकत्वे सति उत्कृष्टत्ववर्तां स्थिस्तमोहम्मदप्रभूतीनां यादृशी कीतिः: सम्मान्यता च 
न तादृशी तावदेशकालव्यापिनी अन्यस्थ कस्यापि राजनीतिज्ञस्थानुभूयते। तत्र निमित्तं तु साहित्य- 
शास्त्रप्रसिद्धं साधारणीकरणं रसास्वादजीवातुभूतसभ्याभिनेयाभेदाभिव्यक्तिक्षमं सवंधा धर्मपरतन्त्रमेबास्ते। 
तथाहि-तैलधारावदविच्छिन्नसमानाका रक्त प्रवाहरुपं ध्यान चित्तमताया एकाग्रभूमिक।या: सम्पादक भवति | 
अन्यथा क्षिप्तमूढादिभूमिकासु स्थितस्य चित्तस्थ रसास्वादोद्गमः दुप्कर एबं। तथा च राजनीतेरेका- 
ग्रभूमिकाया असम्पादकत्वे छोकरज्जकत्वं झशविषाणायमानमेव भवति। अतः कवीनामिव राजनीति- 
ज्ञानामपि महता प्रयत्नेन सम्पाददीयोज्यं व्यापारो भवति। स तु धर्ममन्तरा दुःशकः:) तथा हिं--- 
देहतादात्म्यभूमिकायां स्थितस्य जनस्य परिमितप्रमातृतादशायां शन्यस्य कस्यचित्‌ राजनीत्यनुष्ठानं, राम 
एवमेबमाचरति, इत्युपदिष्टे, आचरतु नाम, मम कि तेन ! इति रीत्या विजातीयप्रत्ययजनकत्वमेव 
भवति। तत्कारणं तु राम एवमाचरताीति लद्अत्ययप्रयोगेण वतंमानकालनिर्देश एव । एवमेवाचरदा- 
चरिष्यतीत्यादिभूतादिनिर्देशनोरपि एबैव गति:। रामेणैबभाचरितव्यमिति त्रिकालातीतनिर्देशे तु विधि- 
वाचकतव्यप्रत्ययघटिते, मम' कि तेनेति औदासीन्योद्गमों न दृश्यते। अतः एकाग्रताजीवातुभूत: विधि- 
प्रत्ययनिर्देशः फलति। स तु विधिश्रत्ययनिर्देश: यावह्रेशकालव्यापिसमवेदनाविषयों भवति तावत्पयेन्तमा- 
त्मानं साधरणीकुरुते। अतश्च शरीरात्मवादिनामेब स्थ्िस्तप्रभुतीनाम्‌ ईश्वरतत्वं पुरस्कृत्य कंतो विधि- 
निर्देश: विततकीतिजनकः सम्पन्न:। तत्तद्भूबण्डस्थितजनसुखोद्ेशेन क्रियमाणो राजशासननिदेशर्तु विधि- 
प्रत्ययघदितो5पि तत्तद्भुखण्डस्थितानां समकालीनानामेव जनानां समवेदनाविषयों भवति। नान्यखण्ड- 
स्थितानामन्यकालीनानां वा। तथा च सिद्धमेतत्‌, कौरतिविस्तारणं यथा धर्मायत्त न तथा अर्थकामा- 
यत्तम्‌ू। तथा इदमप्यत्रावधेयं यत्‌ न केवलेन पारछोकिकफलेनापि धर्मेण कौतिवल्लर्या अद्धूरोद्धेद- 
प्रत्याशापि, यावद्धमंप्रयुक्त: निर्दोष: जनोपकारकत्व--जनहितका रकत्वरूपगुण: नानादेशीयजनज्ञानविषयतां 
न याति। अत एवं क्रस्तवर्मप्रधानानामपि छोकोपकारकाणां रशियाधिपति जार' सम्राट्‌ प्रभृतीनां 
विनाश: सम्पन्न:। भारते८पि जमीदारप्रभुतीनामुन्मूलनमपि अत एवं दुश्यते। एवं स्थिते धर्मप्रवुत्तानु- 
प्ठानस्पोत्कर्ष ननकस्य यशरकरत्वे, यथायया विधिशासनस्थ यावद्यावद्रेशकालब्यापित्वं तावदहेशकालब्यापित्व॑ं 
यशस' इति नियमः पर्यवस्यति। एतादुशनियमानुसारेणव लोकोन्नतिकारकस्य धर्मस्य यश्स्करत्वम्‌ अधिकय- 
शस्करत्वं च सिध्यति; गम्भीरगम्भीरत रनादानामुत्तरोत्तरं सर्वातिशायित्ववत्‌ तन्नादस्य सर्वातिशायित्वात्‌। 


अत एवं विधिपूर्वकं अपरिणीताया रागमात्रपरिगृहीताया एकस्मिन्नेव दयिते समासक्तचित्ताया 
अपि म्‌च्छकटिकादी वसन्तसेनायास्तत्तुल्याया वा अन्यस्था इतिहासपुराणप्रसिद्धाया यणिकादुहितु: न 
तादुश स्मरणीयत्वं भवति यादुशश विधिपूर्वकपरिणयेन पातिद्रत्यसड्ूल्पमुपेताया जगन्मातुः सीताया:। 
तत्र हिं कारण केवलूमादर्श भेद एबं। गणिकादुहितुहि आदर्श: परिभितप्रमातृतामाविर्भावर्यात, जगन्मा- 
तुस्तु, अपरिमितप्रमात ताम्‌। अत एवं च कौरवसेनाया, एकादशाक्षौहिणीपरिमिताया बहुजनोपकारित्बे- 
5पि अपयकश्ञ:, पाण्डवर्सेनायास्ततो<ह्पत्वेषपि यशोभावत्वं भगवत्प्रीतिपात्रत्वं चावलोक्यते | तत्सिद्धमेतस्‌ 
धमंपक्षपातिन्या लोकोन्नतिव्यवस्थाया अधिकयशस्करत्वर्मिति। अत एवंच्यते-- 


परित्यजेदयंकामी यौ स्थातां धर्म वर्जिती। 
धर्ममप्यसुखोदर्क छोकविक्रुप्टमेव च॥ 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 

इति शास्त्रकारै: । एवं च पञ्चवर्षपर्यन्त वा सप्तवर्षपयल्तं वा कार्या्थ निर्वाचितानां लोकमतानु- 
वतिनां जनरञ्जनं यद्वः पश्चसप्तवर्षपरिभितायुष्कमेज । भारतीयराजनीतेस्तु शाइवतघर्मप्रधानाया 
विधानानि अनवच्छिन्नायूष्कयशस्कराणि भवन्तीति वस्तुस्थितिरावेचते। तथाबिधाया अस्या भारतीयाया 


राजनीतेः स्वरूप क्रमबद्धेष ३६ प्रकरणब्‌ प्रदर्शित विशुद्धसंस्क्ृतविश्वविद्यालयीयराजनीतिविभागे सब्जात- 
व्याख्यानादेवोद्धत्य प्रदीयते--- 


कौटिलीयाययं शास्त्रसं क्षेपरपे कामन्दकीयनीतिसारे--- 


राजास्य जगतो हेतुव्‌ द्वेव द्वाभिसम्मतः । 
नयनानन्दजनन: शह्ाड़ु इव तोयधे: ॥ 


इत्यादिना राश आवश्यकता प्रतिपादिता। वार्ताया अभावे मरणं स्यात्‌ | वार्ता च राजकृत रक्षणमपेक्षते। 
तथा क्र सर्वषां जीवनचिन्तास्वनिर्व्॑तकत्वेत राजनीतिमपेक्षते । तत्र गणराज्यादीनां सम्भवेषपि वर्णा- 
श्रमधर्मानुयायिनां इते अभिषिक्तस्यथ राज्ञ आश्यकत्वमितोष्प्यत्यादरणीयग्‌, यतः न्‍्यायालय्रेषु ऋणादाना- 


दिव्यवहाराणां स्वसम्बन्धिभिरावेद्यमानानामेथ राज्ञा विचारणीयत्वम्‌; अन्यथा तू, न सामानन्‍्यनियमे सत्यपि 
अनिवे दितानादाने अपवादभूता: - 


छलानि चापराधांश्व पदानि नृपतेस्तथा। 
स्वयमेतानि गृह्लीयातू नृपस्त्वावेदकधिना ॥ 


इति परिगणिताइछलापराधपदनिमित्तभूता व्यतिक्रमाः श्रीमद्भागवते परीक्षिद्वपभसंबादे प्रदर्शितं 
“यदधर्म कृत: स्थान सूचकस्यापि तद्भवे/दिति न्यायमनुसृत्य शमसुखशीरविद्वद्धिन्यायालये स्वथमनुप- 
स्थाप्यमाना अपि स्वयं नपतिनैव ग्राह्मा भवन्ति। तत्र ५० बिधानां छलानां, तथा ३० पदानां परिगिणन 
बतेते। अपराधास्तु--- 


शआज्ञालझुंघनकर्तार: स्त्रीवधो वर्णसद्भूर:। 
परस्त्रीगयमन चौर्य गर्भश्चेव पति विना॥ 
वाकेपारुष्यमवाच्याय. दण्डपारुष्यमेव च। 
गर्भस्य पातनं चेवेत्यपराधा दर्शब तु॥ 


इति नारदेन परिगणिता:। धमंनिरपेक्षराज्यसंस्थया वर्णसद्भुरातिरिक्तापराधाना मादाने5पि वर्ण- 
स'डूरख्पापराधस्यादानमसम्भवदुक्तिकमेव। तथा श्रीरामायणीय नताराजकीयाध्याये प्रोवता जन्ये5पि धर्म- 
विलोपा अपरिहार्या एवं राजाभावे। क्रत एवं सुश्रुतादिभि: वर्णसद्धुरादिभीतते राजा रढय इति सोरस्ता- 
डमुच्यते । सद्भूरस्य तु हेयता--सद्धूरस्य च कर्ता स्थामुपहन्यामिस्रा: श्रजा:। इंति गीतायाम्‌, 


स्वर्गानन्‍्त्याय धर्मोष्यं सर्वेषां वरणिलिशजज्जिनाम्‌। 
अस्याभावे तु लोकोण<्यं सद्भूरान्नाशमाप्नुयात्‌ ॥ 
२० 


अपि नाम भारतीय राजनीतिविधानं सम्भवतति ? 
इंति । नीतिसार चोच्यते--- ह 


शुचीनां श्रोमतां गेहे योगअ्ष्टोईनिजायते। 
अथवा योगिनामेव कुले भ्वति घीमताम्‌॥। 
तत्र त॑ बुद्धिसंयोगं॑ लभते पौर्वदेहिकम्‌। 


इत्यादिगीतावाक्य: प्रतचोनकलाविद्यासंवर्धनोपयोगिबुद्धिसंयोगार्थ, अपेक्षिताया आनुवंशिकसंस्का रप्रधानाया 
भारतीयसंस्कृते: संरक्षण साड्ूयपरिहारमन्तरा तैव सम्भवति। किड्च-- 


विप्रों धर्मद्रुमस्थादि: स्कन्धशाखे महीपतति:। * 
सचिवाः पत्रपुष्पाणि फल न्यायेन पालनम्‌ । 
यशो वित्त फलरस: भोगोपग्रहपूजनम्‌ । 
विदित्वैतान्‌ न्‍्यायरसान्‌ समो भूत्वा विवादने। 
त्यक्तलोभादिक॑ राजा धर्म्य कुर्माहिनिर्णयम्‌। 


इतिरीत्या वरणितस्थ “मन्वाद्युगदिष्ट: परिपालनोपायों न्याय” इति लक्षणलक्षितेन न्यायंन परिपालनरूप- 
फूडस्य विशेष: क्षत्रियाधिकारिकत्वेन' क्षात्रध्मंतवा विख्यातस्थापि दयाअहसादिरूपत्वेन साधारणधर्म- 
त्वानपायेन स्थितस्य-- 


क्षात्रो धर्मों द्यादिदेवात्‌ प्रवृत्त: 
पदचादन्ये.. शेषभूताइच. धर्मा:। 


इतिमहाभारतीयवचने त पालनधमंस्य सम्यक्स्थितावेवान्येषां वर्णधर्माणां परिपूर्णत्वमन्यथा तु अद्भुविकल- 
त्वमेवेत्यवगते:, फलकक्‍्त्सब्रिधावफ़्॒ल॑ तदजमिति न्यायात्‌ः निष्फलत्वावगतें: न अभिषिक्त राजशून्यता 
वर्णाथमधर्मानुश्रायिनां साधिका । क्त एवं चरकेणापि जनपदोध्वंसनीयाध्याये ग्रामनगरजनपदप्रधानानाम्‌ 
अधर्मंप्रवर्तकत्वे अप्रधानानां धर्मनिष्ठत्वेषपि जनपदों ध्वंसो वरणितः सविस्तरम्‌॥। करत एवं महाभारते-- 


अथ तात यदा सर्वाः हास्त्रमाददते प्रजा:। 
राजा त्राता तु लोकस्य कर्थ चर स्थात्‌ परायणम्‌ ॥ 
एतन्मे संशय बूहि विस्तरेण नराधिप्‌। 


भीष्म उवाच--- 


दानेन तपसा यपज्ञर्रोहेण दमन च। 
ब्राह्मणप्रमुखा वर्णा:  क्षेममिच्छेयु रात्मन: ॥ 
तेषां ये बेदबलिनः तेथ्भ्युत्याय समनन्‍्तत:। 
राज्ञो बल वधेययुम॑हेन्द्रस्येव देवता: ॥ 
राशाउपि क्षीयमाणस्थ ब्रह्मवाहु: परायणम्‌ । 
तस्माद्‌ ब्रह्मबलेनैव समुत्येयं विजानता ॥ (अध्य।० ७८) 
२१ 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


राष्ट्रस्यैतत्कृत्यतम॑ राज्ञो.. यदभिषेत्रनम्‌ । 
अनिनद्रमब्ल॑ राष्ट्र दस्यवो5भिभवन्त्युत ॥ 


इत्युत्थाप्य मध्ये अराजकनिन्दां विधाय मनुना सह संवित्प्रमज्भमुपक्षिप्य 


पशूनामधिपञ्चाशद्विरण्यस्य. तथेव च। 
घान्यस्य दशमं भागं दास्यामः: कोशवर्धेनम्‌ ॥। 
कन्यां शुल्के चारुरूपां विवाहेषूथतासु च। 
मुखेत शस्त्रपत्रेण ये मतुण्या: प्रधानतः॥ 
भवन्तं॑ तेश्नुयास्यन्ति महेन्द्रमिव देवता:। 
ये च धर्म” चरिप्यन्ति प्रजा राज्ञा सुरक्षिता:॥ 
चतुर्थ तस्य धर्मस्य त्वत्संस्थं हि भविष्यति। 


इत्यादिना प्रजाकृतां संविदमुपन्यस्य--- 


तस्य दृष्टवा महत्त्व ते महेन्द्रस्थेव देवता:। 
अपतत्रसिरे सर्वे स्वयर्मे च दधुमेन:॥। 


इत्यादिना परिणाममुपदर्य--- 


एवं ये भूतिमिच्छेयु: पृथिव्यां मानवाः ववचित्‌ । 
कुर्यू राजानमेदाग्रे प्रजानुप्रहकारणान्‌ ॥ (अ. ६७) 


इतिदया5हिसादिरूपपालनधर्मेतिकतंव्यतात्मक कतेव्यजातं सर्जपां घामिकाणामुपदिश्यते । अतः कुलविशुद्धिः 


वर्णाश्रमधममंशुद्धिरव अभिषिक्तराजानमपेक्षत एवेति तद्दिशिप्टराज्यव्यवस्थ॑व प्रशस्ता भारतीयराजनीत्य!म्‌ । 


सा च राजनीति: कामन्दकेन ३६ प्रकरणब्‌ संक्षिप्ता। तानि च प्रकरणानि यथा--१. इन्द्रिय- 
जयः, २. विद्यावृद्धासंयोग: ३. विद्याविभाग:, ४. वर्गाश्रमव्यवस्था, ५. दण्डमाहात्म्यम्‌ , ६. आचारब्यवस्था, 
७. प्रकृतिसम्पत्‌, ८. स्वातुजीविवृत्तम्‌, ९. कण्टकशोधनम्‌, १०. राजपुत्ररक्षणम्‌, ११. आात्मरक्षितकम्‌, १२. 
मण्डलगोनि:, १३. मण्डलचरितम्‌, १४. सन्धिविकल्प:, १५. विग्रहविकल्प:, १६. यानासनहे धीभावसमाश्रय- 
विकल्प, १७. मन्त्विकल्पः, १८. दूनप्रचार:, १९. दूतचरविकल्प:,२०. उत्साहप्रशंसा,२१. प्रकृतिकर्म, २२. 
प्रकृतिब्यतनम्‌, २३. सप्तव्यसनवर्ग , २०. यात्राभियोवतृप्रदर्शनमू, २५. स्कन्धावारनित्रेशनम्‌,२६. निर्मित्त- 
ज्ञानमू, २७. उपायविकल्प:, २८. सेन्यबऊाबलभ्‌, २९. सेनापतिप्रचार:,३०. प्रयाणव्यसनरक्षणम्‌, ३१. कूटयु- 
द्धविकल्पः, ३२. गजाइवरवपत्तिकर्म, ३३. पत्यश्वरथगजभूमिः, ३४. दानकल्पना, ३५. व्यूट्विकल्प:, ३६: 
प्रकाशवुद्धमिति । तत्रान्तिमप्रकरण प्रकाशथुद्धमू। तत आरभ्य क्रमविवेचनमारभ्यते | मात्स्यन्यायाभि- 
भूतानां प्रजानां रक्षणाय प्रकाशथुद्धमेबान्तिम उपाय: । यदि द्वापर एवं प्रकाशयुद्धस्यावश्यकता आसीत्‌ 
किमुत्‌ कथा कलियुगेषस्मिन्‌। 


श्र 


अपि नाम भारतीय राजनी।तेविधानं सम्भवति ? 


अभियुक्‍तं अपि स्वे स्वे कृत्ये यत्सबन्निधौं प्रजा:। 
प्रभत्व॑तदिति प्रोक्‍त आज्ञा सेव भयात्मिका।॥। 


इत्यभियुक्तवचनात्‌ भयनिर्माणरूपं प्रभुत्व॑ सामथ्य॑ विना न सम्भवत्ति; इति तदर्थमेव प्रकाशयुद्धम्‌। 
सत्येव भये साथूनां संरक्षण दुष्टेम्यों भवेत्‌। अतः प्रकाशयद्धसामग्री पूर्वेष्‌ प्रकरणेषु चिन्त्यते । तथा हि 
सैन्यबलं, सुयोग्यप्रेनापति:, प्रयाणकाले वाजिवारणादिरक्षणम्‌, सेनादीनां शिक्षादानं, योग्यभूमिविचार- 
पूरवंकमेव सेनानिवेशनभ्‌, योधानां प्रोत्साहनार्थ दानसामर्थ्य, व्यूहूनिर्माणकौशलम्‌, राजाबवरथपत्तिकर्माणि 
तदर्थ” ज्ञातव्यानि। तथा कूटथुद्धविकल्प: ज्ञातव्यः, एवं प्रयाणकाले व्यसनरक्षणं च। तत्र यदि सामा- 
झुवायचतुष्टयेबू प्रयमेरेवोपायें: कार्य भवेत्‌ तहि दण्डप्रणयनं न युक्तम्‌, अतः सामाझुपायानां ज्ञानमा- 
वश्यकम्‌। एवं यदि सप्तश्रकृतिब्‌ षट्प्रकृणों व्यसनग्रस्तास्तहिं तासां .व्यसननिराकरणं महीपते: कार्यम्‌। 
कि च तस्मिन्‌ समये कूटयुद्धविकल्पो5षपि। कूटयुद्धार्थं च देवबल भ्पेक्षितम्‌। तथा स्कन्धावारनिवेश- 
नमावश्यकम्‌ । यदा प्रजासु व्यसनासक्ति: तदा दूतचराभ्यां कार्य भवति, इति रीत्या व्णितोथ्यं सर्वो$- 
प्युपाय: परराज्यात्मसात्करणाय। परराज्यात्मसात्करणमपि प्रजापालनार्थ कतंव्यमू । भरत एवोक्तमू--- 


घामिक॑ पालनपरं सम्यक्‌ परपुरञ्जयम्‌ । 
राजानमभिमन्यन्ते.. प्रजापतिमिव प्रजा:॥ इति। 


अतो यस्य स्वीयं स्वल्पमपि राज्यमस्ति, तेनेव परराज्यात्मसात्करणं तथा परराज्यबलाबलज्ञानं 
च कतंव्यम्‌। अतस्तदर्था मण्डलयोनि:, मण्डलचरितं, सन्धिविग्रहादिकं च॑ कतंव्यमित्येवंं मन्त्रविकत्प- 
प्रकरणम्‌। तदद्भुतया दृतचरप्रणिधि:। अस्मद्राजनीतौ-- 


न तेन सज्यं क्वचिदुद्यतं धनु: कृत न वा कोपविजिह्ममाननम्‌। 
गुणानुरागेण शिरोभिरुहते नराधिपेमाल्यमिवास्य शासनम्‌।। 


इतिवर्णितरीत्या प्रिय सत्यं जगद्धितं च यत्‌ तत्व नियोजन सर्वेषामिति राजनीतेलंक्यम्‌ । परकीयमतानां सम्यग्‌- 
ज्ञानाभावे निर्णयं मन्‍्त्रद्वारा न कर्तृमहेँ:। अतो दूता मतपरिज्ञानाय प्रेषणीया:। षाड्गुण्यपि सन्धिरेव 
मुख्यों बुधानां राज़ां वा। सन्धिश्च विश्वासोपगम:। अय॑ मदिष्टं साथयिष्यत्येव इत्याकारकः:निश्चय- 
रूप:। भ्रमात्मकतादृुशनिश्चयवान, अतिसंहित इत्युच्यतें। सन्ध्यर्थंभेव विग्नहोषपि कतंव्यो भवति। तदजू- 
त्वेन यानासनादीनां प्रवेश! । अनया रीत्या त्रयोदशसु सर्गेषु परराष्ट्रनीतेश्चिन्तनं नीतिसारकृता कृतम्‌ । 


एतत्‌ संर्वेमपि स्वराज्यसंस्थापन एवं सम्भाव्यते। अतस्तदर्थ आदिमाः सप्तसर्गा:। “राजा प्रकृति- 
रज्जनात्‌” इत्युक्तरीत्या र|ञ्जनं कर्थ भवेदित्येव चिन्ता। तदर्थ रञज्जनं सुखमाधनतासंस्कार इति स्थिते, 
आयुक्‍तकेभ्य: चौरेभ्यः परेभ्यो राजवल्लभात्‌ राजभ्यहच भयं प्रजानां भवतति इति तब्निराकरणाय कण्टक- 
शोघनप्रकरणम्‌, तथा च बाह्यप्रजास्थितानां कण्टकानां गोधनं राजपुत्ररक्षणं, आत्मरक्षितकं, चेति 
रक्षणार पुक्तम । कण्टकशोधने जाते रज्जनं स्वभावसिद्धमू । एतत्‌ सर्वमपि स्वाम्यनुजीविवृत्ते समीचीने 
सति सम्भवलि। तदपि योग्यानामेवाधिकारेषु नियोजने सम्भवेत्‌ | विनियोगश्च सामर्थ्यंपर्यालोचनापूर्वकमेव । 
एतदर्थ' प्रकृतिसम्पत््रकरणम्‌ । तेन के कीदृशगुणयुक्ता इति ज्ञानं भवति। तथाविधानां गुणवतां समुत्पत्ति: 

श्र 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


राष्ट्रेदेव। गृणवन्तः पुरुषारव सदाचारस्थापने सत्येव समुत्पच्चन्त इति। एतावद्दूरपर्यन्तं पादचात्यराजनीते- 
भारतीयराजनीतेश्च सर्वेष्वंशेषु ऐकमत्यमेव सर्वे: दृष्यते। इत ऊध्वेमेव वैमत्यं तद्यथा--यत_ राष्ट्रमनृतपूर्ण 
भवेत्‌ तत्र साधुसंरक्षणं न कदाचिदषि भवितुमहंति। तस्मादितः पूर्व” यानि पञ्च प्रकरणानि इति तेषां 
सद्भति:। सदाचा रव्यवस्थापनाय वैदिकंकपारलौकिकशुद्धि जनकत्वरूपदण्डमाहात्म्यं /वर्णाश्रमधमं व्यवस्थाप्रकरणं 
च। वर्णधर्मा, आश्रमधर्मा:, सामान्यधर्माश्च, तेषां मध्ये सामान्यधर्मप्रतिष्ठापनं सर्वेरेव काम्यते। परन्तु 
विशेषधर्माभावे न भवेत्‌। वर्णाश्षमधमंव्यवस्थापनं च विद्याविभागस्थापनाधीनम्‌ । विद्याया वास्तविकार्थस्य 
स्फूति: गुरुभक्तिविशिष्टस्यैव । गुरुभस्तिश्च पूर्वाजितपुण्याधीता । यतो गुर्वाज्ञाव्यतिक्रम: कलियुगे सर्वेषां 
स्वभाव:। भक्तिश्व इन्द्रियजये सत्येव सम्प्यते । अनया रीत्या इन्द्रियजयप्रकरणमारभ्य प्रकाशयुद्धान्तानि 
३६ प्रकरणानि भारतीयराजनीतोौ दुष्टानि सर्वस्यामेत्र राजनीतों आवश्यकानि | 


परन्तु पाश्चात्यराजनीतिरन्तिमेषु ३१ प्रकरणेबु भारतीयराजनीत्या सहाविशिष्टरूपादि ततः 
पूर्व तनेष्‌, पञ्चसु प्रकरणष्वेव विषमतां गताइवलोक्यते। तथ्था--ईशवीय १५९३५ वर्ष प्राप्तेन भारत- 
विधानेन, एका शासनसभा, एका कार्यकारिणी परिषद्‌, न्‍्यायालयाभिधानं तथा 'पब्लिक्सविस कमीशन्‌' 
च नियोजनार्थ व्यवस्थापिता पादचात्यराजनीत्या, एतासां स्वरूप सर्वजनविदितमेव्ेति इह नः विज्वियते। 
तत्रापि संर्वजीवातुभूतशासननिर्माणपरिषद्‌ जननिर्वाचितप्रतिनिधिसमूहस्य भवति। एतेषां प्रतिनिधीनां 
शासननिर्माणसामर्थ्य निरड्कुशमास्ते, यत्र कोटिकोटिजनानां भाग्यमायत्तम। एंतेषां प्रतिनिधीनां शिप्टत्वं 
तु पच्चसप्तवर्षायुष्कमव । ततोड्न्ये तत्र निर्वाच्यन्ते। तथा च न कस्यापि तत्वस्य अन्नास्ति स्वीकार: । 
तथा च केवल प्रियमेव समालोच्यते न हित॑ पाश्चात्यराजनीत्येति निष्कर्ष: पर्यवस्यति । 


अनेन होीदं स्फुटमेव सिध्यति, यत्‌ एवं पूर्वोक्तरूपाया भारतीयराजनीतेराचायंचाणक्योंन्नीताया: 
स्थानमुच्चतममस्तीत्यत्र॒नास्ति सन्देहलेशोअपि। परन्त्वस्था वतंमानसमाजे प्रतिप्ठापएनावसर: सम्भवति 
ने बेति केवल तृतीयोंह्शों विमृण्य:। 


पूर्वोक्तकीतिलक्षणे धामिकत्वप्रयुक्तोत्कषंस्थ यथा यथा नानादेशीयलोकज्ञानविषयता अभिवर्ध॑ते 
तथा तथा तत्मतिप्ठापनं अभिवर्धने इति सुविशदरमव सर्वेषामभिज्ञानम्‌। धामिकत्वप्रयुक्‍ती उत्कर्षे सम्पाद- 
नीये सति शरीरात्मवादप्रधाना धर्मा: क्रेस्तवादय: महामोहमूलका यावत्पय॑न्त निर्मुलिता न भवन्ति 
भारलवर्षात, तावत्परयन्त नेवावसर: भारतीयराजनीतिसमुत्कर्ष स्थ । एवंविधाना महामोहानां निमूंलनं च-- 


देहिनो5स्मिन्‌ यथा देहे कौमारं यौवनं जरा। 
तथा देहान्तरप्राप्तिर्धीरस्तत्र न मुह्यति ॥ 


इतिभगवदगीतोक्तज्ञानस्य प्रतिष्ठापनर्नेव सम्भाव्यते। तच्च क्रियात्मक ज्ञानं, नित्यानित्यवस्तुविवेक:, 
इहामृत्रफलभोगविराग:, शमदमोपरतितितिक्षा, श्रद्धासमाधानमुमुक्ष॒त्वान्तानां साधनानां तीक्नतमानां प्रति- 
प्ठापनेनेव सम्भवति । तत्प्रतिष्ठापनमपि वैषयिकाभ्यासिकमनो रथिका भिमानिकभेद्िश्नानित्यसु खवै राग्यनिर्मा - 
णपूर्वकविद्याशमसन्तोषधमंविशेषनिमित्तकलोकोत्तरसुखपरिचयाधीन यत्खलू._ “दृष्टादुष्टाविषयवितृष्णस्य 
वशीकारसंज्ञा वैराग्यम्‌, तत्पर पुरुषख्यातेर्गुणवैतृप्ण्यम्‌” इति सूत्राभ्यां भग्वान्‌ पृतड्जलि: रसृत्॒या- 
ज्वकार । 


२८ 





भगवान्‌ विष्णु की, चतुर्भुज भूति 
पूर्व मध्यकाल (ई० ८वीं शती ) 
सुलातानपुर (अवध) से प्राप्त 


->्कऑकसंग्रहालय 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रथ 


तथा च नित्यानित्यवस्तुविवेकोत्कर्षाधीनमेवेद'! सर्व भारतीयराजनीतिप्रतिप्ठापनकार्य दृश्यते । 
विवेकोत्कर्षर्च लोके प्रचरत्सु नानाविधेष्‌ शास्त्रेषु यत्सुमह्यशस्वि धीरपुरुषासेवितमर्थब्रहुलमाप्तजनस्य 
पूजितं त्रिविधशिष्यव्‌ द्धहितमपगतपुनरुक्तदोषमार्ष सुप्रणीतसूत्रभाष्यसडुग्रहक्रमं स्वाधारम्‌ अनवपतितशब्द- 
मकप्टशब्द पुष्कछामियान क्रमागत/थंमर्थतत्वनिश्चय प्रधान सज्जुता्ंभसदकुलप्रकरणं आशुप्रबोधक लक्षण- 
वच्च उदाहरणवच्च यच्छास्त्र अमलूमिवादित्यस्तमो विधूय प्रकाशयति सर्व, तस्य यथाविधि अध्ययन।- 
ध्यापनतद्वि्यसम्भाषाप्रतिष्ठापनाधीनाया विरोधिप्रतिभान्यग्भावसहकृतशाइवतसुखप्रतिभाया._ भारतीयषु 
उन्मेबसम्पादनेनव सम्पादनीयं व्तंते। तथा च परिमितप्रमातृभावपरित्यागपूर्वकापरिमितप्रमातृभावावेदनरूप- 
मतपरावतंनेनव राष्ट्रकृतेनेंद सम्भवति। 


गावों प्राणेन पश्यन्ति वेदें: पश्यन्ति ब्राह्मण: । 
चार: पश्यन्ति राजानः चक्षु्भ्यामितरे जना:॥ 


इति महाभारतीयवचनस्थापि वेदशास्त्रस्योक्तरूपे इतरासाध्ण्सर्वार्थश्रकाशकत्व एवं तात्पयंम्‌। यथा 
हि गयवां प्राणेन्द्रिये रासायनिकप्रयोगशाल्सु विद्यमानेषु अद्य यावदुपलब्धेषु सर्वेष्वपियन त्रेषु अनुपलभ्यमाना 
तदनुपलम्यमानसूक्ष्मतमगन्धग्रहणशक्तिरुपलक्ष्यत एवेति #त्वा प्रयोगशालास्थोषकरणैरनुपलभ्यमानं वस्तु 
जगतीतले नास्त्येवति प्रतिजानाना: पाश्चात्यदु:क्षिता मृगयाव्यापारेषु तादुशसूक्ष्मतमगन्धाभिव्यक्तिकुशछूसार- 
मेय प्राणशकत्या स्वयमपि लक्ष्यमन्वेषथन्तः स्वीयप्रतिज्ञाहानिनिग्रहस्थानपात्रतामचेतयन्तः अभिज्ञजनोपहास्यतां 
यान्ति, . तथैवापौरुषयवेदशास्त्रनिष्यया इतरप्रमाणानुपलभ्यमानसूक्ष्मार्थशापनशक्तेरपरिचयेन वैदिक 
पन्‍थानं विहाय परिक्लिश्यन्ते यद्यपि, तथापि बेदोपद्शितस्थ तत्वस्थ, गोभिः प्राणेन्द्रियशवत्या आबेदि- 
तस्य तत्वस्येव चारैसन्वेषणे क्रियमाणे सति सर्वाशेषु सत्यत्वं राजनीतिविदामपरोश्ष भवितुमहंत्येव, यथा 
प्रागुक्त नीतिलक्षणे कीतिलक्षण च परोक्षप्रमाणस्य धमंस्य चर प्रवेशः आधुनिकसाम्यवादिभिः सप्रतिक्षेपं 
तिरस्क्रिपमाणो४पि वेदमूलकशास्त्रेकवेद्य: अन्वयव्यतिरेकाभ्यां सिद्ध:। अत एवं हि उच्यते-- 


प्रत्यक्षेणानुमित्या वा यस्तूपायो न बुध्यते। 

एन विदन्ति बेदेन तस्माद्‌ वेदस्य बेदता ॥ इति 
मनुनापि-- 

पितृभूतमनुष्याणां वेदश्चक्षु: सनातनम्‌ । इति। 

अशक्य चाप्रमेयं च वेदशास्त्रमिति स्थिति: | इति च। 


तथा पाश्चात्या अपि सुप्रसिद्धा “रोमाँ रोलाँ” प्रभुतयः-- 


# जप ० शी ल लत्त्तेंड 0 एिप्राणुल बाते #बंव चाहा ती डक्माणक्षां४।0.. पाता 


#ल्‍लाए (७ ऐ9९ (॥९ जाए ४॥वली लाफिब्नल्टड (तल कडा ती वाल पाए, |. त0 गण 5९्वो 
गड्त 50 ।॥6 ७ए(॥(७५. ,. ............... व ४९९८ जी धीला ॥.लाड णी लल्ट्फ़ॉणाों कगता]9 
हित वलझा। त॑ उज़ापतक कीट... जैवात वा जाबोप्त्ड काल ]0ए6 किट फा्मातात्ा ल्डारलूएं 
फ_एएए वो []/5९ 0 औैफां। व वी, ॥६ इत्लाफ़ [0 गए (0 लगाव कला मो]. फकलारएए 
फिणा वाल हवा 0 क्‍श्ााणल, कं णाए न्‍ज्ीताणांशल बला कप) हय्यछ ॥9ए9णी6छांड 
ग्राततेत्ता इलंलाल०+' इतति | 


रद 


अपि नाम भारतीय राजनीतिविधानं सम्भवति ? 


अभारतीयानां कृते भारतीयशास्त्राणां पूर्वोक्तशास्त्रलक्षणघटकतदीयाप्तजनपूजित्तत्वगृणाभावेन 
कार्याक्षमत्वात्‌ तदीयशासनकाले अवरुद्धकायंकत्वेईपि इदानीं तच्छासनापगमेन भारतीयानामरमाक॑ आप्त- 
जनपूजितत्वेन तानि श्ञास्त्राणि अधुना कार्यक्षमाणि अवसराभमहंन्येव। भारतीयशास्त्राणामेवंविधा- 
पूर्वार्धधरकाशनसामर्थ्यें स्त्रीकुर्वाणे: पाइचात्यदेशस्थविश्वविद्यालये: तत्रत्यमाजुलिकार्थप्रेप्तया स्वकी यविभागेषु 
भारतीयदंनानां ऋषिप्रणीतानां स्थानानि यद्यपि निितानि सन्ति, तथापि, तदीयाप्तजनपूजितत्वाभावात्‌ 
तानि स्थानानि न तथा कार्यक्षमाणि सम्पश्चन्ते इति हेतोरिदानीं पूर्णस्वातल्यप्रदानपुरस्सरं भारतीयजनानां 
स्वक्ीयशास्त्रपर्यालोचनायां श्रवृत्ति, तदृद्रा माजजुलिकार्थप्राप्ति च कार्यतः पूर्वोषदर्शितया स्वकीयप्रेप्सया 
मूकाभितयनाभिनयन्ति; इत्यतः को वा इतो5धिकोह्वसरलाभः समाशंसनीय: केवर्ल भारतीयानां 
स्वकीयविद्यासु कृतघ्नतापरित्यागसद्थुल्पमात्रादुतेव्न्यः । 


अपि नाम भारतीय विधान सम्भवतीति प्रष्नस्योपक्रान्तस्थ निर्णय इत्थमिदानीं सम्पन्न: । 
लिडलोट्तव्यप्रत्ययादिप्रतिपाा इच्छाविशेषरूपा प्रव्तनेव विधानपदा्थ:। सा च “बहुस्यां प्रजायेय” इत्यादि- 
रूपसृष्टिकालिकेक्षणरूपा सर्वजगद्व्यापकपराशक्तिरूपापि, सर्वप्राणिनां मूलाधारेषु स्वयमेवाभिव्यज्यते, 
था वेद: पव्यन्ति ब्राह्मणा' इति पृुर्वमस्मानिः पाश्चायत्दशंनंकवाक्यतया प्रदर्शिता। परा, पश्यन्ती, 
मध्यमा वेख रीरूपवाक्चतुष्टयमध्ये मनोषिमात्रगम्या परा वागिति निदिश्यते वेदे-- 


पे “चत्वारि वाकू परिमिता पदानि तानि विदुब्नाह्मणा ये मनीषिण:। गुहा त्रीणि निहिता नेजुगति” 
इति। 


तस्या वैखरीरूपं यत्स्वरूप तदपि विधानमित्युच्यते। तस्था अप्रत्यभिज्ञातस्वरुपाया आविष्करण॑ 
वैखरीरूपेण सम्पन्नं विधानसम्मेलनद्वारा पाश्चात्यरीतिकृतमपरिज्ञानमूलकत्वादपूर्णः भारतीयराजनीति- 
प्रतिपादिताद्यप्रकरणपञ्चकर हितत्वात्‌ । साहित्यज्ञास्त्रोक्षसाधरणीक्रणविचारप्रसड्भून पूर्वोपर्वाणतपरिमित- 
प्रमातृभावस्वरूपायास्तस्या: परिज्ञानपूर्वकं क्रियमाणं तु भारतीयराजनीतिक विधान भवति, परिपूर्ण च्‌। 


तथा च परिमितप्रमातृभावषरित्यागपूर्वक मपरिमितप्रमातृभावावेदनरूपमतपरावतंने नव राष्ट्र- 
कृतेनेदं सम्भवति। तच्च सति भगवदनुग्रहे सम्भाव्यत इति समाशास्यते शास्त्रैकशरणविहड्धिरिति किम- 
घिक विज्ञेष्‌ विज्ञापितेनेति विस्तरभयादुपरम्यते । 


योगतत्तमीमांसा 


सभापतिशमेपिाध्याय: 


यदीययोगेन बिलीयते भवों भवो5पि यो यात्यभवाय प्राणिनाम्‌। 
प्रगम्य त॑ योगभवत्र समीक्षते सभापतिस्तत्त्वमिंदं सतां मुदे॥ १॥ 


इदअजन्ममरणपरम्परात्मकसंसरणाधिकरणीभूत॑ संसारचक्र धर्मार्थंकाममोक्षाणां तत्साधनचतुर्दशवि- 
द्यानाञ्च निधानतग्रा अनुकूलवेदनीयेप्टसम्पादकसुक्ृतकल्पद्रमूलाधिष्ठानतया च रमणीयतां बिश्रद्गपि नाना- 
वासनाभोगिनीविषसंब लिततया चतुरशीतिलक्षसंख्याकयोनिषु पौनःपुन्येन जनिमृति श्र ड्खलानिगडितस्वतन्त्र- 
तथा मूलग्रकृतिसाम्यापन्नतया दुःसहानन्तत्रिविधदुःखदुःखदयादोगणरनारतं पीडाप्रयोजकतया सहजस्याप्या- 
त्मनो नित्यनि रतिशयनिविषथ। नन्‍्दस्वरूपत्वस्य विस्मारकतया च वस्तुयाथात्म्यमन्विष्यतां निखिलविहिताविहित- 
कमंकलापजन्यसुक्रतदुष्कृताभ्यामनिर्वचनीयदुःखमं वानुभवतां विद्याविद्योतितप्रेक्षाववामतिकरालमकरादिजन्तु- 
दूविताशयाकूपारमिव भयप्रदमवगच्छतां संसारसागरमुत्तितीषतां प्राणिनां हेयमेवेति तदुत्तरणोपायजिज्ञासायां 
प्रत्यक्षानुमानोत्मानादिप्रमाणगोचरत्वेन तादुशोपायमपश्यतामीड्वरानुग्रहेणेव दुरुत्तरसंसारसागरमुत्तरेमेति- 
जाततामुद्धरणाय. ईईवरो नियतानुपुर्वोकां कालत्रयाबाधितार्थप्रतिपादिकां श्रुतिमुपादिदेश वेघसे । तदुपदेश- 
परम्परया चाद्यत्वेषपि तनयं जननीव हितोपदेश कुवंतती श्रुतिराह-- 

आत्मा वा अर द्रष्टव्यः श्रोत॒ब्यों मन्तव्यो निदिध्यासितव्यश्चति,' अन्र चतस्र इतिकर्तव्यता 
उपदिष्टा: । 

१. तब्राद्या--उपनिषद्वाक्यानि जीवात्मपरमात्मनोस्समन्वेतुं तात्पर्यनिर्णायकश्रुत्यादिषड्विधलिडुर- 
ज्ञानमंशयादिप्रतिबन्धनिवरतिका ताल्पयेनिर्णयानुसारिन्यायविचारात्मिका अन्तःकरणवृत्तिचिशेषरूपा, सा एवं 
श्रवणमित्युच्यते । 

२. द्वितीया--मतान्तरवादिप्रयुक्तविप्रतिपत््यादिनिरासफलिका आत्माविरोधितकंणस्वरूपा अस्तः- 
करणवृत्त्यात्मिका, या मननपदेन व्यपदिश्यते । 


३. तृतीया--चित्तचाञ्चल्यात्मकप्र तिबन्धनिवत्तिका विजातीयप्रतीत्यनन्तरितसजातीयप्रत्ययप्रवाह- 
रूपा श्रवणमननजन्यसंस्कारसचिव चेतोजन्यवृत्तिर्पा या निदिध्यासनशब्दन व्यवहियते। 


योगतत्त्वमीमांसा 


४. तुरीया--समाहितचित्तस्य अनाथविद्यानिवृत्तिपूवंकस्वरुपप्रतिष्ठचितिशक्तिरूपकंवल्यफलूविशि- 
ष्टा चित्साक्षात्कारहूपा ऋतम्भरा प्रज्ञा सा विज्ञानपदेनाभिधीयते। 


ऋतम्‌-सत्यं बिभति कदाचिदपि या न विपस्यंयेणाब्छायते सा ऋतम्भरा तया प्रज्ञया च सर्व 
यथावत्पश्यन्‌ योगी भ्रकृष्ट योगं प्राप्नोति। 


अस्थास्तुरीयाया: द्रष्ट्रृब्ययोविवेकरूपायाः प्रतिपत्तेरन्तरज़ु साधन निदिध्यासनरूपा तृतीया प्रति- 
पत्ति:। 


तदुक्तमू--ततस्तु त॑ पद्यति निष्कर्ू ध्यायमान: इति निदिध्यासनं ध्यानविशेषरूपमेव । 
अत एवं 'निदिध्यासितव्य' इति श्रौतपदं निश्चयेन ध्यातव्य इत्येबंपरतया व्याख्यातमुपनिषद्भाष्यकारै:-- 


यदपि विश्वरूपाचार्ये: निदिध्यासनपदमत्र न ध्यानार्थक किन्तु विज्ञानार्थकमित्युक्तमू, तदपि 
ध्यानमात्रमेव बहमसाक्षात्काराय नारूमपि तु दीर्घकालादरनेरन्तर्य्यंसेवनेन प्रसडख्यानपरमकाप्ठा5परपर्य्याय- 
ज्ञानप्रसादावस्थापन्नं सद्रिज्ञाममेव चितिशक्ते: प्रतिष्ठात्वकरमित्यभिष्रायपरम्‌ । तदेतद्धघानमेव पौन:पुन्येना- 
भ्यस्यमानं परिषाकदशावस्थ समाधिरित्यभिधीयत, इति स्कतन्‍्दाचार्य्योक्तिः. 'ध्यानादस्पन्दनं बुद्धेः 
समाधिरभिधीयते” इति विश्वरूपाचार्य्योक्तिक्च संगच्छते। अत एवं समाध्यभावाच्च (अ० २ पा० हे 
सू० ३९) इति सूत्रभाष्ये योब्यमौपनिषदात्मप्रतिपत्तिप्रयोजनः समाधिरुपदिष्टो वेदान्तेषु “आत्मा वा अरे 
द्रष्टव्य: श्रोतव्यों मन्तव्यों निदिध्यासितव्यः सोह्वेष्टव्य: स विजिज्ञासितव्य:” (बृ० २-४-५) “ओमि- 
त्येवं ध्यायत्यात्मानम्‌” (मुण्ड० २-२-६) इत्येवंलक्षण इति व्याख्याने समाध्युक्तिरप्युपपद्यते। किज्न्च' 
योगसूत्रकाराणामपि ध्यानस्य समाधित्वम्‌ “तत्र प्रत्यवेकतानता ध्यानम्‌” (पा० ३ सू० २) 'तदेवार्थमात्र- 
निर्भासं स्वरूपशून्यमिव समाधि:,, इति सूत्राभ्यां सम्मतम्‌ । परन्तु समाधित्वेनाभिमत ध्यानड्चात्र 
दिनद्वादशकाछावक्किन्नं ग्राह्ममन्यथा द्वित्रक्षणभवध्यानस्थापि समाधित्वापत्ति:, तदुक्तं स्कन्दपुराणे-- 


धारणा पज्चनाडीका ध्यानं स्यात्‌ षष्टिनाडिकम्‌ | 
दिनद्वादशकेनेव समाधिरिह भण्यते ॥ इति 


असम्प्रजावध्यानरूपो यः समाधि: स एवं योग इत्युच्यते। यस्तु योगाज्जतया 'यमनियमासनप्राणा- 
यामप्रत्याहारधारणाध्यानसमाथयोष्ष्टावज्रानि' इति सूत्र समाधिरुकतः स दिनद्वादशकालावच्छिन्नध्यानरूप 
एवं। यद्यपि योगाज्भभूतसमाधिलक्षणसूत्रे समाध्यज्जुतया काछो न निदिष्टस्तथापि स्कन्दपुराणाबनुरोधेन 
कालनिवेशे बराधकाभाव:। 


तथा च योगाज़ूभूतसमाघे: पर॑ यद्‌ ध्यान तत्सर्व योगपदेन व्यवाहियते | वस्तुतस्तु “उपविध्या- 
सने युञ्ज्याद्‌ योगमात्मविशुद्धयं/ (गी० ६.१२) योगो भवति दुःखहा' “युञज्जतो योगमात्मन:' ईक्षते 
योगयुक्‍तात्मा सर्वत्र समदश्शन:' “असंयतात्मना योगों दुष्प्राप इति में मतिः॥ कमिभ्यइचाधिकों योगी 
'तदा योगमवाप्स्यसि', आरुरुक्षोमुनेयोंगम्‌,' योगेनानत तनुत्यजाम्‌” इत्यादिवाक्यंपु असम्प्रज्ञातसमाधावेब 
योगत्वं मुख्यम। अन्यत्र तु तत्साघनतया5$5रोपितं गौ्ण योगत्वम्‌ । 


२९ 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 
तनु प्रसडस्यानसमावेविज्ञानजननद्वारामोक्षसाधनत्वमुक्तम्‌। तच्च विज्ञाने प्रमात्मक॑न॒स्यात्‌, 
प्रसऊख्यानस्य प्रमाकरणेष्‌ अनुक्ततया प्रमाणाजन्यत्वादिति चेन्न प्रमात्वे प्रमाकरणजन्यत्वस्य प्रात्यक्षिक- 


शुक्तिरजतादी शाब्दे शशश्ट ज्ञादौच व्यभिचारेणाप्रयोजकतया5बाधितत्वस्यैव तत्ययोजकत्वेन प्रसडख्यान- 
जन्यविज्ञानेज्बाधितत्वस्थाबाधितत्वेन प्र मात्वोपपत्ते: । 


ननु धारणाध्यानसमावीनां ध्यानरूपत्वे यमनियमासनप्राणायामप्रत्याहारधारणाध्यानसमाधयोऊष्टा- 
वजद्भानि' इति सूत्रे दन्द्रो न स्थात्‌। सामान्यविशेषयोद्व न्द्वस्थ त्यदादीनि सर्वे: (१-२-७२) सूत्रे भाष्ये 
सामान्यविशेषवाचिनोइच इन्द्रो न भवतीति वाच्यम्‌ इत्युक्ते: प्रकृतेध्यानस्थ सामान्यवाचितया धारणा- 
समाध्योश्व तहिशेबवाचित्वेन निषंधविषयत्वाक्षतेरिति चेन्न. घारणया सहित ध्यानमिति कमंधारयानन्तरं 
धारणाध्यानज्च समाधिदचेत्यथें द्न्द्रे बाथकाभावात्‌ । निदिध्यासितव्य इति श्रौतप्रमाणमड्भीकृत्येव गौतमेन 
निदिध्यासनं ज्ञानमित्यभिप्रेत्य प्रमाणादिनिग्नहस्थानान्तानां षोडणानां पदार्थानां तत्त्वं यद्‌ वास्तविक- 
रूप तस्य ज्ञानान्निश्रेयसाधिगम इत्युक्तम्‌। 


एवमर्थमभिप्रेत्यवः कणादेनापि धर्मविश्ेषप्रसूताद द्रव्यगुणकमविशेषसमवायानां पदार्थानां साध- 
म्यंवैवर्म्याम्पां तत्त्वज्ञानान्निश्रेयसम इत्यभिहितम्‌ू-- 


मीमांसक: कुमारिलभट्टादिभिरपि आत्मज्ञानमेव मोक्षसाधनमुक्तम्‌। सुखदुःखादिसकलवैशेषिकात्म- 
गणोच्छेदो मोक्ष:। सुखायुच्छेदरच धर्माधमंयोरुच्छेदात्‌। धर्माधर्मा द्विविधा उत्पन्ना भाविनश्च, उत्पन्नानां 
नित्यनेमित्तिककर्मानुष्ठानेन भोगेन आत्मज्ञानेन चोच्छदः। तदुक्तमू-- ज्ञानाग्नि: सर्वकर्माणि भस्मसात्कु- 
रुनेईर्जुन” इति। भाविनामधमणामपि नित्यनेमित्तिककमंपरित्यागेन निषिद्धानां करणेन चोत्पत्तिवाच्या। 
नित्यनेमित्तिकस्य करणेन निषिद्धस्थाकरणेन च अथर्मानुत्पत्तिरेवाधर्मोच्छेद:। धर्मस्थाधमंस्थ चोवतरीत्या- 
धभावे तन्मूलकशरीरान्तरानारम्भे जातणशरीरनिषाते च नित्यों विभुरात्मा अशरीरावस्थों मुक्‍्तो भवति। 
इति मृक्तिक्रमो5पि तैरुक्‍्त: । 


इदझच मत भट्टादीनामेव यत उक्तमोक्षेप्रतिपादक तत्क्रमप्रतिपादकडच किमपि जैमिनिना सूत्र 
न ग्रणीतम्‌। प्रत्युत 'भावं जैमिनिविकल्पामननात्‌'। (४४११) इति सूत्रेण भगवता व्यासेन मुक्तस्य 
दिव्यशरीरादिमत्त्वं प्रतिपादितम। 


तस्माद्वेदान्ताभिप्रेत एवं मोक्षवादो जैमिनेरप्यश्िप्रेत इति प्रतीयते। बेदान्तिनस्तु जीवब्रह्मणो रभेद- 
ज्ञानमेव संसारनित्र त्तिऋपमोक्षसाधथकमिति वदन्ति। साझम्या योगिनशइच योग एवं निदिध्यासनमिति निश्चि- 
त्थ तत एव त्रिविधदु:खात्यन्तनिवृत्तिरूपं कैवल्य मन्यन्ते ! 
तदुक्तम_ 
अथ दश्शनाभ्युपायों योग: श्रद्धाभक्तिध्यानयोगादवेहि । 
अध्यात्मयोगाभिगमेन देवं मत्वा धीरो ह्बशौकौ जहाति॥ 
ध्यानयोगेन संपश्येद्‌ गतिमस्यान्तरात्मन: । 
अगन्तु परमों धर्मों यद्‌ योगेनात्मदर्शनम्‌। 
अग्निप्टोमादिकान्‌ सर्वान्‌ विहाय द्विजसत्तम। 


योगतत्त्वमीमांसा 


योगाभ्यासरत: ज्ञान्तः पर॑ ब्रह्माधिगच्छति ॥ 
योगात्संजायते ज्ञानं योगो मय्येकचित्तता । 
आत्मज्ञानेन मुक्ति: स्थात्तच्च योगादते न हि।॥ 
योगारिनिर्दहति क्षिप्रमशेषम्पापपण्जरम्‌ । 
प्रसश्नज्जायते ज्ञान ज्ञानान्निर्वाणमुच्छात ॥। 
दुःसहारामसंसारविषवेगविपूचिका । 
योगगारुडमन्त्रेण पावनेनोपशाम्यति ॥ इति ॥ 
एतेन योगादात्मज्ञान' आत्मज्ञानाज्च मुक्तिरिति सिद्धम्‌। 

तत्र योग: क इत्याकाछक्षायाम्‌ 

यदा पज्चावतिप्ठन्ते ज्ञानानि मनसा सह। 
बुद्धिच न विचेष्टेत तमाहु: परमां गतिम्‌ ॥ 


'तां योगमिति मन्यन्ते स्थिरामिन्द्रियधारणम्‌” (कठ० ६-११) इति, ज्ञायन्ते एभिरिति ज्ञानानि 
इन्द्रियाणि संकल्पायुपरतेन मनसा सम स्वविषयेभ्यों व्यावृत्य स्वरूप एवावतिष्ठन्ते, अध्यवसायात्मिका- 
बुद्धिश्व न व्याप्रियेत, तां स्थिरामिन्द्रियधारणां परमां गति योग मन्यन्ते योगतत्त्वविदः। 


यथा निरिन्धनो वह्िः स्वयोनावुप्शाम्यति। 
तथा वृत्तिक्षयाच्चित्तं स्वयोनावुपशाम्यति॥ (मैं० रेप्र० ४) 


यस्मिन्‌ स्थितो न दुःखेन गुरुणापि विचाल्यते। 
त॑ विद्याद्‌ दुःखसंयोगवियोगे योगसंज्ञितम्‌ ॥ 


ननू दुःखसंयोगवियोगो दुःखसम्बन्धप्रतियोगिको ध्वंसस्तस्थ योगत्वम, योक्‍तव्यत्वअन्चासंभवीति 
चेन्न, वियुज्यने ध्वस्यतेड्नेनेति वियोगो ध्वंसहेतुयोंग:। स ध्यानविशेषरूपो योगो निरचयेन योकतव्य इति 
तदर्थात्‌। 


यद्वा दुःखसंयोगस्थ वियोगों यत्रेति व्यधिकरणबहुब्नीहे: स्वीकारेण योगत्वयोवतव्यत्वयों: सम्भव- 
सम्भवाक्च, अथवा दुःखात्यन्तध्वंसरूपफलेईपि तज्जन्यत्वेन तत्त्वोपचाराद योगव्यपदेश: । 


योगस्थ: कुरु कर्माणि सद्भ त्यक्त्वा धनज्जय । 
सिद्धसिद्धयो: समो भूत्वा समत्वं योग उच्यते ॥ 
इति वचनात सिद्धधसिद्धथो: समत्वं योग इति। 


लोके5स्मिन्‌ द्विविधा निष्ठा पुरा प्रोक्ता मयानघ । 
ज्ञानयोगेन साहझुख्यानां कमंय्रोगेण योगिताम्‌ ॥ 


अस्मिन्‌ छोके निवसतां झास्त्रार्थानुप्शानाधिकृतानों कृते द्विविधा निष्ठा अनुप्ठेयताताय्य पुरा 
सर्गादौ प्रजा: सृष्टवा: तासामभ्युदयनि:श्रेयसप्राप्तिसाधनं वेदार्थसम्प्रदायमाविप्कुर्वता मया प्रोकता | 


३१ 


संपूर्णान॑द अभिनंदन ग्रंथ 


तत्र ज्ञानमेव योगत्वेन साहइल्यानामात्मानात्मविषयकविवेकविज्ञानवतां ब्रह्मचर्याअ्रमादेव कृतसन्यासाश्रमाणां 
वेदान्तविज्ञानसुनिश्चितार्थानां परमहंसपरिब्राजकानां ब्रह्माण्येवावस्थितानां निष्ठा प्रोबता। कर्मव योग: 
कर्मयोगस्तेन योगिनां कमिणां निष्ठा प्रोक्ता। द्विविधा हि जना गृहस्थादिकर्मत्यागेन ज्ञाननिप्ठा: सनका- 
दिवत्‌, करमेस्था एवं ज्ञाननिष्ठा जनकादिवत्‌ | विषयव्याकुलबुद्धीनां कमंयोगेडअधिकार,: अव्याकुलबुद्धीना- 
सु ज्ञानयोगे। 


अञ्र योगपदम्‌पायपरम्‌, अत्र कर्माण्यपि शाास्त्रविहितानि ग्राह्मयाणिन तु झ्ास्त्रविरुद्धानि तदुक्तम्‌ । 


अश्ञास्त्रविहितं घोर तप्यन्ते ये तपो जना: । 

दम्भाहद्भारसंयुक्ता: कामरागबलान्विता: ॥ इति। 
अस्य तान्‌ विद्धयासुरनिश्चयान्‌ इत्यनेनान्वयः। 

यः शास्त्रविधिमृत्सुज्य वर्तते कामकारत:। 

नस सिद्धिमवाप्नोति न सुख न परां गतिम्‌ ॥ इति च । 


कर्मयोगोषपि फलानभिसंधानपूर्वक एवं ज्ञानद्वारा मोक्षसाधकः। अन्यथा शास्त्रविहितमपि कर्म संसृति- 
परम्पराप्रयोजकमंव, न तु तादृुशकमंवतों मुक्ति:। तदुक्तम्‌, 


दूरेण हावरं कर्म बुद्धियोगाद्धनज्जय । 
बुद्धों शरणमन्विच्छ कृपणा: फलहेतवः ॥ 


अस्पार्थ:, यो5यं प्रधानफलत्यागविषय: अवान्तरफलसिद्थसिद्धबोस्समत्वविषयश्च बुद्धियोगस्तद- 
युक्‍तात्कमंण इतरत्कर्म जन्ममरणादिहेतुत्वान्‌ दूरेण अवस्मधमम्‌। महदिदं द्योरुत्कर्षापकर्परूप वेम्प्यम्‌। 
बुद्धियोगयुक्त॑ कर्म निशिलसांसारिकदुःख विनिवर्त्य परमपुरुषार्थरूपं मोक्ष प्रापयति । बुद्धियोगरहिल कर्म 
तु अपरिमितदुःखरूपं संसारमिति। अतः कमंणि क्रियमाण समत्वबुद्ध: शरणमाश्रय्मान्विच्छ प्रार्थयस्व । 
यतो बुद्धियोगरहितं कर्म कुर्वाणा: कृपणा: संसारिणों भवंयु:। दूरेण इत्यत्र 'प्रकृत्यादिभ्य उपसंख्यानम्‌ 
इत्यभेद तृतीया। उक्त: बुद्धियोगयुक्‍्त: कम कुर्वाण: सुक्ृतदुष्कृत पुण्यपापे जहाति। प्रुण्यत्यागस्तु अनिप्ट- 
पुष्यविषयक एवं, इष्टपुण्यक्षये प्रयोजनाभावात्‌ इष्टाइच ज्ञानिनामपि केचिद्विषया:। तदुक्तमू्‌- स यदि 
पितृलोककामों भवति संकल्पादेवास्थ पितरः समुत्तिप्ठन्तीति प्रजापतं: सभावेइम प्रप्थे: इति श्रुतिभ्य: । 
एवज्च "क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्‌ दृष्टे परावरे, इत्यादिष्वनिष्टकर्मण एवं क्षयों द्वष्टव्य: । 


अत एवं अस्माद्धयात्मनो यत्कामयते तत्तत्सुजते' इत्यादिश्ुतयः संगच्छन्ते। मुक्तस्य शरीरेन्द्रिय- 
राहित्येषणि विषयानुभवशक्तिस्चेश्वरप्रसाद-त्‌, उक्तश्रुतिभिः सर्वशक्तिमत्वकल्पनाज्च। न च॒ मुक्तस्येन्द्रि- 
यादेरभावात्‌ स॒ यदि पितृलोककामो भवत्ति' इत्यादिश्रुतीनां विरुद्धा्थंकतया5प्रमाण्यापत्तिरिति 
वाच्यम्‌, ये सगुणब्रह्मोपामसनया सहेव मनसा ईश्वरसायुज्यं ब्रजन्ति तदभिप्रायणवोक्तश्रुतीनां सत्त्वेन तत्पा- 
माणिकत्वस्थानपहारात्‌ । योगसिद्धान्तमते त्रिविधदुःखात्यन्तनिवृत्तेरेव मुक्तित्वेन मुक्तावस्थायामप्येश्वय- 
श्रुतेरब,धितत्वान्‌ । वेदान्तमते5पि सगुणब्रह्मोपासकानां मुक्तत्वाभाव एवं। तत्र मुक्तिपरकश्रुतयस्तु यथा$- 
रुणदशेने संध्यायां दिवसो जात इति प्रयोगस्तथा मुक्तेरासबन्नतया भविष्यन्मुक्तत्वाभिप्रायक्त्वाच्च | 


३२ 


योगतत्त्वमीमांसा 


उक्तरीत्या योगशब्दस्थ बहुष्वर्थेषु प्रयुक्तत्वे बहुधा विवृतत्वेषपि यत्परः शब्द: स दाब्दाथे: । 
इति न्यायेन योगश्चित्तवृत्तिनिरोध:'। इति योगदर्शनोक्तमेव योगरूपं विवेकल्यातिद्वारा आत्मज्ञान- 
द्वारा वा मोक्षसाघकमित्यत्र नास्ति काचन विप्रतिपत्ति:। कर्मणो योगत्वोपपादिका फलाशक्तिराहित्य- 
विषयिका चित्तवृत्तिनिरोधरूपा बुद्धिरिव। तादुशबुद्धिमन्तरा केवरूस्थ कर्मंणो बन्धहेतुत्वात्‌। तदुक्तम्‌:-- 


'लोको5यं कर्मबन्धन: इति। अत एवं बन्धकस्यापि कमंणस्तादृशवुद्धधायोजनेन मोक्षसाघकत्व- 
कल्पनया कर्ंकर्तु: कौजलमुक्तमभ्‌ योग: कर्मसु कौशलम्‌' इति, एतेन कर्मंसु कौशलमुद्दिश्य योगविधानं 
परास्तम्‌। कर्मकौशलस्य योगत्वे कस्यापि सम्मतेरभावात्‌ । संसारं प्रति क्लृप्तकारणत्वकेन कमंणा 
तद्विरुद्धमोक्षमाधनमेव कर्मकर्तु: पाटवम्‌ । 


साझख्याभिमता: ये पदार्थास्ते एवं योगशास्त्राभिमताः, एतावानंव योगस्य विशेषों यत्साझख्य- 
सूत्रकारे: ईश्वरासिद्धे:: (सा० १-९२) इत्यादिना प्रत्याख्यातस्येश्वरस्थ ईश्वरप्रणिधानाद्वा' वलेशकर्म- 
विपाकाशयैरपरामृष्ट: पुरुषविशेष ईश्वर: तत्र निरतिशयं सावंज्ञबीजम्‌' इत्यादिसूत्ररीश्वरस्य समर्थनम्‌, 
योग:, योगसाधनम्‌,योगजसिद्धयः कैवल्यम्‌, इत्येतत्प्रतिपादकपादचतुप्टयेन तत्तत्स्वरूपप्रदर्शनम्‌ इति, चित्त- 
वृत्तिनिरोध' एवं योगो भवतीत्यर्थ:। यूज समाधौ' इत्यतो भावे घछ्लि योग: इति समाधिरित्यर्थ:। 
यद्वा युज्यते एकाग्रीक्रियते चित्त यत्र स चित्तसमाध्यवस्था योग:। तदुक्त॑ गीतायाम्‌-- 


त॑ विद्यर्‌ दुःखसंयोगवियोगं योगसंज्ञितम्‌ |इति। 


दुःखस्थ यः संयोग: सम्बन्धस्तस्थ यो वियोगो ध्वंसः स योग इत्यथथ:। ननु योगस्समाधिस्तस्य भावरूप- 
त्वेन ध्वंसस्थ चाभावरूगत्वेन दृयोरैक्यासम्भव इति चेन्न, समाधे्द:खध्वंसकतया कारणगतधर्मस्य कार्ये 
आरोपेणादोषात्‌ । 


ननु चित्तवृत्तिनिरोधस्य योगत्वे यदा रजस उद्रकात्सुखदुःखादिविषयेषु प्रेग्तिमस्थिरं चित्त भवति 
तदा, यदा तमस उद्रेकात्‌ क्ृत्याकृत्यविचारमन्तरेणंब कामक्रोधादिभिविरुद्धकृत्येष्वेव प्रवतते च तदा च॑ 
मूढ़ायां भूमी, यदा सत्त्वोद्रेकाद्‌ दुःबसाधनं परिहत्य सुखसाधनेष्वेव प्रवृत्तं तदा, विक्षिप्तावस्थायाञ्च 
वृत्तिनिरोधस्य सत्त्वाद्योगत्वापत्तिरिति चेन्न क्लेशकरंविघटकत्वविशिष्टचित्तवृत्तिनिरोधत्वस्यैव योगत्वात्‌ 
क्षिप्तमूढ़विक्षिप्तभूम्योश्चवृत्तिनिरोधस्य क्लेशकमंप्रयोजकत्वात्‌। अयम्भाव:। पञ्चधा हि चित्तस्य 
भूमयः अवस्थाविशेषा:। रजसा प्रवृत्तिरूपा क्षिप्ता, तमसा परापकारनियता मूढ़ा, सत्त्वेन सुखमयी विक्षि- 
प्ता। एतास्तिस्रश्चित्तावस्था योगानुपयोगिन्य:। 


१. एकमंवाग्रं--विषयो यस्य तल्चित्तमेकाग्न तस्य भाव एकाग्रता। यस्यामवस्थायामंकाग्रता 
सावस्था5पि एकाग्रता शब्देनोच्यते । 
२. यस्यथामवस्थायां निरुद्धनिखिलवृत्तिकं संस्कारमात्रशेषं चित्त भवति सावस्था निरुद्धेत्युच्यते। 
इयमेवेकाग्रता, सम्प्रज्ातसमाधिशब्देन, सबीजसमाधिशब्देन च व्यवहियते। 
निरुद्धावस्था च असम्प्रज्ञातससमाधिशब्देन निर्बीजसमाधिशब्देन चाख्यायते । असम्प्रज्ञात न कि- 
डिचद्‌ वेयम्‌। 
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चतुविघश्चित्तस्य परिणाम: १ व्युत्थानम्‌, २. समाधिप्रारम्भ:, ३. एक्राग्रता, ४. निरोधशच--- 


पूर्वोक्तक्षिप्तमूढ़े चित्तभूमी व्युत्थानमित्युच्यते । विक्षिप्ता भूमिश्च सत्त्वोद्रेकात्‌ समाधिप्रारम्भ: 
एकाग्रतानिरुद्धे च पर्यन्तभूमी प्रतिचित्तपरिणामज्च संस्कारा जायन्ते। तत्र व्यूत्यानभूमिजनिता: संस्काराः 
समाधिप्रारम्भजै: संस्कारजे: प्रत्याहन्यन्ते। समाधिप्रारम्भजाइचेकाग्रताजै:, निरोधने रेकाग्रताजा: स्वजनिता: 
संस्कारा: स्वरूपज्च हन्यस्ते। यथा सुवर्णसम्वलितं ध्मायमानं सीसमात्मानं सुवर्णमलब्ण्य दहति। एवं 
निरोधजा: संस्कारा: एकाग्रताजनितान्‌ संस्कारान्‌ स्वात्मानड्च निर्दहन्ति। 


किस्तु चित्तकारणीभूतं॑ स्मृतिसंकल्पाभिमानाध्यवसायवृत्तिक प्रकृतेराद्यपरिणामात्मक बुद्धितत्त्वं 
चित्तपदेनात्र गृह्मयते । तच्च महत्तत््वं चित्तमनोबुद्धघहद्भाराणां कारणत्वादुक्तवृत्तिचतुप्टयवदित्यभ्युपगमेन 
सर्वासां वृत्तीनां संग्रहमन्नोक्तदोष:। मनसः कियद्द्वत्तिनिरोधेषि योगित्वापक्तिरूपदोषो नेति भाव: | 


इयमेबेकाग्रता सम्प्रज्ञाससमाधिरभिधीयते, सम्यग्‌ विपय्यंयादिराहित्येन प्रकर्षण ज्ञायते भाव्यस्य 
रूप येन स सम्प्ज्ञातः समाधिभावनाविशेष: । स चतुविध: १. सवितर्क:, २. सविचार:, ३. सानन्दः, 
४. सस्मितशच । वितर्क: आहूम्बनं चित्तस्थ स्थूल आभोग: स्वरूपसाक्षात्कारबती प्रज्ञा इति यावत्‌, सचा- 
भोगो विपयस्थ स्थूछत्वात्‌ स्थूलः:। तेन सह वर्तते इति सवितर्क:॥ यथाहि--प्राथमिकों धानृप्कः स्थूलमेव 
लक्ष्य॑ विध्यति, तत:ः सुक्ष्मम्‌ । एवं प्राथमिकों योगी स्थूलभेव पाञ्चभौतिक॑ चतुर्भुजादिरूपं ध्येय 
साक्षात्तरोति । तदनन्तरं सूक्ष्मं ध्यायति । तथा च॑ पाञ्चभौतिकचतुर्भुजादिस्थूलविषयकसाक्षात्कार: से 
सवितक: सम्प्रज्ञात: । भोजराजस्तु वितर्काणि इन्द्रियाणि, तेषामात्मबुद्धोपासनं॑ वितकंस्तदूविषयिका 
भावना सवितर्क इत्याह । चित्तस्य सूक्ष्मे--स्थूलकारणभूततन्मात्रादीनि आलम्बने यः साक्षात्कार: स 
विचारस्तेन सह वर्तत इति सविचारः सम्प्रज्ञातः:। इमौ द्वावपि समाधों समापत्तिशव्देनोच्येत । 


अहंतत्त्वापेक्षया स्थूछ इन्द्रियरूपे आलम्बने या चित्तस्य भावना सा सत्त्वप्रधानादह झा रादि- 
स्द्रियाष्युत्पन्नानि, सत्त्वञज्च सुखमितीन्द्रियाण्यपि सुखानीति तेप्वाभोगः आह्लाद इन्युच्यते, तेन सह 
सानन्द: सम्प्ज्ञात:। अय॑ ग्रहणसमापत्तिशब्देनाख्यायते। अस्मिन्नेव समाधौ ये बद्धहृदयास्तत्त्वान्तरं प्रधान- 
पुरेषरूप न पश्यन्ति ते विगतदेहाहड्लडारत्वाद्‌ विदेहशब्दवाच्या:। चित्तस्थ एकात्मिका संविद्‌ अस्मिता । 
अस्मिता--अहूंतत््व्म्‌। तच्चेन्द्रियाणां कारणमित्यस्मिता, इन्द्रियाणां सूक्ष्म रूपमु, तया सहितः 
सास्मित: सम्प्रज्ञात:। साचास्मिता5ःत्मना प्रहीत्रा सह बुद्धिरिव। तस्याञ्च ग्रहीतुरन्तर्भावाद्‌, ग्रद्दीतुविपयः 
सम्प्रज्ञात:। सम्भज्ञातसमाधिरेव क्छेशकर्मादिबीजसहितत्वात्‌ सबीज इत्युच्यते । 


अन्ये तु 'रूपादिज्ञानं सकरणकम्‌ इति वितर्कयन्ते--अनुमितिविषयीक्रियन्ते, इति वितकणीनिद्रि- 
याणि, विचरन्ति इच्द्रियाणि येप्‌ तानि विचाराणि भूवानि। विषयाणां सत्वेषषि तत्राभिमानाभावे आनन्‍्द- 
स्थादशनादभिमाने आनन्दत्वोपचारेण आनन्दोडभिमान:। पुरुषविविकतायां बुद्धावप्यस्मीति प्रतीतिविषयत्व- 
सम्भवादस्मिता बुद्धि।। विषयव्यपदेशं समाधावारोप्प १. इन्द्रियविषयों वितर्क: २. भूतविषयों विचार:, 
३. अभिमानविषय आनन्द: ४. बुद्धिविषया चास्मिता। है 


असम्प्ज्ञातशचेकविध एवं निर्बोजपदेन व्यपदिश्यते । नि्गंतं क्लेशकर्मादिबीज यज्रेति व्युत्पत्ते:। न हिं 
३८ 


यीगतत्त्वमी मां सा 


तत्र किड्चिद्‌ वें भवति । तथा हि, चित्त यद्यपि सत्त्वप्रधानत्वात्‌ प्रख्यार्पमेव तथापि यदा 
रजस्तमोभ्यां संसुर्ष्ट भवति तदाणिमाद्यैश्वर्ये शब्दादिविषये चानुरागि जायते। इयं क्षिप्तावस्था। 
तमसानुविद्धन्तु अधर्माश्शानाथ्राग्या<नैश्वर्यावस्थं भवति। इयज्च भूढ़ावस्था। यदा तदेवाभिभूतसन्वमप- 
गततम:पटल॑ सरजस्क॑ भवति, तदा प्रक्षीणतम आवरणं स्वतः प्रयोतमान धर्मज्ञानवेराग्यैरवर्य्य॑विश्विप्टं 
सम्पद्यते। एबा विक्षिप्तावस्था | क्षिप्ताया मूढ़ायाशवच न योगत्वम्‌, क्लेशकर्मादिविघटकत्वाभावात्‌ । 
तृतीयाया विक्षिप्ताया अपि लेशादिविघटकत्वाभावेष्प्युत्तत्र योगस्य सम्भविततया55रोपितयोगत्वेन 
योगत्वमू । यदा तदेव चित्त रजोलेशान्मरादपेत॑ छुद्धसत्त्वमालम्बतं। तदा पुरुषाविविक्‍्तायां 
बुद्धावप्यस्मीति प्रतीतिरस्मिता । इयमेवेकाग्रता । अत्र सत्त्वपुरुषान्यता- ताख्यातिमात्र॑ चित्त 
सम्पद्यते । 


अयम्भाव:, प्रतिपक्षमावनावलादबिद्याया: प्रलये सति निवृत्तकर्तु त्वभोक्‍्तृत्वाभिमानाया रजस्तमोम- 
लानभिभूताया बुद्धेर्बाह्मपरिणामा श्निवृत्यान्तर्मुखायाश्चिच्छायाया या संक्रान्ति: सा विवेकख्यातिरित्युच्यते । 
सा एकांग्रतायामृपलभ्यते । सा बुद्धिरपि परिणामिनी। पूर्वधर्मापचये धर्मान्तरोपजन: परिणामस्तढतीति 
यावत्‌ | प्रतिसंक्रमों विपयेषु सद्भ:, विषयाकारतासम्पत्तिरिति यावत्‌। तद्विशिप्टा सम्प्रतिसंक्रमा, सुख- 
दुःखमोहात्मकत्वमशुद्धिस्तत्सहिता, सान्‍ता ध्वंसतती च। ननु सुखमोहावनुकूछतया वेदनीयों। कथमशु- 
द्विपक्षे क्षिप्तांविति चेन्न, सुखमोहावषि सान्ताविति स्ववियोगेन पुरुषष दुःखिनं कुरुत इति। तयोरपि 
प्रतिकूलत्वेन विवेकिनां हानविषयत्वाक्षते:। तथा चोक्‍क्ततप्रकाराया विवेकश्यातेरपि हानोपाय:--परिणाम- 
प्रतिसंक्रमाशुद्धयादिदोषराहित्थेन वुद्धिविपरीतायाश्चितिशक्तेरुपादानकारणं निरोधसभाधिरिति विवेक- 
स्याती विरकक्‍्तं चित्त तामपि ख्याति निरुणद्धि | निरुद्धे तु चित्ते बुद्धिवृत्ताख्यदृश्याभवाज्जपाकुसुमवियोगे 
स्फटिकस्य स्वस्वरूपे स्थितिरिव व॒ृत्तिप्रतिबिम्बशून्य चिन्मात्रे स्वस्वरूयें पुरुषस्यावस्थितिभंवति | से 
निर्बीज: समाधि:। संसृतिबीजेभ्यः अयधार्थज्ञानात्मिकाविद्यादृग्दर्शनशकत्येकताभिमानरूपास्मिता सुख- 
साधनविषयकतृष्णारूपरा गानिष्टविषयक निन्दात्मकक्रो धरूपद्व षपूर्व जन्मा नु भूतम रण विषयक वासना रूपा भिनिवेश - 
तत्पञ्चक्लेशरूपेम्य: शुभाशुभकर्मात्मकेम्य: जात्यायुभोगात्मककर्मफलेभ्य: जात्यादिफलविषयकसंस्कारेभ्य- 
इच निर्गत: समाधिनिरत्रीज:। तदुक्तम्‌--विरामप्रत्ययाभ्यासपूर्व: संस्कारविशेषोध्न्य| इति (यो०सू० ९) 
पूर्वोक्तनिर्बी जअसमाधिसिद्धये क्रियायोग: यमादीन्यज्ञानि चारपेक्ष्यन्त। क्रियायोगश्च शास्त्रान्तरोपदिष्टं 
चान्द्रायणादितपः, प्रणवपूर्वकमन्त्राणां जपः सर्वशुभकर्मणां फलनिरपेक्षतयेश्वरे समर्पणज््च । 


सच क्रियायोग: समाधे: पुनः पुनश्चेतसि निवेशनाय अविद्यादिपज्चक्लेशानां स्वस्वकार्यकरण- 
शक्तिप्रतिवन्‍न्धाय च । तस्मात्‌ प्रथम क्रियायोगतत्परेण योगिना भवितव्यमिति भाव:। तदुक्तमू--'तपः 
स्वाध्यायश्वरप्रणिधानानि क्रियायोग' इति (यो० सा० पा० सु० ) 'समाधिभावनार्थ: क्लेशतनूकरणार्य 
इच' (यो० सा० पा० सू० ) 


द्रष्टा चिद्रूप: पुरुष, दृश्य बुद्धितत्त्वोपरूढ़ं धर्ममात्रमूु, तयोरन्यताख्यात्यभावपूर्वको थः संयोग: 
भोग्यभोक्तृत्वेनानादिसब्नचिधानम्‌ । एतेन अप्राप्तस्थ प्राप्तिरूपः संयोग: प्रत्युक्तः:। स एवं हेयस्थ संसारस्य 
कारणम्‌। यावत्कालपो्य॑न्तं द्रष्ट्रदृश्ययोरक्तविघ:ः संयोगस्तावत्कालं संसृतिः । संयोगजन्या संसृतिरिति 
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यावत्‌। तदृक्तम्‌ द्वप्ट्रदृश्ययों: संयोगो हेयहेतु:  इति (यो० सा० परा० २२ सू०) तस्य संयोगस्य 
चाविद्याकारणम्‌। अविद्या च विपय्यंयज्ञानवासनावासिता अनादिबुद्धिः। सा सत्त्वपुरुषान्यताख्यातिलूपां 
स्वकर्तव्यवस्मसीमामप्राप्य पुनरावतंते। यदा नु सत्त्वपुरूषान्यतास्यातिमन्यः पूरुषोप्न्ये गुणा इत्यवंषरूपां 
प्राप्नोति । तदा समाप्तकत्तंव्यता सती न पुनराव्तते। तदुक्तम्‌ू-- तस्य हेतुरविद्या” इलि (यो० सा० 
पा० सू०) संयोगस्य हानमेव पृरुपस्थ कंवल्यम्‌। विवेकख्यातिश्च योगजन्या। योगश्च योगाज़ा- 
नृप्ठानजन्य: | योगाज़्ानि तर योगसूत्रे-उक्तानि अ्रमनियमासनप्राणायामप्रत्याहारधारणाध्यानसमाघयो- 
उप्टावज्ञानि 'इति (यो० सा० पा० २९ सु०)तत्र यम:-प्राणवियोगफलक: कायिकवाचिकमानसो यो व्यापारस्त- 
दभावः ।  सर्वथा सर्वदा सर्वभूतानामनभिद्रोह इति यावत्‌ । वाहुमनसयोयंथार्थत्वम्‌ सत्यत्वम्‌। 
परस्वापहरणभावो 5स्तेय:, उपस्थयोभगशिश्नपो: संयम: कब्रह्म-वेदस्तदध्ययनाथों नियमो&पि अद्याचग्यंम्‌ , 
विपयाणां धनादीतानर्जनरक्षणक्षयस ड्हिसादिदोपदर्शनादस्वीकरणमपरियग्रह:। एतत्पञ्चकं यमपदेनोच्यते । 


“शौचसन्तोपनएःस्वाध्यायेब्वरप्रणिधानानि नियमः” (यो० सा» प्रा० ३२, सू०) तत्र शौचम्‌, 
बाह्यममाभ्यान्तरज्व । आद्य मुज्जलादिभि: कायवस्त्रादिप्रक्षाननम्‌ । स्वरूपतः स्वामितव्च मेंध्याहारादि- 
सेवनम्‌। आशभ्यन्तरम्‌ पराम्यदयासहनब्पेप्या-परापकारचिकीर्षाटारदोषाविप्करणरूपासूयाक्रोधादीनां चित्त 
मलानामाक्षालनम्‌ सुखितेषु सर्वेषु सुखिनों मदीया इति मैत्रीभावनया, दुःखिनेषु स्वस्थेव परेषामि दुख 
न भूयादिति करुणाभावनया, प्ृष्य कर्म कुर्वत्सु प्राणिष्‌ स्वकोयहर्षभावनया, कोप्ठयस्थ वायो्नासिकापुटा- 
भयां प्रयत्नविशेषाद वमनेन, प्राणायामेन, विषयवत्या नासिकाग्रे चित्तस्यथ धारणया. दिव्यगन्धरसंविदा, 
जिह्नाग्रे दिव्यरससंविदा जिद्लामध्य दिव्यस्पर्शंसंविदादिना वा मानसमछानामएकर्षणम्‌ । 


एवं समाधिपरादोक्तरीत्या तास्ता मनसः प्रवुत्तयों मन-ईहृवरविपयाणयां विवेकस्यथानिविषयायां वा 
स्थिती निबध्नन्ति। 


हत्पण्दरीक चित्त धारयत्रः पु$सों या बुद्धिसंवित्मा मनसः स्थितिनिबन्धिनी भवति। अयम्भाव:। 
उदरस्योरस्तण्च मध्येप्टदलमधोमुख कमलछमस्ति तद्रेचकरप्राणायामेनोद्धमुखं कृत्वा तत्र चित्त धारयेत्‌। 
तन्मध्येककार: सुषुप्तिस्थानम_। तस्योपरि पर व्योमात्मको ब्रह्मनाद: तुरीय स्थानम्‌ । तत्र कर्णिकाणामृद्ध- 
मुखी सूर्यादिमण्डछगा बअह्मनाडी। ततोष्प्यूद्ध मृद्धंपय्य॑न्‍्त॑ गता सुपुम्तना नाम नाडी। तया बाह्मान्यपि . 
सूर्य्यादिमण्डलानि' प्रोतानि। सा हि चित्तस्थानम्‌, तत्र चित्तस्थ धारणया बुद्धिसंविदृएजायते। तया यो- 
गिनश्चित्त स्थिरतां लभते। 


न च तत्तद्विषया: प्रवृत्तय: कथं समाधिप्रज्नायां स्थिति निवध्नन्तीति वाच्यमू, योगादिशास्त्रा- 
नुमतेप्वाचार्य्योपदिष्टेपु तात्त्विकेष्‌ सूक्ष्मेप्वथंषू, चड्चलमनसा शास्त्रमवगहंयर्ता प्राणिनां प्रामाणिकत्वेन 
विश्वास उत्पादनीयः तत्रावश्यं कक्चन विशेषार्थ: प्रत्यक्षीकरणाय तत्र तदुपदिष्टाथप्वेकदेशस्य भ्रत्यक्षी- 


कृतत्वे सति सर्व सुसूक्ष्मविषयमाणवर्गात्‌ सुश्रद्धेयं स्थादिति संशयापनोदार्थमेव तेषु तेषु संभयद्वारा तत्तत्सि- 
द्वीनां योगश्ञास्त्रे प्रतिपादनम्‌। 


आसनज्च स्थिरसुख' पद्मासनम्‌, वीरासनम्‌, भद्वासनम्‌, स्वस्तिकासनीमत्यादीनि बहुनि आसनानि। 
यत्र क्वचन स्थिरसुख जायते तदासन योगाजभरम्‌ । तदुक्तम्‌ू--स्थिर्सुखमासनम्‌' इति (यो> सा पा० 


रे 


योगतत्तव मीमांसा 


४६ सू०) आसनस्थैयें सति इ्वासप्रश्वासयोयों गतिविच्छेद: स प्राणायाम:। बाह्यमस्य वायोरस्त:प्रवेशनं 
स्वासः को८ठअस्य वायो निःसारणं प्रदवासः:। 


प्राणायामेन चित्ते निरुद्धक्रिये सति इन्द्रियाणां स्वविषयों रूपादिस्तेन सहासम्प्रयोगे आभिमुख्येन 
वत्तंनाभावे इन्द्रियकत्‌ क॑ चित्तसम्बन्धिस्वरूपानुसरण प्रत्याहार: । यदामोहनीयरज्जनीयकोपनीये: शब्दा- 
दिभिविषयेश्चित्त न संयुज्यते तदा चक्षुरादीन्द्रियाण्यपि विषयन संप्रयुज्यन्ते इति सोज्यमिन्द्रियाणां चित्त- 
स्वरूगानूसरणम्‌, स्वविषयासम्प्रयोगरूपसाधरणधर्मेण चित्तस्वरूपानुकारसादुस्यम्‌ । 


यथा मधुमक्षिका उन्पतन्त मधुकरराजमनूत्पतन्ति, निविशमानमनुनिविशन्ते, तथा इन्द्रियाणि 
सक्रिये चित्ते सक्रियाणि, निरुद्ध तस्मिन्‌ निरुद्धानि जायन्ते। इन्द्रियाणि विषयेभ्यः प्रतीषमा हियन्ते स्वरूप- 
सत्तायां प्र!स्यन्ते5स्मिन्लिति प्रत्याहार:। 


यमादिप्रत्याहारान्तान्यड्रानि असम्पज्ञानसमाधेवंहिरज्भतयोपकारकाणि वहिरज़ाणि धारणादीनां 
साथनानि च वहिरद्भाणि, धारणादीनि अन्तरज्ञाणि, अन्तरज्जत्वञज्च नानन्तभंवत्वेन, ईश्वरप्रणिधानस्य 
“ईंववरप्रणिध्रानादवा'' (यो० स> पा० २४ सू०) इत्युक्त्याध्न्तर ड्रत्वे८पि तत्रान्तर ड्रत्वस्य केनाप्यस्वीकृत- 
तया तत्नानिव्याप्तेल,. किन्तु ध्येयसमानविषयकत्वेन अन्तरड्भाणि। 


लदपि सम्प्रज्ञातसमाधिम्प्रस्येत्र असम्प्रज्ञातस्य निविपय्रत्वाणत्‌ू। तदुक्तमू--त्रयमन्तर लें पूर्वेभ्य:' ? 
इति (यो० वि० पा० ३ सू०)। धारणादीनि संयमरूपे समाधौ श्रद्धोत्पादिकानां वक्ष्यमाणविभू- 
तीनां साधकानि सस्ति समाधेरुएकारकाणि चे। 


प्राणायामों हि. मनःस्थिरतामानयन्‌ धारणा सुयोग्यं करोति। तदुकतमू-- 


प्रभायामेन पवनम्‌ प्रत्याहारेण चेन्द्रियम्‌ । 
क्श्ीकृत्य ततः कुर्ब्याच्चिसस्थानं भुभाश्ये॥ इति ।॥ 


नाभिचक्र, हत्यओझे, मूर्बस्थ्रे ज्योतिषि, नासाग्रे इत्येवमादिषु बराल्यायां वाभगवदादिसूर््तों 
चित्तस्य वन्धों धारणा। बन्धण्च सम्बन्ध।। स च न स्वरूपतः, किन्तु ज्ञानात्मकवृत्तिविषतया । 


बाह्य आशभ्यन्तरे वा शुभाश्रय स्थिरीभूतया धारणया ध्यानयोग्यं मनः सम्पद्यते। तत्र ध्येये 
प्रत्ययस्थ या एकतानता प्रत्ययान्तरेण परामर्भरहितः संदृशः प्रवाहेस्तद ध्यानम्‌। तदुक्तमू--प्रत्थयेक 
तानता ध्यानम्‌ इसि (यों> विल्पा० २ सू०) प्रत्ययेकतानता तर पण्टिधटिकावच्छिम्ना ग्राह्मा । 
अन्यथा द्वित्रक्षणमात्रेणापि प्रत्ययकतानताया ध्यानत्वापे: तदुकतम्‌ू-- 


धारणा परञ्चनाडिका ध्यानं स्यात्‌ षष्टिनाडिकम्‌। 


दिनद्वादशकेनेव समाधिरभिधीयते | इति (स्क पु०) 


तदेव ध्यानमर्थाकारसमावेज्ञान्यग्भूतध्यानस्वरूपसत एव स्वरूपशन्यमित्र समाधिरित्यु- च्यते । 
सम्यक्‌ विक्षेपण परिहत्य आधीयते एकाग्रीक्रियतें मनो यत्र स समाधि:। नन्‍्वर्थाकारनिर्भासस्य 


३७ 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 
ध्यानें:पि सत्वाद्‌ ध्यानसमाध्योरैक्यापत्तिरिति चेन्न, ध्याने ध्यातृध्यानध्येयरूपायाः जिपुट्या भानंन 
समाधावर्थमात्रप्रतीत्या च तयोर्भेदस्य सत्वेनेक्यासंभवात्‌ । 


पूर्व समाधिजा सिद्धयः योगश्ञास्त्रप्रतिपाद्यार्थस्थ साक्षात्करणेन प्रामाणिकत्वच्योतनद्वारा शास्त्र- 
बोधितसमाधावषि श्रद्धोत्पादनद्वारेणोषकारका:। तत्र सिद्धयः कथं सिद्धचन्तीत्याकाइक्षायाम्‌ 'परिणाम- 
अयसंयमादतीतानागतज्ञामम्‌” (यो० सू० वि० पा० १६) शब्दार्थप्रत्ययानामितरेतराध्यासात्सवंभूतरूत- 
ज्ञानम' 'भुवनज्ञानं सूर्यो संयमात्‌' इत्यादिसूत्रैबंह व्य:ः सिद्धयः उक्ता: । तत्र संयमपदार्थप्रदर्धनाय 
अयमेकत्र संयम: धारणादित्रयस्थैकत्रस्थिती संयम इत्युच्यते। तेन चित्तदाइंघाय समाधेश्चाशवासोत्पत्तये 
चल नानाविधाः सिद्धयो वाह्मा भुवनज्ञानादिख्पाः, आभ्यन्तरा: कायव्यूहादिरूपाः, समाध्युपयोगिनश्चान्त:- 
करणबहिष्करणलक्षणेन्द्रियभावा: प्राणादिवायुभावाइच योगदर्शने दशितास्ते तत्रेव द्रष्टव्या:। 


इदानीं स्वदर्शनोपयोगिसम्प्रज्ञातासम्प्रज्ञासस्रमाधिसिद्धथ, विविधोपाया उच्यन्ते। भूतानाम्‌ पृथि- 
व्यादीनां विशिष्टाकारवदुदृइयमानं स्थूलरूपम्‌ । गन्धस्नेहोष्णताप्रेरणा:वकाशदानलक्षणं स्वरूपम्‌ २. 
भूतानां कारण गन्धादितन्मात्रं सूक्ष्मम्‌ ३. भूतेप्वन्चयिनों ये सन्वादिगृणास्तेषां प्रकाशप्रवृत्तिस्थितिरूप- 
मन्‍्वयत्वम्‌ ४. भूतगतसत्त्वादिगुणानां भोगापवर्गरूपप्रयोजनवत्त्वरूपाथत्वम्‌ ५. एषु पञ"चसु संयमाद्‌ भूतजयी 
योगी जायते। तज्जयाद्‌ वत्सानुसारिण्यो गरावः इवास्थ योगिन: संकल्पानुगामिन्यों भूतप्रकृतयों भवन्ति। 


भूतानां योगिसंकल्पानुगाभित्वे महानपि अणुर्भवति, इति अणिमाख्या सिद्धि: १. गुरुटपि रूघुर्भूत्वा 
इधीकातूल इवाकाशे विहरति, इति लधिमासिद्धिः २. अल्पो5पि नाग-नग-नगर परिमाणों भवितुमहंति, 
इति महिमासिद्धि: ३, योगिनः सर्वे पदार्था: सन्निहिता इति प्राप्ति: सिद्धि: ४. भूमिप्ठ एवाहद्ड ल्यग्रेण चन्द्रा- 
दिक॑ स्पृशेेत्‌। भूतजयिनों योगिनों रूपम्‌ भूतस्वसूपेर्मूर्त्यादिभिनाभिहन्यते भूमावुन्मज्जत निमज्जति 
चोदके इब इति प्राकास्यसिद्धि: ५. सर्वाण्येव भूतानि भौतिकानि च तदनुगामित्वात्‌ तदुकत नातिक्रामन्ति, 
इति वशित्वसिद्धि, यानि यथा स्थायपति तानि तथंब तिप्ठन्तीति वशित्वसिद्धि: ६. विजितमूलप्रकृति 
योगी भूतभौतिकानामुत्पाद,, विनाणः, व्यूहः, यथावत्‌ स्थापनमेतेषां सर्वेषामीप्टे इति ईशित्वसिद्धि: 
७. विजितगृणार्थवत्त्वो योगी यद्वस्तु यत्फलकत्वेन संकल्पयति तद्वस्तु तत्फछाय कल्पते विषमप्यमृतकार्ये 
संकल्प्य भोजयन्‌ जीवयति प्राणिन: इति कामावसायित्वसिद्धि: ८. तदुक्तम्‌ ततोठणिमादिप्रादुर्भावः 
कायसम्पत्तद्धमनि्भिधातश्च इति (यो० सू० वि० परा० ४६) । 


इन्द्रियाणां विषयाकारवृत्तो, प्रकाशकत्वस्वरूप चास्मितायाम्‌, गुणें<र्भत्ते च संयमादिन्द्रियजय:। 
इन्द्रियजये च मनोवत्‌ शरीरस्य जीघ्रगति:। देशान्तरे शरीरगमनं विन॑ंव इन्द्रियजन्य ज्ञानं जायते। 
यथा खुघ्तस्थ एवं योगी पाटल्पुत्रस्थं मैत्रादिकं जादीयात्‌ । तदुक्तम्‌ ('मनोजवित्वं विकरणभ।वः प्रधान- 
जयदच इति यो० सूत्र वि. पा. ४८') देशान्तरे स्थितस्थापि योगिनो दूरव्यवहितदेशस्थवस्तुविषयक- 
प्रत्यक्षास्मकेन्द्रियू निझछाभों विकरणाभाव:। उकतरीत्येन्द्रियजयानन्तरमन्त:करणस्यजयो विधेय:। 


सच दूरीकृतरजस्तमोमलस्य बुद्धिसत्वस्थ वश्यतारूप:। तत्र वर्तमानस्थ योगिनो वशिनः 
सत्त्वपुस्षान्यताख्यतिमात्र जायते। तादुशख्यातिमतश्च जडप्रकाशरूपा: सर्व भावा: क्षेत्रज्ञ स्वामिनं 


रे८ 


योगतत्त्वमीमांसा 


प्रति अशेषखूपेणोपतिष्ठन्ते, इति सर्वाधिष्ठातृत्वं सर्वज्ञातृत्वज्च तस्य जायते । अतीतानागतवर्तेमानरूषेण 
परिणतानां गृणातां युगपद विवेकजं ज्ञानं भवतीति यावत्‌ । इय विशोका नाम ज्योति: यत्र 
बत॑मानो योगी क्षीणक्लेशादिबन्धनों वशी सर्वेज्ञ: सन्‌ विचर्रति। 


यदा क्लेशकर्मंणो: क्षय सति सत्त्वं विवेकजज्ञानरूपधर्मबत्‌ परिणामि, रागाययशुद्धिमत्‌, इत्येवं 
विशोकायामपि .हेयत्वत्रुद्या वैराग्यं जायते। पुरुषश्चापरिणामी, शुद्ध:सत्त्वादन्य: दिवेकजज्ञानधर्म रहित 
इत्युपादेयता प्रतीयते। तईव विरज्यमानस्थ योगिनों यानि वलेशकर्मरागादिदोपाणां बीजानि अविद्या- 
दोनि तानि दग्यवीजकल्पानि प्रसवसमर्थ्यहीनानि सम्पच्चन्ते। मनसा सहेव प्रत्यस्तं यान्ति। तेषु लीनेपु 
पुरुष: पुनरिद तापत्रयं नानुभवति । पुरुषस्यात्यन्तिकगुणवियोगरूपम्‌ त्रिविधदुःखात्यन्तनिवृत्तिरूपं व। 
कंवल्यं जायते। 


चतुविधा हि 'योगिन:--प्राथमिकल्पिक: २. मधुभूमिकः २. प्रज्ञाज्योति: ३. अतिक्रान्तभावनी- 
यश्च ४. तत्राभ्यासी, यस्य परचित्तादिविबयक ज्ञान प्रवृत्तमात्रं स प्रथम: १ स्वरूपश्‌्न्यवार्थ मात्रनिर्भासा 
या प्रज्ञा सा निविचारा। रजस्तमउपचयरूपावरणमलापेतस्य प्रकाश/त्मनो बुद्धिसत्त्वस्य स्वच्छ: रिथति- 
प्रवाहो वैशारधम्‌। तयोनिविचा रंशार्योयो: सम।हितचितस्य या प्रज्ञा सा ऋतम्भरा तद्विशिप्टक्रत- 
म्भरत्रज्ी द्वितीय, भूतेन्द्रियजयी तृतोयः, अतिक्रान्तभावनोयश्चित्तलयमात्रकत्तंव्यकश्चतुर्थ।। अयछझूच जीव- 
न्मुक्तव्चरमर्देह: । 


तत्र योगिनामिन्द्रादिभिदेंबेरुपनिमन्त्रणं श्रूयते--तद्यथा, देवा: स्वर्गस्थानंपलक्षितैविमानकल्पद्रम 
सिद्धाप्सरोदिव्यविभवेर्योगिन: प्रलोभयन्ति | तत्र जननमरणतिमिरसंकुलूसंसृतो परिश्राम्यता मया बहु- 
जन्मायासतः कथड्चचिदासादित: संसरणतमोध्वंसको योगप्रदीपः, लब्धालोकोऊहं पुनर्देवप्रदर्शितयाध्नया- 
मृगतृप्णया वब्चितः सन्‌ कथमाप प्रदीप्तस्थ संसताराग्नेरात्मानं नेन्धनीकुर्यामिति सद्भभयं भावयेत्‌। 
उक्तविषयस ज्व॑ परिवर्जयन्‌ू अहो अहं देवानामपि प्रार्थनीयः सम्पन्न इति स्मयमपि न कुर्यात्‌, अन्यथा 
सड्भस्मयाभ्यामुपस्थितः प्रमादों लब्धविवरः क्षीणान्‌ क्लेशान्‌ पुनरुत्तम्भयिष्यति। 


इदल्चोपनिभन्त्रणं न प्राथमकल्पिकयोगिपरम्‌, तस्य प्रथमग्रवृत्तत्वेन तादृशयोग्यताया अभावात्‌ । 
नापि प्रज्ञाज्योतिसतृतीययोगिपरम्‌, भूतेन्द्रियवशित्वेनेव तस्य देव: प्रलोभनीयवस्तूनां प्राप्तिसंभवात्‌ । 
नाप्यतिक्रान्तभावनीयं चतुर्थ प्रति, तस्यासम्प्रज्ञाससमाधित्वेन परवेराग्यसम्पत्तें: सज्जूस्मयाशद्वाया दूरो- 
त्सारित्वातू। किन्तु ऋतम्भरप्रभस्य मधुभूमिकापरपर्य्यायस्थैवोपमन्त्रणम्‌ | 
बसिप्य्स्तु-- 
संसारोत्तरण युक्तियोगिशब्देन कथ्यते । 
आत्मजाने प्रकारोधस्था एक: प्रकटितो भुवि ॥ 


द्वितीय: प्रागमंरोधः इत्युक्त्य। प्राणवृत्तिनिरोध एवं योग इत्याह। तथा हि कुक्षेदेक्षिणभागे इब्ा, 
वामभागे पिज्ललानाम नाडी। अतिसूक्ष्माउप्रतीयमाना विद्यते। तयो: सकलप्राणशक्तीनामाधारभूतयन्त्र- 
निभमजिमृद्स्थिमांसमय पुरीतन्नामक प्मयुगत्यं विल्सति। नासिकाग्रमारभ्य पादतर्ल यावत्‌ शरीराकाओे 
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संचारिणदचन्द्रमिवस्थापानवायुरूपामृतस्य सेकेन पत्रयुगत्रयस्थ पत्राण विकसितसंकुचितानि जायन्ते। 
तत्पत्राणां कम्पनेन पुरोतत्सम्बद्धासु ऊद्धवाघ: स्थिरासु सर्वासु नाडीषबु जज़ूके लता इक स मछत्‌ परि 
बद्धंते। बुद्धों वायु: तत्तद्गत्या प्रागापानोदानसमानव्यानसंज्ञां ऊममानः द्विसप्ततिसहस्ननाडीनां प्रतिशाख 
मेकशतनाडोष्‌, विहरति। तेभ्यो हृदयपग्मेभ्यश्चन्द्रबिम्वात्‌ू किरणा इव निखिला: आणशक्तयों विस्तृताः 
सन्ति। ताभिः प्रागशक्तिभि: सततमन्नरसादीनां यथावत्‌ स्वरूपसम्पादिका गत्यागतिविकर्षणहरणविहरणा- 
दिक्रिया: क्रियन्ते। काचिल्लोचने स्पन्दयति, काचित्‌ त्वचा स्पर्श ग्राहयति, काचिन्नसा गन्धम्‌, काचिदक्नं 
जरयति काचिद्वाचमुच्चारयति इत्येव॑ सर्व शरीरावयवकार्य नि्वहति । तेष्दध्य॑ग: प्राण, अधोगो5पानश्चो- 
त्तम:। इमौ हो देहरूपमहायन्त्रस्य श्रमहीनावश्वौँ हृदाकाशस्याकंशशिनौं शरीरनगरपालस्य मनसो रथच- 


क्र स्‍त:। तथा च प्राणवृत्तिनिरोधेन मनसो वृत्तिनिरोध: स्फुट एवेति नास्ति विरोधो योगशास्त्रोक्तचित्त- 
वृत्तिनिरोधेनेत्यलमतिविस्तरेणन । 


योगतत्त्वस्थ मीमांसा मनःशुद्धि विधाय में। 
ददातु तुय्यं॑मिष्टार्थमतीच्छात सभापति: । 





कर्मानुष्ठाने आत्मतत्तप्रतिभासः 
न्व्म्निस्वामिशस्त्री 


लोके त(बदिदं सर्वतन्त्रमम्प्रतिपन्नम्‌ यत्‌ प्राणिमात्रस्था$धत्मन: सुखलाभाय चेप्टेलि। तत्र यावान्‌ 
यावान्‌ ज्ञानत्रकर्पोदिय: तावतीमभ्यधिकां सुखसन्ताति समीहते चेतन:। यथ्च यावांस्चाभ्युदयस्समुपनि- 
पतितः, तठ्च तावन्त कड्चित्कालं सहर्षमनुभवन्‌, गच्छति च काल तत्रव चवितचर्वंणतया, मध्य मध्ये 
दुःबौघसमंवलिततया चर समुपजातानलरूम्मति:, ततोध्त्यधिक॑ दुःखासम्भिन्नउच कज््चन सुखविशेषमिहेव प्रत्य- 
क्षेणानुमानेन वा समभिगच्छन्‌ तत्र च जातौत्कण्ठथो यतते तल्छाभाय। एवं क्रमेण ससागरामपि समग्रां 
पृथिवीं स्वाभिलाषपूरणायाथ्पर्याप्तां मन्‍्वानः, इतो5पि श्रेष्ठतमं कझचन लोकविशेष॑ स्वमनीषारूढ: प्रमाणे- 
स्साधयन्‌ तदवाप्तये साधनमन्विष्यति। एवं बहुन्‌ छोकान्‌ तत्र चोनरोत्तरं सुखाधिक्यओझ्च कल्पयन्‌ 
पूर्वपूर्वमुखेष्वनाविष्टचेता उत्तरोत्तरस्म॑ तस्मे स्पृहयति। तत्प्राप्तिओ्च ततस्ततो&्मभ्यधिकेषु लोकेष्विति | 
अनयव दिशा चतुर्दंशभुवनानि बेकुण्ठ कैछासं वा कल्पयन्‌ तत्र सुखस्यथ परां काथ्ठामभिमनुते पुरुष: 
प्रेज्नावानित्यभियुक्ता आशेरने5भ्यूहकुशला:। 
सुखसाधनं धर्म एव 

तत्र पारलौकिकस्य ऐहिकस्य वा सुखस्य यत्‌ साधन, यस्य यथावदनुष्ठानेन तत्मुखमविकलमवाप्तुं 
शक्यते, तदेव धर्मपदामिधेयं ब्रुवते विचक्षणा:। तच्च सुख सावधिक मन्वाना:, अत एवं तत्रापरितुष्य- 
न्‍तो निरवधिक' निरतिशयज्व कञ्चन सुखविशेषमचीक्लपन्‌ मेधाविन:। सच निःश्रेयमपर्देनाउभिधीयत्ते । 
तत्रापि कारण धमंमेव सम्मन्वने केचनाचार्या.। यथोक्‍्तमृषिणा कणादेत-यनतो5स्युदयनिःश्रेयससिद्धिस्स 
धर्म: इति। एवज्च यद्यस्ति लोकान्तरं यदि च चेतनेन तत्र गन्तव्यामित उत्तमस्य सुवस्यानुभवाय, 
तहि कथ' तत्र गन्तुं शक्यते ! कस्तत्र पन्‍्था: ? सदारीरस्य गमनमुताशरीरस्य ? अनुष्ठितात्कर्मणः स्वत 
एवं फल्मुत्पत्तुमहंति ? उत तस्य प्रदात्राअन्येन भाव्यम्‌ ? यद्यन्येन केनचन भाव्यम्‌ स किग्रभाव: 
कीदृश: ? किवपु: ? कियान्‌ कीदृशश्चानेन चेतनेन सह तंस्य सम्बन्ध ? इत्यादय: प्रादुःष्यन्ति विशया:। 
शरीरातिरिक्तात्मसद्भावः 

सत्र प्त्यक्षेण शरीरमिंदं दह्मते, नाश्यते, खाद्यते वा। अतो नानेन शक्‍यते परलोक:ः प्राप्तुमिति 
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निरिचिन्वान: शरीशानिरिक्तस्य कस्यचिद्रस्तुनो+स्तित्वम्‌, तस्थ च विनापीदं भौतिक शरीर स्वतों छोका- 
न्तरगमने सामथ्यंब्चावधारयति । एवड्च एतच्छरीरातिरिक्तः कश्चिदस्ति य एतच्छरीरमन्तरापि स्थातुं 
शक्नोति, नास्य ताशेन नश्यति, स्वकमंबलेन लोकान्तरं प्राप्य तत्रत्यं सुखं यथोपलब्धमनुभवति इत्यध्य- 
वस्यति। क्षत्रेव चर केचित्‌ कृष्यादिवत्‌ अनुष्ठितादेव कर्मणः स्वतः फलमुत्यद्यत इति नानतरा कज्चन 
फलदातारमीहन्ते । अन्ये च केचिल्लोकदृष्टान्तेन' चेतनादेव फलावाप्ति मन्वानाः, तदानाय प्रभविष्णु 
निरवधिकज्ञानैश्वर्थसम्पन्नम। अनाइन्तमीश्वरपदाभिधेयं विशिष्ट चेतन कड्च्चित्‌ फलदातृत्वेष्भ्यषि- 
ड्चन्ति । से सर्वेश्वरो:पि सर्वशक्तिरपि स्वस्थ वेषस्यन॑धु ध्यदोषपरिहाराय तत्तत्कर्मानुरूपमेव फल प्राणि- 
भ्यो दातुमुत्सहते ने ततोःधिकमित्यध्यवस्थन्‌ पुरुष: तावताःप्यसमाहितचेता: ततोपि समुन्नतफलावाप्तये 
समुन्नते साधने यतते। तच्च सुख निरवधिक मन्वानः तस्या«नुभवित्रापि नित्येन भाव्यमिति शरीराति- 
रिक्‍्तात्मसत्ता, तस्य नित्यता च॑ निश्चीयते पुरुषेण। गच्छत्सु च कतिषुचन कालेपु ऐहिकसुखदृष्टान्तेन' 
पारत्रिके सुखे सावधिकतामनुमिमान:, अत एवं तत्रापरितुष्यन्‌ निरवर्धिकसुखेप्सु:, अग्ने धावति कल्पनाये । 
अस्मिन्नेव,बनरे स्वापेक्षया कस्यचित्‌ पृथर्भूतस्य सत्त्वम्‌, तस्य चेश्वरत्वमू, परभावः, निरवधिकज्ञानसुख- 
रूपत्वम्‌, तेन सहात्मनस्मेव्यसेवकभाव:, शरीौरशरीरिभाव:, स्त्रीपुंसभावः, परापरभाव:, सो5हंभाव:, भेदों 
नित्य, अभेद औपच।रिकः, आंधिको भेद:, आंशिकश्चाभेद:, अभेद एव नित्यस्सत्यश्च, भेदस्त्वौपाधिको 
मिथ्याभूत इत्यादयः कल्पिताः प्रकाश प्रापिता वा पुरुषै्यावदर्भिप्रेतं स्वस्वधिषणाबलानुसारम्‌ । सुदूरण््ब 
धावित्वा तत्र सर्वात्मातिरिकतेप्वसारतामनस्तिताझच परिपिश्यनू, अन्तत आत्मन शव तादुशंसुखरूपत्वं 
पह्यन्‌ तत्रेवात्यन्तिकीमुपर्रति सुखत्वेनाध्यवस्थति | तदेव सर्वसुखापेक्षया परम॑ सुर्ख निःश्रेयसमित्युच्यते बु 
धे:। तश्रैवेतरेपां सुखानामन्तर्भाव:। तत्प्राप्तो सत्यां नान्यस्मिन्‌ सुखे रमते चेतन:। एवज्च चेतनस्सु- 
खाभिलाषी स्वतो वहिस्तत्तत्साधनड्च छब्धुं प्रवृत्त: क्रमशः परीक्ष्य स्वातिरिक्तेषु सर्वेप्वापि वस्तुप्ब- 
नवाप्तपारम्य:, अन्तत आतन्मन्येव पर्यवस्यति । एवड्च यत्रोपक्रमस्तत्रवोपरमः । इयमेव चेतना चित्तविकारस्य 
कल्पनामूलस्य परा काप्ठा । 


वेददब्दार्थ: 


एवं स्वस्वमतिविभवानुयारंण स्वाभ्यूहकुशलतातिक्रमंण यां यां परस्थापरस्य बर5त्मनोंवस्थाम्‌, 
यच्च यक्च साधने, यानि यानि व फलानि पर्यकल्पयन्‌ समेधयंइ्च, तानि तानि यथासम्य यश्रासम्भवं 
स्वशब्दराविष्कुवंन्‌ पूर्व महब्ंयः। ते एवं च॑ कालेनेकत्रीकृताः ग्रन्थरूपतामाप[दिता वेदशब्दामिधानं 
भजन्ति। इश्झच विकासपरम्परा नाल्पीयस्थनेहस्याविभंवितुमुत्महते । तत्र च परस्सहरत्नाणि वर्षाण्यत्ययु:। 
तत्र कल्पकब॒द्धिशक्तिमनुसृत्य क्वेचित्‌ क्वचित्‌ वस्तुषु न्‍्यूनाधिकभावः, अन्यथाभावों वा नून॑ कदाचिदु- 
पलभ्पेतापि, पर॑ सो४/किड्चित्कर:। अत एवं 'अजानन्‌ ह वे पृश्नीं स्तपस्थमानान ब्रह्मस्वयंभ्वभ्या- 
नर्षत्‌ू तदृषीणामृषित्वम्‌, “स' तपस्तप्त्वा, आननन्‍्दों ब्रह्मेति व्यजानात्‌” (तै० आ० ९.२.१) इत्या- 
दीनि तत्र तत्रोपलभामहे वाक्यानि। एवज्चास्माकीना महर्षयः पूर्वे प्रात्यक्षिकेषु विषयेष, असारताम- 


(१) कल्पादौ सुष्टान्‌ पुनः पुनर्जन्ममरणरहितान्‌ कांइचन' महापुरुषान्‌ तपः कुर्वतों वेदाख्यस्स्वत- 
स्मिद्धः शब्दराशिः प्राप्नोत्‌ । अत एवं तेषामृषित्वमिति तस्यार्थ:। (चै० आ० २. ९. १.) 
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कर्मानुष्ठाने आत्मतत्त्वप्रतिभासः 


ल्पकाल्ताञच परिपस्यन्तस्ततोषपि सारवत्तमायानल्पकालवर्तिनेउविनश्यदवस्थाय तत्त्वाय स्पृहयन्त: 
तस्य चावरस्य सत्तां निश्चिन्वन्तस्तल्लाभायानल्पं तप: कायिकं मानसिक तप्यमाना अन्ततस्तदलभन्त, 
तच्च बहिद्शब्दराशिना प्राकाशयन्‌। स एवं शब्दराशिवेंद इति सिद्धबति। 


अनेन शड्धेवं समाहिता भवति यद्येवं स्वर्मिद परलोकतत्सुखानुभवादिक  पुरुषबुद्धिमात्रकल्पितं 
स्वरृपतों नास्तोति शून्यवादे, नास्तिकवादे वा पर्यवस्थेदिति। स्वरूपतस्सताम्‌ अथ च नित्यानामपि 
भावानां यादत्पुरुषज्ञानविषयता तावदसत्समा एवं ते। अर्थात्‌ परोक्षविषयाणामनुमानादिप्रसाध्यानां 
पुरुषबुद्धचकसंवे दनीयत्वात्‌ यावत्‌ पुरुषा इमान्‌ लोकान्तरतत्सुखसत्तादीन्‌ प्रमाणेन प्रस।ध्य विषयान्‌ न 
वहिः प्रकाशयन्ति तावत्कथमवगन्तुं शक्यते तेषां सत्ता, अतो न दोषः। 


कर्ंकाण्डे आत्मविचारः 


तत्र कर्मोपासनाज्ञानकाण्डात्मना त्रिधा विभक्‍ते वेदे औपनिषदे भागे आत्मविषयको विचार: 
पर काप्ठामधिरूढः, इति नात्र विचारणीयमस्ति किड्चिदषि। कर्मकाण्डकोपजीविन: कमिण: तेषामा- 
त्मविषयें कियत्यवगतिरिति विचारयाम: किड्चिदिव। 


तत्र कर्मानुष्ठायिनोईपि पारलौकिकसुखमनुभवितुम्‌ अनुभवितुरात्मनो नित्यत्वमभ्युपगच्छान्ति। 
अन्यथा तेपां सिद्धान्तस्थ मूलमेव निकृत्येत। सत्येव हि कस्मिश्चित्‌ कारान्तरे कर्मजन्यफलभोकतारि 
कर्मसु प्रवुत्तिरदियात्‌ । अन्यथा श्वोभावे आत्मनः संशंयान: पुरुष: कथ्थ कष्टात्मकेषु कमंसु प्रवत्तिमादध्यान्म 
न्दधीरपि । परलोकगमने च तेथां सुनिद्दिचता प्रतिपत्तिरासीत्‌ू । अत एवान्त्येप्टाव्ये क्मणि मृतश्रीर- 
दाहको5ग्नि: प्रार्थ्यते--/यस्ते शिवास्तनुवों जातवेद:। ताभिवंहेमं सुकृतां यत्र लोका:” इत्यादिभिमंन्त्र: 
मुतस्य परलोकप्रापणं प्रति। पर तावतेव सतुष्टास्ते कमंठा न ततो5धिक भआत्मविचार विशेषतः 
प्रावर्तन्त। पर कर्मकाण्डें5पि वैरल्येनोपलभ्यत एवं स विचार:। अतः कमिण आत्मज्ञानविधुरा इति 
यत्कथनं तत्कथयतामिव विचारव॑धुर्य प्रुष्णाति। 


इन्द्रादिदेवतास्वीकार: । 


बैदिके मार्गे विशेषेण पर्यालोच्यमानेडपि नेदं स्फुटतरमवगन्तुं शक्‍्यते यत्‌ कृतस्य कर्ण: फलदातारं 
स्वाराध्यदेवतातिरिक्त कज्चिप्रिरतिशयद्वितमन्तमीश्वरमभ्युगच्छन्ति न वेति। परमिदं स्पष्टतया प्रतीयते 
इन्द्राग्निमित्रावरुणादीन्‌ू न केवल स्वीकुरवन्ति देवान्‌, तैसस्‍्सह प्रत्यक्षतों वार्तालापादिकमपि कुर्वेन्ति। 
प्रायेण तेषां प्रत्यक्षदृश्या: पुरुषविद्या एवं देवा:। तानेव यजन्ति चरुपुरोडाशादिभिः, तानेव च प्रार्थयन्ते 


१ इन्द्रो दिव इन्द्रम्‌ ईशे पृथिव्या इन्द्रों अपामिन्द्र इत्पवंतानाम्‌ । 
इन्द्रो वृधामिन्द्र इन्मेधिराणामिन्द्र: क्षेमे योगहव्य इन्द्र॥ (क्रू०सं० १०,८५.१५) 
देवान्‌ वसिष्ठो अमृतान्‌ ववन्दे ये विश्वा भुवनानि प्रतस्थु:। 
ते नो रासन्नामुरुगायमद्य यूयं पात स्वास्तिभिस्सदा नः॥ (ऋ०सं० १०.६६.१५) 
यदा सत्य कृणुते मन्युमिन्द्र: विश्व दृढ़ भयत एजदस्मान्‌' (तै० ब्रा० २.८.३.३) 
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संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 

स्वाभीष्टफलप्रदानाय । ते च तादृशी सर्वथा बिश्रत्येबेति ते षामभेद्यो विग्वास:। निखिलजगतामाधिपत्य॑ 
ततादुश्मैश्वयंल्चेद्धादीनां पुप्कल तेउबड्लीकुर्वन्ति। तेष्वेवाउन्यतमस्तादृशीमेव शक्तिमाबिश्रद्रुद्रों विष्णुर्वा 
देवविशेष:, न ततो विलक्षणज्क्तिमान्‌। सर्वदेवश्रेष्ठ इन्द्र एव, अन्ये देवा तदवाडच इति मन्यन्ते स्म। 
अनन्तरकालिकंषु॒पुराणेष्वेवः सर्वदेवतातिशायिनी शक्तिस्तयोरन्यतरस्योभयोर्वाउ्प्रतिहता परिणंठ्यतते । 
तमेब पौराणिक भावमुपप्टम्भयित्‌ तैस्तेरुगासके: तत्तादु्श श्रुतिवचनमन्विष्यान्विष्योदाहियत इत्यन्यदेतत्‌ 
परमिदमवश्याभ्युएणमनीयमापतति--यदेक॑ वस्तु सर्वातिश्ञायि, स्वेव्यापि, अजरममरमनादनन्‍्तम्‌, येन 
सर्वंर्मिदं ततम्‌। यस्येव महिमायम्‌ सर्वर्मिदं स्थावरज ज्ञमात्मकम्‌ | तदेव 'चुन्द्राद्यात्मना तदा तदा व्यव- 
हियतेशनुसृत्य प्रयोजनम्‌। एवड्च न तेषां ज्ञानमात्मास्तित्वमाजे तन्नित्यत्वमात्रे वा परयंवस्थति, परं 
जीवापेक्षया परमात्मनस्सत्तायां, तस्थ च जीवापेक्षया भेंदें, तरयेव जगत्कारणत्वे, जीवस्येव कर्मफलभोकतृत्वे, 
तस्य च स्वकर्मफलभोगावसानें पुनर्जन्मप्राप्तो यावदुपाधिसत्त्वं तावत्‌ पुनः पुनर्जन्ममरणाख्यसंसारपरि- 
अमणे परमात्मनस्साक्षिमात्रात्वेच साधीयान्‌ विचारस्सुपरिनिष्टित आमसीदिति सुनिश्चितमवगम्यते। 


येदेषु सर्वत्र पुनःपुन्जन्मोपलब्धि: 


सलि चेब यदुवत र0)लर्व 0० ह[धाताठ महाबयेन स्वीयोएनिषदनूबादोपोदबाते--ऋख्वेदे पुनर्जे- 
न्मविषयिणी चर्चा नास्ति। आश्योध5्यं परिपोप्यते छान्दोग्योपनिपदृगतया परझचाग्निविद्यासम्बन्धिन्या 
कयाचिदारख्यायिकया। नत्र हि अद्य यावदियं विद्या क्षत्रियेप्वासीतू, नमां ब्राह्मणा जानन्ति स्म। 
इतः प्रभृत्येव बाह्मणान्‌ गमिप्यति इत्युपलभ्यते क्रथा। तैनावगम्यते---उपनिषत्काछात्‌ प्राक्‌ पृुनर्जन्म 
नाजानन्‌ भारतीया इति। तदिदमनाकलितवस्तुतत््वम्‌ । न बयं प्रतीमो बहु विचारयन्तोर्गए कथ्मनथा 
कथया तेपां पुनर्जन्मविषयकज्ञानाभाव:। से एवं महाण्ययों छिखति सतः पूर्व क्षत्रियप्वासीदिति। क्षत्रियाः 
कि ने भारतीयाः ? स्वेधा तावदासीदेषा जन्मान्तरविषयक ज्ञान क्षत्रियेपु ब्राह्मणेपु वेति तु नापछपितु 
शक्यते । 


किल्च मन्त्रभागेषु बहुन्रोपछम्यते पुनर्जन्मविपयिणी चर्चा। तथा हि--ऋग्वेंदे प्रथममण्डल 
अस्यवामीयसूकती ““अपाझप्राअइ लि स्वधया गृभीतः” इत्यस्मिन्‌ मन्त्र कर्माजितेन सूक्ष्मणरीरण सम्बद्धो 
जीवपदाभिधेय आत्मा तत्तत्कर्मानुमारं नानायोनिषु जन्म छूमते। अभिन्ञाः केचित्‌ यथावत्तं जानन्ति, 
केचनाभिज्ञा न जासल्तीत्युदीयंते। अन्तरा पुन्जननं, अनेकयोनिप्राप्तिकथनं कथमिव संगच्छताम्‌। 


(१) इन्द्र मित्र वरुणमग्निमाहुर्थो दिव्यस्सुएणों गरूत्मान्‌ । 
एक सद्विप्रा बहुबवा वदस्त्यग्नि यम मातर्ब्वानमाहु:॥ (ऋण०स० १ १६४.४६) 
दवा सुपर्ण सयुजा सखाया समान वृक्ष एरिपिस्वजाने। 
तयोरन्यः पिण्ल स्वाहत्यनब्नन्नन्यों अभिचाकगीति॥ (ऋ० सं० १,१६४,२०) 
(२) अपाइ्प्राइति स्वधया गृभीतोअ्मतत्यों मत्येनासयोनि:। 
ता शइवन्ता विषूचीना वियन्तान्यन्यं.चिक्यूनं निचिक्युरन्यम्‌॥ . (ऋ० सं० १.१६४.३८) 
तत्रत्यभाष्यसंग्रह: --अमर्त्य: अमरणधर्माज्यमात्मा स्वधाशब्दलक्षितेन शरीरेण _गहीतस्सन 
अशुक्लं कर्म कत्वाउधोगल्छति । 99 
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कर्मानुष्ठाने आत्मतत्त्वप्रतिभास: 


अतञैव स्थलान्तरस्थेन मन्त्रेणाप्ययमर्थ: परिषोषमावहति। अन्‍्त्यंष्टिप्रकरणे प्रेत भौतिकशरीरेण वियुक्तं 
जीवमुद्िश्य तत्पुत्रादि: प्रार्थयते--- 


“मसंगच्छस्व” पिनुमि:” इत्यादिना केनचन अन्त्रेण। तत्रोत्तराद्धें 'हित्वा यात्वद्यं पुनरस्तमेहि” 
इति स्वर्ग इष्टापूर्तजन्यपुण्यफलभोगानन्तरं पुनरत्रागमन शोभनशरीरग्रहण>च संप्रार्थ्यते। अभेद्यमिदं 
प्रमाण पुनर्जेननास्तित्व इति कि वक्‍तव्यम्‌। 


एवं तौत्तिरीयभासखतायामम्ययं मन्‍्त्रस्तत्पकरण पठितस्तमेबार्थमनुवदति। पर॑ “यत्र भूम्ये वृणसे तत्र 
गच्छ” इत्यस्ति पाठ:। तस्याप्ययमेचार्थ:--यस्यां भूमौ जन्म प्राप्तुमिच्छस हे जीव ! तत्र गच्छेति। 
परतन्त्रो5ह कर्थ स्वतो गन्‍्लूं जकनुयामित्याशद्भयामुच्यते--“तत्र त्वा देवस्सविता दधातु” इति। तत्रव 
पटित मन्त्रान्वरं सावप्प्रदयति विषयमिमं “स्तोदित्पदम्‌"' इति। मन्जस्थाजयं यथावद्विवृणोति भाष्यकार:। 
“अग्रमर्थ:--अत एवं रथचक्रवत्‌ पुनः पुनरावतंमानों छोकदृप्टया मृतोंईदि वस्तुत: से जीवो न मृतः, 
किन्तु जीवत्येव। यथा रथचक्र पुनः पुनः पर्यावतंते। 


तथा जीवोअषि संसारे पुनः परिभ्रमदि। भ च्‌ सत्त्वरजस्तमोगुणरावृतत्वात्‌ कदाचित्सत्त्वाधिक्येन 
शास्त्रार्थ जानन्नणि काछान्तरे तमोगुणाधिक्ये सति त॑ झास्त्रार्थ न जानाति' इत्यादि। “प्रजामनुप्रजा- 
यसे तदु ते मर्ल्यामुतम्‌” इत्यादीन्यपि मन्त्रगतानि बचनान्यत्रानुकूलानि। कि बहुना! सरबप्रथमे<«पि 
वेदिककाले जीवस्थ कर्मबन्धन पुनः पुनर्जन्म तत्रोच्चावचलोकादिप्राप्तिरित्यादिकं, ज्ञातं, स्वीकृतम्‌ उद्भा- 
वितड्च क्वचित्कवन्रिदिति ह्यम महाशयस्योक्तिनिम्‌ ला अममूछा वेत्येव वयमुत्पश्यामः । 


(१) “संग्रच्छस्व पिलृभि: संयमेन समिष्टापूर्तन परमे व्योमन्‌ हित्वा यावद्य पुनरस्तमेहि 
संगच्छस्व तस्वा सुवर्चा: (ऋण स० १०-१४-८)” यत्र भूम्ये वृणसे तत्र गचछ तत्र 
त्वा देवस्सविता दघातु इति तैत्तिरीये (तै० आ>७ ६-४-२, अथर्वे सं० १८-३-५८) 
(२) तदित्‌ पद ने विकिकत विद्वानू यन्मुतः पुनरप्येति जीवानू। 
विवृद्यन्‌ भुवनस्थ रथवृत्‌ जीवों गर्भो न मृतस्स जीवातू॥" 


(तै० ब्रा० ३, ७, १०, ६) 
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प्‌ 


संपूर्णानंद अभिनंदन प्रथ॑ 
अन्यविषयेष्वप्याध्यात्मिकेषु परिचय: 


अन्येष्वप्येतादुशेषृपनिषत्प्रतिपाद्येपु आत्मविषयेषु करमिणामपि नेसगिकी प्रवृत्ति: श्रतीतयशच साध्य 
आसत्नित्यत्र नास्ति विशयः। परं ते कर्मकाण्डे वेरल्येनेतस्तः प्रासज्ञिकतयोपात्ता:। तदुपपादनमात्रैकप्रवृत्त 
ज्ञानकाण्ड तु पौन:पुन्येन बह्नीभिविद्याभिरिदं परतया इत्येतावानंव विशेष:। तथाहि --पररोदाहते 
द्वासुपर्णा:' इति मन्त्र जीवात्मा परमात्मा चेति द्वौ श्रूगते। तत्र जीवात्मन एवं तत्तत्कमंफलोपभोग:, 
परमात्मा तु साक्षिमात्रतयाःवतिष्ठत इत्युक्तमू। यस्य पुनः पुनराम्नेडनमृपनिषत्सूपलभामहे। एवं तत्रेव 
“हइत्ध॑ मित्र वरुणम्‌” इति मन्त्रेण यदेकस्य परमात्मन एवं सर्वात्मकतोक्ता, सापि 


“एक एवं हि भूतात्मा भूते भूते व्यवस्थित: । 
एकधा बहुधा चंब दृश्यते जलचन्द्रवत्‌॥ 


इत्यादीन्पौपनिषदानि वाक्यान्यनुवर्दान्ति। स एवं परमात्मा क्वचिदात्मशब्देन, क्वचिद्‌ ब्रह्मशब्देन 
क्यचिच्वगरबह्मशब्देन व्यवाहियते। यद्यप्यत्रोपनिषद्वाक्ये भूतात्मशब्दप्रयोगात्‌ सर्वेषां जीवानामेकत्वमेवात्र 
प्रतिपौद्यत। न जीवात्मपरमात्मनोरैक्यम्‌ इति प्रतीयते, तथापि जीवेकत्वकथन परमात्माभदकथन एव 
पयंवस्यति । जीवानां परस्पराभेदसिद्धौ श्रुत्यन्तरोक्तो जीवात्मपरमात्मनोरपि भेदः कंमुतिकत्यायेन सिध्य- 
ति। किल्च “स इत्‌ तन्‍्तुं स' विजानात्योतुम्‌” इत्यादिषु त्रिधु मन्त्रेष्‌ परमात्मन एवं स्वरूपमुयवर्ण्यते 


तत्र द्वितीये मन्त्रे “भ्रुवं ज्योतिरमृतं मरत्येषु” इत्यनेन मरत्येंषु मरणधर्मवत्सु प्राणिषु अमरणधर्मा 
प्रकाशात्मक:, अमृतस्वरूप: कइ्चन देदीप्यमान आस्त इति स्पष्टमुद्धोष्यते । न स जीव: कुतो न 
स्यादिति शद्भूनीयम्‌। प्रथममन्त्रे “स इत्तन्‍्त्‌ स विजानात्योतुम्‌ ' इति तस्य जगत्मृष्ट्यादी सामथ्यंप्रति- 
पादनात्‌। जीवस्य ततोष्ल्यस्थ वा कस्यचित्‌ परिच्छिन्नशक्तिमत: जगदोतत्वप्रोतत्वयोरसामर्थ्यात्‌ । यदि 
चोपाधिकल्पितो भेदों जीवपरमात्मनो:, तदा उपाधिनाशें परमात्मेव स इति तस्य सर्वशक्तिभत्तोपपद्येत । 


अपि चाथर्वणश्रुतौ 'यद्चन्तरिक्षे । 


(१) स॒ इत्तन्तूं सविजानात्योतुं स वक्राण्युतुधा बदाति। 

य ईं चिकेतदमृतस्य गोपा अवश्चरन्‌ परो अन्येन पह्यन्‌॥ (ऋण० सं० ६, ९, १ )। 
(१) ध्रुव ज्योति्िहिंतं दृशयेक॑ मनोजविप्ठं पतयत्स्त्वन्त: । 

विश्वेदेवा: समनसस्सकेता एक क्रतुमभिवियन्ति साधु ॥ 

अय॑ होता प्रथम: पश्यते ममिदं ज्योतिरमृतं भरत्येंषु। 

अय॑ सयज्ञ ध्रुव आनिषत्तोभ्तत्यंस्तनवा वर्द्धमान:॥ (ऋ० सं० ६, ९, २, ३ ) 
(२) सचचन्तरिक्षे यदि वात आस यदि वृक्षेषु यदि वोपलेषु। 

यदश्नवन्‌ पशव उद्यमानं तद्‌ ब्राह्मण पुनरस्मानुपेतु॥ (अथवं० ७,६८,१) 
(२) ब्रह्मणा भूमिविहिता ब्रह्मचौरुत्तराहिता। बद्मोदमूध्व तियंक्‌ चान्तरिक्षं व्यचोहितम्‌ ॥। 
(४) ब्रह्म देवानजनयत्‌ ब्रह्म विश्वमिदं जगत्‌। अन्तरस्मिन्निमे छोका अन्तविश्वमिदं जगत्‌” 

बरह्मन्‌ देवास्त्रयस्त्रिद्वत्‌ ब्रह्मप्निन्द्रप्रजापती। 

ब्रह्मन्‌ू ह्‌ विध्वाभूतानि नावीवन्तस्समाहिता॥ (तै० ब्रा० २८-८-१०) 


४६ 


कर्मानुष्ठाने आत्मतत्त्वप्रतिभासः 


यदि वात आस” हइत्ययें मन्त्रो ब्रह्मणस्सवंगतत्वमुपवर्णयति। तज्नैव मन्‍्त्रान्तरमस्थ जगत्कतृ त्वं 
ख्यापयति--- ब्रह्मणा भूमिविहिता” इत्यादि। एतेन ब्रह्म सर्वज्षं, सर्वशक्तिमत्‌, सर्वंगतं, जगत्कारणज्चेति 
सिध्यति। तैत्तिरीयश्रुतिरपि “ब्रह्मवनं “ब्रह्म स वृक्ष आसीत्‌” । 


“ब्रह्म देवानजनयत_ ब्रह्म विश्वमिदं जगत्‌” इत्यादिका ब्रह्मण: सर्वात्मकत्वम्‌, जगत्कत्‌ त्वडन्च 
प्रतिपदयति । न केवल तत्‌। ब्रह्मण्येत सवंमिदं जगदध्यस्तमित्यपि सा कृथयति--ब्रह्नान्‌ देवास्त्रयस्त्रि- 
शत्‌” इत्यादिका। “'येन दौरुग्रा पृथिवी च दुढे” इतीयम्‌क्‌ ब्रह्मणो जगदवष्टम्भकत्वमावेदय॒ति । यद्यपि 
हिरण्यगर्भसूक्‍तान्तगंतेयमृक्‌ तमेवामिधातुमीष्टे, हिरण्यगर्भस्तु जीव एवं समष्टिरूप:, न परमात्मा, तथापि 
सेयमृक्‌ परमात्मरूपेणैेव तमभिधत्ते न हिरण्यगर्भण, तथैवाचार्येब्याख्यातत्वात। स एवं च परमात्मा 
जनानां हृदये संनिविष्ट:, प्रविष्टश्व। स एंव च भूतात्मा जीवतामापन्न:। तस्येव च परमात्मन एक- 
त्वेनावस्थितस्थ जीवरूपेण बहुत्वापत्तिरित्यादि चातुरहत्रीयाख्यचयन्नाजुभूता होतृहृदयाख्या मन्त्रा अभि- 
दधति। अन्तः' प्रविष्टइशास्ता जनानाम्‌ इत्यादय:। यथा बुद्बुदा: जलमध्ये समुत्पद्य कंचित्काऊमवस्थाय 
विलीना: जल एवैक्य प्राप्नुवन्ति, तथा सर्वे भावाः परब्रह्मण एवोत्पद्य तत्रव स्थित्वा विलीयमाना एकतां 
गच्छन्ति । त॑ हिं जना योगेन निरुद्धचित्तास्सन्तों जगदीश्वरं स्वस्वरूपत्वेन साक्षात्कुबंन्ति। न तु भदन 
पथ्यन्ति, इत्यादि तत्रत्यं भाष्यम्‌। एवं सन्ति बहवो मन्त्रास्तस्मिश्नेव प्रकरणे जीवात्मपरमात्मनोरैक्य- 
प्रतिपादका: । 


एवं “नासदासीत्‌” सुक्तेषपि सुष्टे: पूर्वमव्यक्तावस्थां ततो जगतो व्यक्तरूपेण सृप्टिमभिदधद्भि- 
मंन्‍्त्रे ब्रद्मणो जगत्कारणत्वम्‌, तस्येव च॑ जगदात्मगा भासमानता, तत्सत्तातिरेकेणासन्यसत्ताभावदरच 
व्यक्तीक्रियन्ते प्रश्नोत्तरनिरूपणद्वारा। इयञ्च श्रौती कथा। 


मन्वापस्तम्बयाज्ञवल्क्यादयोईपि महर्षयो5्मुमेवाशयं स्वग्रन्थेषु प्रकटीचक्रु: । परं श्रौतं तत्रापि 
सांहितिकमेवाशयं विवरीतुमुय्यक्ता व्यं न तत्र लेखनीं व्यापारयितुमभिलाषाम:। अत्र श्रौतेष्वी५निषदेषु 
दाशंनिकेषु वा भेदवादे, अभदवादे, भेदाभदवादे, जगतस्सत्यत्वे मिथ्यात्वे, आरम्भपरिणामविवतंवादेषु, 
अन्यपु वैतादुशेषु विवादास्पदेष, पदमनिधाय ताटस्थ्यमेवावलम्बितुमीहमाना: केवल संहिताभागेषु कर्म- 
प्रतिपादनेकप्रवर्णपप्वपि आत्मतत्त्वमन्तर्गरभितं विवर्ततादावधिकमितस्ततो विश्रकीर्णमुपलछभमाना वर्य॑ प्रायेण 
सांहितिकोडषपि भाग औपनिषदेनात्मतत्त्वेनाभिव्याप्त एवेत्यंतावदेव सप्रमाणं॑ यथामत्युपपादयन्त: शेष 
विवेचकेभ्यो विसृजन्तः प्राज्ञेभ्योअऔव विरमणं वाऊ्छाम इति शिवम्‌ । 
(१) येन दयौरुप्रा पृथिवी दुढे येन' सुवस्तभितं येन नाकः। यो अन्तरिक्षे रजसो विमानः 
कस्मे देवाय हविषा विधेम” (ऋण० सं० १०, १२२, ५) 
(२) अव्यभिचारि हि तल्लिज्गज' यत्‌ द्यावापृथिव्याँ नियते वर्तेते। चेतनावन्तं प्रशासिता- 
रमन्तरेण नेतद्युक्तम्‌ | येन द्यौरुग्रा पृथिवी दृढा इति मन्त्रवर्णात्‌” (शां० भा० बु० उ०३,८) 
(३) अन्तः प्रविष्टश्शास्ता जनानाम्‌। समानसीन आत्मा जनानाम्‌। सर्वे बेंदा यत्रेक॑ भवन्ति। 
सर्वे होतारो यत्रेकं भवन्ति। स मानसीन आत्मा जनानां सर्वात्मा (तै० आ० ३, ११,१,२) 
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कवे रसप्रतीतिः 


को० ऋ० सुब्रह्मएय ऋग्यर 


मुनीन्द्र भरत ध्यात्वा रसमार्गप्रवर्तकम । 
आनन्दवर्धनं चैव ' ध्वनिलक्ष्मविधायिनम्‌ ॥ 
नत्वाभिनवगुप्त॑ च महान्तं ज्ञानसागरम्‌। 
तेबामेव स्वतुष्टर्था मतलेशोज्त्र कथध्यते ॥ 


(१) विदितमेवतत्‌ सर्वेषां यद्‌ रसवादो नामालंकारशास्त्रप्रतिपादितेषु विषयेषु मुख्यतम:। 
भरतमुने रारभ्य यावन्त आलंकारिका: समभवंस्त: सर्वरपि रसमधिकृत्य स्वल्पं बहु वा लिखितमुपलभ्यते । 
भारते तत्र तत्र तदा तदा प्राप्तवद्लमामालंकारिकाणां रसविषयकेषु मतेषु यद्यपि महद्‌ बैचित्र्यं दृश्यतते 
तथापि तेंबां सर्वेधाभपि मतानामस्ति किचित्‌ सामान्य तच्चेदं यत्तेषु सर्वेष्यपि सामाजिकदृष्टयेव रसस्व- 
रूपनिरूपण कृत दृश्यते। भरतमुने रिवानन्दवर्थन।चार्याणामभिनवगुप्ताचार्याणामिव । पण्डितराजजगन्नाथस्य 
मरते सरसों नाम सामाजिकस्थानूभव:। अतः सर्वरपि सामाजिकदुष्टथा स्सस्वरूपनिरूपणं कृतम्‌। 


(२) अत्राय॑ं प्रश्न: समुल्लसति “कि कवेरपि रसास्वादों भवितुमहंति नवेति । यदि भवितुमई- 
ति तहिं कविगतस्थ रसस्य कि स्वरूपम्‌। तत्मतीतौ च का प्रक्रिया। कविसामाजिकगतयो: रसयो: 
परस्परं क॒ः संबन्ध: इति। यद्यपि मुख्यविचारविषयत्वेन न स्वीकृतो<्य॑ प्रइनः शास्त्रकारेस्तथापि सामा- 
जिकदृष्टया रसस्वरूपनिरूपण प्रवृत्तैस्तैरस्मिन्‌ विषये प्रसज्भतो यद्‌ यदुक्‍त तत्सवव संगृह्य विमृश्यमारन 
सत्‌ कि कि तत्त्व बोधयतीति भवति नेसर्गिक कुतृहलमस्माकं सर्वेषाम्‌। 


(३) परं तु प्रयत्ने कृतेप्प्यस्थ कुतृहलस्थात्यन्तिकी शान्तिनं मवेत्‌। यतः शास्त्रकारेरिमं विषय- 
मधिक्ृत्य कण्ठतो बहु नोक्तम्‌। यक्च स्व॒ल्पं तेरुकतं तेन न भवति सर्वासां शद्भानां समाधानमिति 
वहु स्वयममभ्यूहितव्यमस्माभि: । एवं शास्त्रकारः प्रसज्ूतो यद्‌ यदुक्‍्त तत्स्॑ पर्यालोच्य स्वयं च कि- 
चिदृहयित्वास्मिन्‌ विषये यत्‌ स्वल्पं किचिद्‌ क्‍्य॑ वकक्‍तुमत्र समुश्यतास्तत्‌ स्वकीयमन्तःकरणमपि न तोष- 
यति, कि पुनरनेकशास्त्रपरिशीलनपरिष्कृतमानसानां विदुषाम्‌। तथापि सरसोज्यं विषय इति झृत्वा पर- 
स्परसंबन्धरहितांस्तदा तदा प्रादुर्भूतान्‌ कांश्चिदू विचारान्‌ स्वल्पैः शब्दैरत्र प्रकटयितुमिच्छाम:। 





गणेझ-लक्ष्मी की कॉँस्य-मूर्ति 


नेपाली कला 


ई० १७वीं शती 


“-लिंखनऊ संग्रहालय 


संयृणनिंद अभिनंदन ग्रंथ 


(४) केचिदाचार्ा एवं मत्यन्ते यद्‌ रसास्वादः सामाजिकस्थेव भवितुमहँति, न कवेरितित 
हे कविरेंव हि जानताति कवेः काव्यपरिश्रमर्शँ 


ऋषिहि काज्यक्षस्दार्थ वित्ततपर:। अतः सर्वदेव दुःखमस्तः। 


इति स्यायेन रसानुगृगशब्दार्धा्वेषणपरस्थ कबेः कथ्थ रसास्वादों भवितुमहंति। अंबेत्तस्य रसास्वादो 
भावकत्वऊक्षणद्ितीयावस्थाय।म्‌। परं तू तस्थामवस्थायां स सहृदय एवेति रस: सहृदयस्येव। “भूत 
पूर्वकस्तदुपचार:” इति न्यायात्‌ कवेरुपचयंते रसः। एवं काव्यनिर्माणदशायां काव्यदन्दार्था्वेषणदु:ख- 
भग्नस्थ निर्माणानन्तरं स्वनिभितं काव्यं सहृदयरूपेण श्वण्वतः कवेः कदापि रसास्वादों न' भवितु- 
महँतीत्ययं॑ पक्ष: माणिक्यचन्द्रदिभिरज्भीकृत:। 


काव्यप्रकाशः माणिक्यचन्द्रकृतसंके तसहित:-पु ० ५ (आननन्‍्दाश्रमसंस्कृतग्रन्थावलि:--्रन्थाडू:८९ ) । 


(५) परंट्वाचार्यामिनवगुप्तकृतलोचनाभिनवभारत्यादिग्रन्थेष्वन्याद्शानि कानिचिद्‌ वाक्‍्यानि 
समुपलभ्यन्ते यान्यस्माकमत्यन्तं विचाराहणि प्रतिभान्ति। “नायकस्य कवे: श्रोतृ: समानो&नुभवस्ततः” 
इति (ध्वन्यालोक: लोचनसहितः--पृ० ९२, काशी संस्कृत-सीरीज १३५) भट्टतौतवचनमनुवदद्भिः 
स्वयं च “कविगतों रसः” (अभिनवभारती-१, पृ० २९५, गैकवाड ओरियन्टल सीरीज, ऊँ>ऊएा ) 
इति, “करविहि सामाजिकतुल्य एवं” इति च (अभिनवभारती, १, पृ० २९५, गकवाड झोरियन्टल 
सीरीज 5४४५]) वदद्भिरभिनवगुप्ताचार्य: कवित्वसहृदयत्वयोभेंद॑“सरस्वत्यास्तत्त्वं कविसहृदयाख्य॑ 
विजियते” (ध्वन्यालोकलोचनं, पृ० १, काशण्ी-संस्क्रत-्सीरीज, १३५) इत्यत्रान्यत्र चाभ्युपरच्छदृभिरपि 
स्पष्टमेव कवेरपि रसास्वाद: स्वीक्रियते । काव्यस्य रस एक सारभूतो<्थ, आदिकयेवल्मीके :-- 


“क्रौज्चद्वन्द्र वियोगोत्य: शोक: इलोकत्वमागत:'' 
(ध्वन्यालोक:, पु० ८५, काससं-सो, १३५) 


इति वंदद्भिरानन्दवर्थनाचार्यरपीदमव  तत्त्वमज्जीकृतं प्रतिभाति। आनन्दवर्धनाचायया रामायणकथा 
परामृष्टा सावध्यं स्मयंत एवं विद्वदृभि:। निवादन निपातित॑ क्रौंड्च दृष्ट्वा ऋषेवालमीके: क[रुण्यं सम- 
पद्यत। रुदतीं क्रौड्चीं निशाम्थ :--- 

“मा निषाद प्रतिष्ठां त्वमंगम: शाइवती: समा: | 


तत्‌ क्रौज्चमिथुनादेकमवधी: . काममोहितम्‌ ।” 
(वा० रा, बालकाण्ड:, सर्ग २, इलोक, १५) 


इति इलोक व्याजहार। भादिकवे: शोकस्य इलोकत्वेन परिणतिर्वाल्मीकिरामायण एवं वरणिता दृश्यते । 


यथा-- . ४ 
“समाक्ष रेइ्चतुर्भियं: पादे्गीती मनीषिणा। 


सोश्नुव्याहरणाद्‌ भूय: शोक: इलोकत्वमागत: ॥।” 
(वा० रा०, बालकाण्ड, सर्ग २ इलो० ४०) 


इत्ति। शोक: इलोकत्वमागतः” इत्यस्थ स्थाने “इलोक: इलोकत्वमागत:” इत्यस्ति प्राचीन: पाठ: ॥। 
यस्थेत॑ व्याख्या कृता गोविन्दराजेन--“स इलोक: अनुव्याहरणात्‌ शिष्य: पुनः पुनः व्यवहियमाणत्वात्‌ 


५० 





“निषादविद्वाण्डजदर्शनोत्य: । 
इलोकत्बमापद्यत यस्य शोक: ॥” (रघुवंश:, १४, इलोक, ७०) 


इत्यस्मिन्‌ रघुवंशश्लोकेबनूदितोष्यं पाठो महाकविना कालिदासेन। प्रकृतस्य रामायणएलोकस्य तिल- 
कव्याख्यानेइयमर्थ: क्रियते। “अनु अतिशयितशोकोत्पत्त्यनन्तरं व्याहरणात्‌ भूयःशोकः विपुल: शोक एवं 
इलोकत्वं प्राप्त इति वयं मन्यामहे” इति। सहृदयचक्रवरतिभिरानन्दवर्धनाचार्ये: स्वकीये ध्वन्यालोके 
अभिनवगुप्ताचार्यदच स्वकीये छोचने कथामिमामवलम्ब्य कविगतरसविषये यदुक्‍्तं तत्‌ स्वल्पर्माप मन- 
नाहँमस्‍्माक सर्वेषाम | तेषामुक्तेरयमेव सारांशः यन्मुनिना वाल्मीकिना निषादनिहतसहचर/विरहकातर- 
क्रौडच्यक्रत्दनं श्रुव्वा करुणरसोअनुभूतः। यश्च “मा निषादेति” श्लोक उदीरित स तस्थंव करुणरसस्थ 
समुञ्च्चलनरूप इति। 


(६) अत्र बहवः प्रइना: समुल्लसन्ति। सामाजिकदृष्टया रसनिरूपण प्रवृत्तेराचार्यर्या रसप्रत्रि- 
पोक्ता तजञ्ञ॒ कानिचित्‌ तत्त्वानि महतीं प्रसिद्धि गतानि। तद्यथा--अछौकिक-प्सन्न-मधु रौजस्विशब्द- 
समप्य॑माणत्वात्‌ प्रमदोद्यानकटाक्षादीनां लौकिककारणत्वादिपरिहार:। विभावना5नुभावना-समुपरज्जकत्व- 
रूपैव्यपारंस्तेवां विभावादिशब्दव्यपदेश्यत्वम्‌ू । एतेषां विभावदीनां नः ताटस्थ्येन प्रतीतिः, परंतु 
प्रमातु: हृदयसंवादात्‌ पूर्णीभविष्यद्रसास्वादाडूकु रीभावेन तन्मगीभवनोचितचबंणाप्राणतया | ततः सामाजिक- 
धियि सम्यग्‌ थोगस्य संबन्धस्येकाग्रथस्यासादनम्‌ । वासनात्मतया स्थितस्य समुद्बोधनं तस्य च रसना- 
त्मवीतविष्नप्रतीत्या ग्रहणम्‌ । एतन्‍्मुख्यतत्त्वकृतमेव रसस्य रसत्वम्‌। यसस्‍्यां प्रतीतावेतानि तत्त्वानि नोप- 
लम्यन्ते तस्याः प्रतीते: सामाजिकदुष्ट्६धा रसप्रतीतित्व न स्वीक्रियते शास्त्रकारे:। 


(७) अधुनास्माभिरिद॑ विचारणीयम्‌--क्रौज्चवृत्तान्तदशेनेन मुनेर्बाल्मीकंयोब्नुभव: संजातः 
तस्मिश्नेतानि तत्त्वानि समुपलभ्यन्ते न वेति। तत्रापाततः बिचारे क्रियमाणण केषांकित्तत्त्वानां तत्राभाव 
एवं प्रतोयते इति केचित्‌। तेषामयमाशय:। प्रथमतस्तावन्मुनेर्वाल्थीकेर्योइ्नुभव: संजात: स' न काव्यप- 
ठनाद्वा नाटअदशेनाहा संज।त:। अतो निहतस्य क्रौंचस्य कथमलौकिकालम्बनविभावत्वम्‌ । तस्यथ लौकिक- 
कारणत्वमेव भवितुमहेति। एवं क्रौच्याक्रन्दनस्थ तिलकव्याख्योक्तदिशा कथमुद्दीपनविभावत्वम्‌ | “अत्र 
नष्टक्रौहूचालूम्बनकः क्रौचीविरावनुदीपित: निषादविषयक्रोधव्यभिचारिक: “मा निषादेति वाक्यानुभावक: 
करुणो रस इति बोध्यम्‌” इति हत्र तिलकव्याक्यानम्‌ । क्रौजच्याक्र्दनस्य लौकिकसहकारित्वमेवोचितम्‌ । 
“न हिं छोके विभावानु भावादय: केचन सन्ति। हेतुकार्यावसस्‍्थामात्रत्वाल्लोके तेषामिति वचनमभिनवभारती- 
स्थ॑ तत्र प्रमाणम्‌। (अभिनवभारती, १, प्‌ू९, गैक० ओ० सी० ३६) एवं विभावादीनामेवाभा- 
वात्‌ कर्थ प्रक्रियागतानामन्येषाँ साधारणीकरण-हुदयसंवाद-तन्मयीभवनादीनां तत्त्वानां तत्रोपस्थिति: 
स्यात्‌। एवं स्थिते मुनेर्वाल्मीके: कर्थ करुणरसप्रतीति: स्वीकर्तु' शक््यतें इति। 


(८) अस्थाक्षेपस्पथ समाधान यदि भवितुं शक्‍नोति तहिंः-- 
५१ 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 

- (४) केचिदाचार्या एवं मन्यन्ते यद्‌ रसास्वादः सामाजिकस्येव भवितुमहंति, न कवेरिति। 
कविहि काव्यशब्दार्थचिन्तनपर:। अतः सर्वदेव दुःखमस्न:। “कविरेव हि जानाति कवेः काव्यपरिश्रमम्‌! 
इति न्यायेन रसानुगुणवब्दार्थान्वेषणपरस्य कवेः कं रप्तास्वादों भवितुमहंति। भवेत्तस्य रसास्वादों 
भावकत्वलक्षणद्वितीयावस्थाय।म्‌ । परं॑ तू तस्यामवस्थायां स सहृदय एवेति रसः सहृदयस्येव | “भूत्त- 
पूर्वकस्तदुपचार:” इति न्यायात्‌ कवेरुपच्यते रसः। एवं काव्यनिर्माणदशायां काव्यशब्दार्थान्वेषणदुःख- 
मग्नस्य निर्माणानन्तरं स्वनिभित काव्यं सहृदयरूपेण पश्ृण्बतः कवे: कदापि रसास्वादों न भवितु- 
महंतीत्ययं पक्ष: माणिक्यचन्द्रदिभिरज्ीकृत:। 


काव्यप्रकाश: माणिक्यचन्द्रकृतसंक तसहित:--पू० ५ (आनन्दाश्रमसंस्कृतग्रन्थावलि:--प्न्थाडु::८९) । 


(५) परंत्वाचार्याभिनवशुप्तकृतलोचनाभिनवभारत्यादिय्रन्थेष्वन्याद्शानि कानिचिदू वाक्‍्यानि 
समुपलभ्यन्ते यान्यस्माकमत्यन्तं विचाराह्णि प्रतिभान्ति। “नायकस्य कवेः श्रोतु: समानो5नुभवर्ततः” 
इति (ध्वन्यालोक: लोचनसहित:--१० ९२, काक्षी संस्कृत-सीरीज १३५) भट्टठतौतवचनमनुवदद्भिः 
स्वयं च “कविगतो रस: (अभिनवभारती-१, पृ० २९५, गैकवाड ओरियन्टल सीरीज, झररूपा ) 
इति, “कवि सामाजिकतुल्य एव इति च (अभिनवभारती, १, पृ० २९५, गैकवाड झोरियन्टल 
सीरीज ४४४ ए।) बदद्भिरभिनवगुप्ताचार्य: कवित्वसहृदयत्वयोभेंद॑सरस्वत्यास्तत्त्वं कविसहृदयाख्य॑ 
विजयते” (घ्वन्यालोकलोचनं, पृ० १, काशी-संस्कृत-सीरीज, १३५) इत्यत्रान्यत्र चाभ्युपगच्छद्मिरपि 
स्पष्टमेव कवेरपि रसास्वाद: स्वीक्रियते । काव्यस्थ रस एवं सारभूतो«्थंट, आदिकवेवाल्मीके :-- 


“ऋड्चदन्द्रवियोगोत्थ: शोक: इलोकत्वमागत: 
(ध्वन्यालोक:, पु० ८५, का-सं-सी, १३५) 


इति वंदद्भिरानन्दवर्षनाचार्यरपीदमंब  तत्त्वमड्भरीकृत॑ प्रतिभाति। आनन्‍्दवर्धताचायेया रामायणकथा 
परामृष्ठा' सावध्यं स्मयेत एवं विद्वदृभि:। निबादेन निपातित॑ं क्रौंड्च दृष्ट्वा ऋषेवलमीके: कारुण्यं सम- 
पद्मत। रुदतीं क्रॉड्ची निशाम्य :-- 


“मा निषाद प्रतिष्ठां त्वमंगमः: शाइवती: समा: । 
तत्‌ क्रौद्चमिथुनादेकमवधी: काममोहितम्‌ ।” 
(वा० र।, बालकाण्ड:, सर्ग २, इलोक, १५) 


इति इलोक व्याजहार। आदिकवे: शोकस्य इलोकत्वेन परिणतिर्वाल्मीकिरामायण एवं वर्णिता दृश्यते। 
यथा-- 
“समाक्षरं॑श्चतुभियं:. पादे्गीतोी.. मनीषिणा। 
सोश्नुव्याहरणाद्‌ भूयः शोक: इलोकत्वमागत: ॥” 
(वा० रा०, बालकाण्ड, सर्ग २ इलो० ४० ) 


इति। 'झोकः इलोकत्वमागत:” इत्यस्य स्थाने “इलोक:ः इलोकत्वमागतः” इत्यस्ति प्राचीन: पाठ: ।॥ 
यस्येवं व्याख्या झृता गोविन्दराजेल--“स इलोक: अनुव्याहरणात्‌ शिष्य: पुनः पुनः व्यवह्ियमाणत्वात्‌ 


५० 


केवे रसप्रतीतिः 


भूंयः इलोकत्वमागत:। पूर्व इलोकलक्षणलक्षितत्वात्‌ इलोकत्वं गत: । संप्रति एलोक्यमानत्वात्‌ पुनः 


इलोकत्व॑ गत इत्यर्थ:” इति। परं तु “शोक: इलोकत्वामागतः” इत्येबअशस्तः पाठ:, अतीव प्रार्चनिं्च । 
यत :-- 
“निषादविद्धाण्डजदरश नोत्थ: । 


इलोकत्वमापद्यत यस्य शोकः ॥” (रघुवंश:, १४, इलोक, ७०) 


इत्यस्मिन्‌ रघुवंशइलोकेडनूदितोष्यं पाठो महाकविना कालिदासेन। प्रकृतस्य रामायणइलोकस्य तिल- 
कव्याख्याने यमर्य: क्रियते । “अनु अतिशयितशोकोत्पत्त्यनन्तरं व्याहरणात्‌ भूयःशोकः विपुलः शोक एवं 
इलोकत्वं प्राप्त इति वयं मन्यामहें” इति। सहृदयच्क्रवरतिभिरानन्दवर्धनाचार्यें: स्वकीये ध्वन्यालोंके 
अभिनवगप्ताचायइच स्वकीये छोचने कंथामिमामवलम्ब्य कविगतरसविषये यदुक्‍तं तत्‌ स्वल्पर्माप मन- 
नाहँमस्माक॑ सर्वेषाम । तेषामुक्तेरयमेव सारांशः यन्मुनिना वाल्मीकिना निषादनिहृतसहचरविरहकातर- 
क्ौरौजच्याक्रन्दनं श्रुत्वा करुणरसोइनुभूतः। यह्च “मा निषादेति” इलोक उदीरित स तस्थेव करुणरसस्य 
समु>च्चलनरूप इति। 


(६) अत्र बहव: प्रश्ना: समुल्लसन्ति। सामाजिकदृष्टथा रसनिरूपणे प्रवृत्तेराचार्येर्या रसप्रक्रि- 
योकता तत्र कानिचित्‌ तत्त्वानि महतीं प्रसिद्धि गतानि। तद्यधा--अलौकिक-प्रसन्न-मधुरौजस्विशब्द- 
समरप्यमाणत्वात्‌ प्रमदोद्यानकटाक्षादीनां लौकिककारणत्वादिपरिहार:। विभावना&नुमावना-समुपरज्जकत्व- 

पैव्यापार॑स्तेषां विभावादिशब्दव्यपदेश्यत्वम्‌ । एवेषां विभावदीनां न ताटस्थ्येन प्रतीति:, परंतु 
प्रमातु: हृदयसंव(दात्‌ पूर्णीभविष्यद्रसास्वादाइूकु रोभावन तनन्‍्मथीभवनोचितचर्बणाप्राणतया । ततः सामाजिक- 
धियि सम्यग थोगस्य संबन्धस्थेकाग्रथस्यासादनम्‌ ! वासनात्मतया स्थितस्य समुद्वोधनं तस्य च रसना- 
त्मवीतविष्नप्रतीत्या ग्रहणम्‌। एतन्मुख्यतत्त्वकृतमेव रसस्य रसत्वम्‌। यस्यां प्रतीतावेतानि तत्त्वानि नोप- 
लभ्यन्ते तस्याः प्रतीते: सामाजिकदुष्ट्या रसप्रतीतित्त न स्वीक्रियते शास्त्रकारे:। 


(७) अधुनास्माभिरिद॑ विचारणीयमू--क्रौज्चवृत्तान्तदर्शनेन मुनेर्वाल्मीकर्योइनुभव: संजात: 
तस्मिन्नेतानि तत्त्वानि समुपलभ्यन्ते न वेति। तत्रापाततः विचारे क्रियमाणे केषांचित्तत्त्वानां तत्राभाव 
एवं प्रतोयते इति केचित्‌। तेषामयमाशय:। प्रथमतस्तावन्मुनेर्वाल्मीकेर्योहनुभवः संजात: स न काव्यप- 
ठनाद्वा नाटबदर्शनाद्दा संजात:। अतो निहतस्य क्रौंचस्य कथमलौकिकालम्बनविभावत्वम्‌। तस्य लौकिक- 
कारणत्वमेव भवितुमहंति। एवं क्रौच्याकरन्दनस्थ तिलकव्याख्योक्तदिशा कथमुह्दीपनविभावत्वम्‌ ।“अत्र 
नष्टक्रौह्चालम्बनकः क्रौचीविरावानुदीफितः निषादविषयक्रोधव्यभिचारिक: “मा निषादेति वाक्यानुभावकः 
करुणो रस इति बोध्यम्‌” इति छात्र तिलकव्यास्यानम्‌ । क्रौकच्याक्रन्दनस्य लौकिकसहकारित्वमेवोचितम्‌ । 
“कर हि लोके विभावानुभावादय: केचन सन्ति। हेतुक।य्याविस्थामात्रत्वाल्लोके तेघामिति वचनमभिनवभारती- 
स्थ॑ तत्र प्रमाणम्‌। (अभिनवभारती, १, प्‌ु९. गैक० ओ० सी० ३६) एवं विभावादीनामेवाभा- 
बात्‌ कर्थ प्रक्रियागतानामन्येषँ साधारणीकरण-हृदयसंवाद-तन्मयीभवनादीनां तत्त्वानां तत्रोपस्थिति: 
स्यात्‌। एवं स्थिते मुनेर्वाल्मीके: कथं करुणरसप्रतीतिः स्वीकर्त्‌ शकयते इति। 


(८) अस्याक्षेपस्थ समाधानं यदि भवितुं शक्‍्नोति तहिंः-- 
५१ 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 
“काव्यस्यात्मा स एवार्थस्तथा चादिकवे: पुरा। 


ऋर्चद्न्द्रवियोगोत्थः शोक: इलोकत्वमागत: ! 
(ध्वन्यालोक:--पु० ८४, का० सं० सी० १३५) 


इति कारिकास्थां वृत्ति तदूगतं लोचनं च॑ पर्यालोच्येव भवितुं शकनोति। तत्र यदुक्त॑ तदतीव स्वल्पम्‌ । 
न तत्र प्रन्थकार: सर्वेषां सन्देहानां कण्ठत एवं समाधानमुक्तं यज्नोक्‍्तं तदस्माभिरूहनीयम्‌ | 


(९) कारिकावृत्तिलोचनगतानां संदर्भाणामिदमेव मुख्यमुद्देश्य यद्रसस्थ काव्यात्मत्वप्रदर्शन] । 
तच्चेतिहासव्याजेन क्रियते । अत एवं रसस्य काव्यात्मत्वं यत्‌ कविनानुभूतो रस एवं काब्यरूपेण परिण- 
मति। य॑ रसमनुभवता कविना काव्यं कृतं सुएवं रस: काव्य श्यृण्वता नादूयं पह्यता च सामाजिकेना- 
नुभूयते। मा निषादेति इलोको मुनिनानुभूतस्य रसस्येव निःष्यन्दरूप:। मुनिना च रसास्वाद इत्थं कृतः । 
प्रथमं तावद्‌ ध्वस्तसाहचर्यक्रौरूचरूपस्थ विभावस्य आक्रन्दनायनुभावस्थ च चर्वणा भवति। तदनन्तरं 
हृदयसंवाद: ततस्तन्मयीभावलाभ:ः तदुत्तरमास्वाद:। ततः करुणरसताप्राप्ति:। ततः रसपरिपूर्णकुभोच्च- 
लनन्यायेन अकृतकतया आवेशवशात्‌ समुचितशब्दच्छन्दोवृत्तादिनियन्त्रितहछोकरूपताप्राप्ति:। एवं चर्बणो- 
चितशोकस्थायिभावात्मककरुणरससमुच्चलनस्वभावत्वातू स॒ एवं काव्यस्यात्मा सारभूतः। अनया प्रक्रि- 
यथयेद॑ सिद्धथति यत्‌ कविरससमुच्चलनस्वभावमेव काव्यमिति | 


(१०) यगस्माल्लोचनगताद्नचनादियं प्रक्रियास्माभिरवगम्यते तदिदमभ्‌ --- 
“ऋष्त्वस्य दंद्ववियोगेन सहचरीहननोद्भूतेन साहचर्येध्वंसनेनोत्यितो यः शोक: स्थायिभावो निर- 
पेक्षमावत्वाद्‌ विप्रलुंभ श्ुज्भारोचितस्थायिमावादन्य एवं,स एवं तथाभूतविभावतदुत्थाक्रन्दाधनुभावचवंणया 
हृदयसंवादतन्मयीभवनक्रमाद्‌ आस्वाद्यमानतां प्रतिपन्न: करुणरसरूपतां लौकिकशोकव्यतिरिकतां स्वचित्त- 
ब्ुतिसमास्वाद्सारां प्रतिपन्चः रसपरिपूर्णकुम्भोच्चलनवत्‌ चित्तवृत्तिनिःष्यन्दरूपवाग्विलापादिवज्च समयान- 
पेक्षत्वेषपि चित्तवृत्तिव्यज्जकत्वादिति नयेनाकृतकतया आवेशवशात्‌ समुचितशब्दच्छन्दोवृत्तादिनियन्त्रित- 
इलोकरूपतां प्राप्तः भा निषादेति।” (ध्वन्यालोककोचनम्‌ पृ० ८५-४६ का० सं० सी० १३५) 


(११) अस्मिन्‌ कविरसप्रक्रियावर्णे ते एवं हृदयसंवाद--तन्मयीभवन-विभावानुभावचवंणा- 
चित्तदुति-इत्यादय: शब्दा: प्रयुक्ता ये सामाजिकदृष्ट्या रसप्रक्रियावर्णनेषपि समृपलम्यन्ते। शब्दसाम्यं 
च॒प्रक्रियासास्यं द्योतयतीति निविवादमेतत्‌। अन्र हृदयसंवादशाब्दस्य प्रयोगों विशेषतः कुतूहलं नो 
जनयति। यतः इृंदं तस्वं तत्र तत्र सहृदयस्य प्राणत्वेन वणितमुपलभ्यते। “हृदयसंवादापरपर्यायसहृदय- 
त्वम्‌” इति छोचने........ “हृदयसंवादात्मकसहृदयत्व” मिति अभिनवभारत्यां (अभिनवभारती १, 
पुृ० २८६) “हृदयसंवादभाज: सहृदया:” इति सहृदयरकक्षण च वर्णयद्भिरभिनवगुप्ताचार्यें: हृदयसंवाद- 
सहृदयत्वयोर्धनिष्ठ : संबन्ध: प्रतिपादित:। इंदमेव तत्त्वं कविरसप्रक्रियायामपि सबन्निवेशितम्‌ । 


(१२) को नाम दृदयसंवाद: । यद्यपि शब्दो<्यं बहुत्र प्रयुज्यतेडभिनवगुप्तपादे: । यद्यपि प्रकरण- 
पर्यालोचनयास्यारें: कथमप्यवगम्यते तथापि तस्य तै: कृत लक्षणमस्माभिः कुत्रापि नोपलब्धम्‌। पर 
त्वस्यैरभिनवगुप्ताचायंसंस्थापितसंप्रदायविदूभि: काष्मीरकेरालंकारिकरस्थ लक्षण कृत दृष्यते। अलंकार- 

५२ 


कवे रसप्रती/ते: 


सर्वस्वविमशिनीकारेण जयरथेन कृतं लक्षणमिद्म--“परकीयायाश्चित्तवृत्तरात्मीयचित्तवृत्त्यभेदेन परामक्षों 
हृदयसंवाद:। तस्थ च स्वपरविभागाभावाद्वेशकालाभावाच्च व्यापकत्वेन प्रतीतेः साधारण्यम्‌ । अत एव 
परमादवतज्ञानतुल्यत्वमू। तस्य ह्यहमित्येव परामर्श:। तदहृधतिरिक्तस्यान्यस्यासंभवात ।” (अलंकारसरब्ब- 
स्वम्‌, पृ०. २२६, काव्यमाला ३५) परकीयायाश्रित्तवृत्तेरात्मीयचित्तवृत््या वास्तविकस्याभेदस्थासंभवाद- 
भेदेन परामर्श इत्यस्थ को<थं:। तच्चित्तवृत्तिमावनया तत्सजातीयस्वीयचित्तवृत्त्यद्रोधनमेव तद्भवितु- 
महंति। अय॑ चित्तवृत्तिसंवादों हृदयसंवादस्येक: प्रकारः। अस्यंवापर: प्रकारो वस्तुसंवादों यः स्वभावो- 
क्त्यलंकारे प्रतीयते सहृदय:। अत एवोक्तं जयरथेन--“हृदयसंवादो हि वस्तुचित्तवृत्तिगतत्वेन द्विविध:। 
तत्र स्वभावोक्‍्तौ वस्तुसंवादः प्रदर्शित:” इति। (अलंकारसवंस्वम्‌, पृ० २२७, काव्यमाला ३५)। 
यदिदमपरं तत्त्व तन्मयीभवनं नाम तदपि चित्तवृत्तितन्मयीभवनमेवेति हृदयसंवादादस्य भेद: स्फुट न 
प्रतीयते। वर्णनीयतन्मयीभवनमेव तन्‍्मयीभवनं नाम। वर्णनीयं च वस्तूनि चित्तवृत्तयों बेति जयरथोक्‍त- 
वस्तुसंवाद-चित्तवृत्तिसंवादाभ्यां भिन्न॑ किमिंदे तन्‍्मयीभवनसिति विचाराहंम्‌ । 


(१३) कऋैज्चवृत्तान्तदशेनेन वाल्मीकेलौं किकः शोको न संजात:। परंतु लौकिकशोकण्यतिरिक्ता 
करुणरसरूपता संजाता। लौकिको हि शोकः स्तानभोजनादिकर्मस्वपि पुरुषस्य व्यापारं स्तभ्नाति, कि पुनः 
विश्वान्तिसव्यपेक्ष काव्यनिर्माणरूपे कमंणि। अतः आदिकवेयथ्य क्रौज्वुत्तान्तदर्शनन हृदयसंवाद: संजात: 
स ॒तस्य मुनित्वक्ृतों योगित्वकृत इत्येवास्माभिरूहनीयम्‌ । आदिकवेयोंगित्वं रामायण एवं वर्णितं दृश्यते। 
योगदृष्टयैव कविना स्वकृते: रामायणस्येतिवृत्तमवगतं न पूर्वग्रन्यपरिशीलनेन।॥ तत्र श्रूयतामयं रामायण- 
संदर्भ :-- 

उपस्पृश्योदक॑ सम्यझू मुनि: स्थित्वा कुंताड्जलि:। 
प्राचीनाग्रणपू दर्भेषू. धर्मेणान्वेषते गतिम्‌ ॥ 
ततः: पश्यति धर्मात्मा तत्सव॑ योगमास्थित:। 
पुरा यत्तत्र निवुत्त पाणावामलक॑ यथा॥ 
(वा० रा०, बालकाण्ड; ३, इलो० २-३) 
एवं योगदृष्ठब्या पुरा यत्तत्र निवृत्तं न केवल तदुष्टं तत्तदृष्टविषयोचितरसोश्प्यनुभूतो यो रामायणका- 
व्यख्पेण परिणति गतः। 


(१४) अन्न समुल्लसत्ययं संदेह:। भवत्वियं दह्मादिकवेयोंगिनो वाल्मीके:। परं तु न सर्वे 
कंवयो योगिनो भवन्ति। शास्त्रे या त्रिविधा कविप्रतिभा वर्णिता दृश्यते जन्मान्तरसंस्कारसिद्धा, अस्मिन्‌ 
जन्मन्यभ्याससिद्धा मन्त्रतन्त्राद्यपेशसिद्धा चेति सा त्रिविधाप्ययोगिनोईपि भवितूं शवनोति। कालिदासा- 
दीनां महाकबीनामपि योगित्वं न श्रूयते। तेषां काव्यानि रसमयानीत्यनुभवसिद्धमिदं सर्वेषाम्‌। 


(१५) लौकिकवृत्तान्तसाक्षात्कारसमय एवं आदिकवे्वाल्मीकेरिवान्येषामपि कवीनां हृदयसंवादों 
मा भवतु। आदिकविहिं लौकिककामक्रीधादिरहित इति तस्य स्वंदा अर्थात्‌ लौकिकवृत्तान्तानां चर्मचक्षु- 
षा साक्षात्कारदशायामथवातीतानागतानामर्थानां योगिप्रत्यक्षेण साक्षात्कारदशायां हृदयसंवादादिक्रमेण 
रसमास्वादयेतू | इतरेषां तु कवीनां स्वकीयं कवित्वं विहायान्यविषयेषु इतरमनृप्यतुल्यत्वात्‌ लौकिक- 
वृत्तान्तप्रत्यक्षीकरणावसरे इतरमनुष्याणामिवैव भवदेनुभवः। परं तु तेषामपि तदा तदा स्वकीयकवित्व- 
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संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 
कृतोज््यादृदाः कब्चिदनुभवो5पि भवेत्‌। यस्मिन्‌ पूर्वानुमवाहितानां संस्काराणां कयाचिदललौकिक्या रीत्या 
भवेत्‌ समुद्रोधनम्‌। इयमेव स्यात्तेषां कवित्वदशा। यतोस्स्यां दक्षायां पूर्वाहितसंस्काराणां स्वकीयकवित्व- 


क़तमालौकिक्या रीत्या मवति समुद्गोधनं तत एवं तत्र हृदयसंवादादिक्रमेण भवेद्गसप्रतीति:। रसप्रतीति- 
प्रेरितिनेंव कविना क्रियते काव्यनिर्माणम्‌ । 


(१६) यत्‌ कैश्चिद्‌ विमर्शंकैरुच्यते--कविना पूर्व रसोध्नुभूयते, पर्चात्तस्य रसस्थाभिव्यंजनाथ 
पाठकसामाजिकादिद्ददयेष्वपि रसप्रतीतिमाधातुं रसानुगुणशब्दाय्ंगुम्फनं क्रियते इति, तन्नावर्जयति नो हृद- 
यम्‌। कि काव्यनिर्माणसमये कवेभंवति रसप्रतीति:। आहोस्वित्‌ पूर्वमनुभूत॑ रस स्मृत्वा तत्प्रकाशकं 
काव्य निर्मीयते कविना इति पक्षयोम॑ध्ये प्रथम एवं पक्ष: समीचीन: प्रतिभात्यस्माकमं। यथा सामाजि- 
कानां रसप्रतीति: विभावादिजीवितावधि:, अत एवं विभावादिप्रतीतिसंवलिता पानकरसन्यायेन भवत्ति 
साभाजिकानां रसप्रतीतिरिति प्रोद्धोष्यते शास्त्रे तथा कवेरपि रसप्रतीतावेतादशी काचित्‌ प्रक्रिया स्वीक्त- 
व्यास्माभि:। काम सामाजिकेन शब्दार्थनिर्माणं न क्रियते । परंतु तस्थ भवति कविसम्पितयों: शब्दार्थयों: 
प्रतीतिः तत्पतीत्यधीना च तस्य रसप्रतीति:। कविस्तु रसमनुभवस्नेव शब्दार्थगुम्फनं करोति। यदय काब्य॑ 
करोति तेनास्माभिरनुमीयते---अयमनुभवति रसमिति। यथा यथा कविः स्वप्रतिभया समुचितगुणालड्भार- 
सुन्दरशब्दार्थगुंफन॑ करोति तथा तथा तस्य रसप्रतीति: परिपूर्णा भवति। अतः सामाजिकस्येव कवेरपि 
रसप्रतीनिविभावादिप्रकाशकशकब्दार्थप्रतीतिसंवलितैव भवितुमहँति । 


(१७) तेन यदुक्‍तं शब्दार्थान्वेषणदुःखमग्नस्थ कथ्थं रसास्वाद इति तन्न रमणीयम्‌ । प्रतिभा- 
बतः रससमाहितचेतस: कवेन भवति शब्दार्थान्वेषणदुःखंम्‌। अत एवोक्तमानन्दवर्धनाक्षार्यें: “अलछद्धारा- 
न्तराणि हि निरूप्यमाणदुर्घटनान्यपि रससमाहितचेतस:ः प्रतिभानवतः कवेरहंपूविकया परापतन्तीति | (ध्व- 
न्यालोक:, पृ० २२१-२२२, का०सं० सी० १३५) यत्र शब्दों अर्थास्चाहंपूविकया परापतन्ति तत्र को दुःखा 
वबकाश: | 


अतः कविविषयें यदस्मानिः स्वल्पं किचिदुक्तं तेनादावस्माभिः कविसामाजिकगतयो रसयो: 
कः संबन्ध: इति प्रइ्नस्थांशतो भवति समाधानम्‌। कवेरारभ्य सामाजिकपयेन्तं सन्ति चत्वारों घटा:। 
कवे: रख: प्रथ्मों घट्ट: काव्यनिर्माणं द्वितीयों घट्ट:। नटादिव्यापारस्तुतीयों धट्ट:। सामाजिकस्य रसश्च- 
तुर्थों घट्ट:। इदं सर्व मनसि निधाय॑वोक्तमाचार्याभिनवगुप्तपादेर्यत्‌ कवे: रसो बीजस्थानीय: । काव्यं 
वृक्षस्थानीयम्‌। अभिनयादिव्यापार: पुष्पस्थानीय:) सामाजिकरस: फलस्थानीय इति। (अभिनवभारती, 
१, १० २९५) | शुभमस्तु। 
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सीता-विवाह-कालनिर्णयः 
रामाज्ञापाण्डेयः 


सीताविवाह: कस्मिन्‌ मासे कस्यां तिथो कस्मिन्‌ नक्षत्रेडभूदित्यत्न बतंते महान्‌ विवाद:। 
साम्प्रतं धनुयंशमहोत्सवो बहुत्र स्थलेष्‌ मार्गशीर्षमा्स क्रियते, तस्येव मासस्य शुक्लूपड्त्वम्यां सीता- 
विवाहोत्सव: | 


एतच्च ज्योतिधिदामपि मतेन विरुध्यते, तन्मते पूर्वे फल्गुन्यौँ सीताया विवाहक्षेम्‌। मार्गशीर्ष- 
शुकलपञ्त्चम्यां तु फल्गुनीनक्षत्रमापतत्येव न हि । प्राचेतसः प्राह शुभं भगक्ष॑ सीता तदृढ़ा न सुख सिषेवे। 
पुष्यस्तु  पुप्यत्यतिकाममेव प्रजापतेराप स शापमस्मात्‌” ( विवाहवृन्दावन ) इति विवाहवुन्दा- 
बनकर्तु: केशवस्योक्तया भगक्ष सीताविवाहक्षेमायाति । भगो हि पूर्वयो: फल्गुन्योदेंबता ज्योतिषिदां मतेन। 
यथाह नारद: (ना० स० ६ ८ ध्याये इलो० १,२) नक्षत्रेशा: क्रमाद्दखयमवल्लिपितामहा: । चन्द्रे शादिति- 
जीवाहिपितरो भगसंज्ञिता: ॥ १ ।। अयंमाकंस्त्वाष्ट्रमरुच्छक्राग्नी मित्रवासवा: । निऋप्युदकविर्वेडजो 
गोविन्दो वसवो$म्बुप:॥ २॥ ततो&जपादहिर्बुध्न्यः पूषा चेति प्रकीतिता: ।' इति 


वाल्मीकीयरामायणे निर्णयसागरमुद्रिते तु अयं पाठो दृश्यते :--“मघा ह्यत्य महाबाहो तृतीय- 
दिवसे प्रभो। फल्गुन्यामुत्तरे राजेस्तस्मिन्‌ वैवाहिक कुरु ॥ इति। 


अन्न तिलककारः :--अद्य तृतीयदिवसे तब मिथिलाप्रवेशात्‌ तृतीयदिवसे, यज्ञसमाप्तेस्तृतीयदिवसे 
वा। अद्य मधा नक्षत्रम्‌ फल्गुन्यां-पूर्वफल्गुनीनक्षत्रे। उत्तरे-श्रेष्ठ। अतो भगों यत्र प्रजापतिरित्यनेन 
अविरोध:। भगो हि पूर्वफल्गुनीदेव:। उत्तरफल्गुन्योस्त्वयेमेति बोध्यम्‌। वैवाहिकम-विवाहम्‌। विनयादि- 
त्वात्‌ू ठक,। 


भघा नक्षत्र पितरो देवता, फल्गुनीनक्षत्रमर्यमा देवता, फल्गुनीनक्षत्रं भगो देवतेति तैत्तिरीय- 
संहितायाम्‌। “अयेम्ण: पूर्वे फल्गुन्यौ भगस्योत्तरे' इति तद्ब्ाह्यणे चोक्तत्वेन यथाश्रुतमेव सम्यगिति तत्त्वम्‌ । 
उत्तरे इति प्‌ स्त्वमाषंम। यद्यपि उत्तरे फल्गुन्याँ सीताया जन्मक्षमू, तथापि तदृक्षे भकूटशुद्धों ततन्र 
प्रथमचरण विहाय तज्जन्मसत्त्वेन तस्याः कन्याराशित्वात्‌ तृतीयकादशरूपभकूटशुद्धं: तस्थया न दोषः। 
भकृटशुद्धौ तन्न दुष्टमिति ज्योतिःशास्त्र प्रसिद्धमू। 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 
किड्च पूर्वासु तस्या ढादशब्चन्द्र इति तत्र विवाहोब्नुचित एवं। एकनाडीदोषेण च रामसीत- 
योवियोग इति ध्येयम्‌। (रा० आ० सर्ग ६६ इलोक १४ टीकायाम्‌) । 


किज्च पाह्ेपि 'अथ लोकेश्वरी लक्ष्मीजंनकस्य पुरे स्वतः । शुभक्षेत्रे हलोत्खाते तारे चोत्तर- 
फाल्गुने। अयोनिजा पद्मकरा बालाकंशतसप्लिभा॥ सीतामुखे समुत्पन्ना बालभावेन सुन्दरी॥ सीता- 
मुखोद्भवात्‌ सीता इत्यस्ये नाम चाकरोत्‌ । ततो5भूदौरसी तस्य ऊमिला नाम कन्यके' त्यनेनापि उत्तरे 
फन्गुन्यावेव तस्या जन्मक्षमायाति। 


यत्तू, तृतीयदिवसे' इत्यस्य तब मिथिलागप्रवेशात्‌ तृतीयदिवस इत्यर्थ इति तिलककारेणोक्तम्‌ | 
तत्तु कथंचिद्‌ घटते। पर यत्‌ तेनंव यज्ञसमाप्तेस्तृतीयदिवस इत्युक्तं तत्तु न सम्यक्‌ विश्वामित्रस्थ जनक- 


पुरप्रवेशदिन 'यज्ञस्यावभूथं पुण्य द्रष्टासि सपदानुग: । द्वादशाहं चर शेषं॑ में यज्ञस्थाहुमंनीषिण:॥ 
(स० ५१ इलो० १४, १५) । ; 


श्वः प्रभाते महाराज निर्वत॑यितुमह॑सि । यज्ञस्यावभूथे पृण्यमुद्दाहमृषिभि: सह ॥ (स6 ७१ 
इलो० १४८) उन्तरे दिवसे ब्रह्मन्‌ फल्गुन्योर्भगदेवता: | विवाहेषु प्रशंसन्ति नक्षत्र वे विपकश्चितः ॥” 
(सर्ग ७४, इलो० १४) इत्याग्ुक्तिभियंशसमाप्तिदिवसे द्वादशानां दिनानां पूत्तें,, यज्ञावभृूथस्य च सत्त्वात्‌ 
तत्रेव विवाहसम्पत्तेनिश्चितत्वात्‌। वस्तुतस्तु प्राचीनपुस्तकेषु 'तृतीयदिवसे' इति पाठस्येवाभाव:। 


अपि च निर्णयसागरमुद्रितपुस्तके उत्तरे दिवसे ब्रह्मन्‌ फल्गुनीभ्यां मनीषिण:। वैवाहिक प्रश्ंसन्ति 
भगो यत्र प्रजापति:॥ (सर्ग ७२ इलो० १३) इति पाठो दृश्यते । तत्न टीकायाम्‌ :--उत्तरे दिवसे- 
द्वितीयदिवसे। प्रजापतिदेवताप्राशस्त्यं च विवाहप्रजोत्पत्तिसाधनयोनिलिज्भाधिष्ठातृभगर्दवत्यत्वेनेति कतकः । 
इत्यूक्तम्‌ । तेन च मिथिकाया आगमनाद्‌ द्वितीयदिवसे प्रातमंघा, अपराह्ले पूर्वे फल्गुन्यौ, तस्मिन्नेव 
दिने एकादशवादनादूध्व॑ तत: प्राग्‌ वा तत ऊध्व॑ वा उत्तरे फल्गुन्यौ भवितारा इति तत्र विवाहों भवेत्‌ । 


एतेन उत्तरे फल्गुन्यावेव सीताविवाहनक्षत्रम, त्दीयं जन्मापि तदेवाभूदिति पाझ्म वचन टीकायां 
तागेशभट्टेनोद्धृतमू, तद्‌ युक्त प्रतिमाति । 


यत्तू साम्प्रतम्‌ आनन्दाश्रममुद्रिते पद्मपुराणे उत्तरखण्डे अथ लोकेदवरी लक्ष्मीजंनकस्थ निवे- 
बने। शुभक्षेत्र हलोत्खाते शुनासीरे शुभेक्षणा॥ बालाकंकोटिसंकाशा रक्‍तोत्पछकराम्बुजा। सर्वेलक्षण- 
सम्पन्ना सवर्भरणभूषिता ॥ धुृत्वा वक्षसि चार्वज्ी मालामस्लानपड्धुजाम्‌। सीतामुखे समुत्पन्ना बालभा- 
वेन सुन्दरी ॥ तां दुष्ट्वा जनको राजा कन्यां वेदमयीं शुभाम्‌। उद्धृत्यापत्यभावेन पुपोष मिथिलापतिः ॥ 
(अ० २६९ इलो० ८९) इत्यत्र शुनाक्षीरे (ज्येप्ठानक्षत्रे) इति पाठो दृश्यते। तत्तु नागेशभट्टोदृत- 
प्राचीनपाठविरुद्धत्वादुपेक्ष्यमे व । 


वाल्मीकीयरामायण निर्णयसागरमुद्रितपुस्तके तु यस्मिन्‌ दिने दशरथः समायातस्तस्मिन्नेव दिवसे 
तयोः समागमः। तस्‍्यां रात्रो दशरथस्यथ स्वावासे वासः। 
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प्रभाते जनकेन मन्त्रिद्दराउह्रूतो दशरथ: सपुरोहित आगत:। तदा स्ववंशवर्णन॑ तयोरभूत्‌। 
अद्य मघा वतेन्ते, निलयं गत्वा श्राद्ध गोदानादिकं च कुरु इति जनकः प्रोवाच। दशरथ: स्वावासं 
गत्वा तस्मिन्नेव दिवसे नान्दीश्रार्ध चक्रे। 


तृतीयदिवसे प्रभाते उत्थाय गोदानमज़ूलं विदधे। यस्मिन्‌ दिने गोदानं अक्ते तस्मिप्नेवाहनि 
भरतमातुलो युधाजित्‌ समायातः, तेन सह ते स्वावासे तां रात्रि न्‍्यवसन्‌। 


पुनः प्रभाते चतुर्थ दिवसे परिवारै: परिवृतों दशरथों जनकस्य यज्ञवा्टं समायातः, इति कथा 
दुष्यते। 


गरेसियोमुद्रिते पुस्तके तु यस्मिन्‌ दिवसे जनकंपुरे दशरथ आयातस्ततस्तृतीय॑ दिवसे विवाह: 
सम्पन्नो5भवत्‌, इति। 


एवं चायमेव भेदों द्यो: पुस्तकयोव॑तंते। तत्र च दशरथस्यथ जनकपुरप्रवेशाल्चतुर्थे दिवसे विवाह- 
पक्षो रामायणविरुद्ध: प्रतिभाति। दयोरपि पुस्तकयोयंशस्यावभूथे विवाहों भविध्यतीत्युवते:। यज्ञसमाप्ते- 
एच दशरथस्य जनकपुरप्रवेशात्‌ तृतीयेःहन्येव निश्चितत्वात्‌। 


तथा च चतुर्थे दिवसे इति पक्षस्य का गतिरिति चेतू, श्रूयत्ताम्‌। बालकाण्डस्थ द्वासप्ततितमे सर्गे 
एकविशे इलोके 'स गत्वा निलय॑ राजा श्राद्ध कृत्वा विधानत:। प्रभाते कल्यमुत्थाय चक्रे गोदानमुत्त- 
मम्‌॥/ इत्युत्तराधों इलोके 'पुत्राणां प्रियपुत्र: स चक्रे गोदानमुत्तमम्‌' इति पाठस्येब सांप्रदायिकत्वातू, 
तत्पक्षस्थेव गर्भस्रावातू परर्वोक्तयुक्तिभिश्व तस्य बाधितत्वात्‌। 
इदानीं सीताविवाहकालविषयकलेखस्यथ मूलभित्ति: प्रस्तुयते:-- 

तथाहि अपराह्मुकालेथ्योध्यात: प्रस्थानं सराघवस्य विश्वामित्रस्येति रामायणे दृश्यते। विश्वा- 
मित्रश्व दशरात्रेण में यज्ञसमाप्तिभवितेति दश्रथं प्रोवाच। एवं चायोध्याया: प्रस्थाय अध्यर्धयोजनं 
गत्वा सरयूतटे रात्रौ निवास:। तदा च वेशाखशुक्लत्रयोदशीतिथिहंस्तनक्षत्र॑ चित्रा वा भवेत्‌। पुनः 
प्रातद्वितीयदिवसे चतुर्देश्यां गज्भासरयूसंगमे वास:। पुनः प्रातस्तृतीयदिवसे पूर्णिमायां गद्भामृत्तीयं गज्भा- 
दक्षिणत्ट ताटकावने वासः। पुनः प्रातश्चतुर्थंदिवसे ज्यैष्ठकृष्णप्रतिपदि सिद्धाश्रमप्रवेश:, मुनर्दीक्षाग्रहण 
च। पण्चमे दिवसे ज्यष्ठकृष्णद्वितीयायां यज्ञारम्भ:॥। षड्भिरहोरात्रैयंज्लसमाप्ति:। दशमे दिवसे ज्येष्ठ- 
मासस्य कृष्णसप्तम्यां यज्ञसमाप्त्यवसरे समायातानां रक्षसां वध: । अष्टम्थामंकादशे दिवसे मिथ्रिला- 
प्रयाणमू शोणतटे वासः:, रात्रौ कथां कथयतो विद्वामित्रस्थ अध॑रात्रे शीतांशोरुदय:। इदमेव मूल 
तत्तत्काय॑तिधिनिर्णय । द्वादश दिवसे नवम्यां गड्भादक्षिणतटे स्थिति:। त्रयोदरें दिवसे दह्ाध्यां गज्भाया 
उत्तरे तटे विजालां पुरी ते ददुशु:। तत्रत्यान्‌ ऋषीदच सम्पूज्य विशालां तेध्गच्छन्‌। यां हि तटस्थिता 
एवं तेः्पद्यन्‌। रात्रौ तत्रत्येन नरपतिना प्रमतिना सत्कृतास्तत्रेव ते न्यवसन्‌। चतुद्देशे दिवसे एकादश्यां 
गौतमाश्नमश्रवेश:, अहल्याया: शापान्मुक्तिः,। तथा गौतमेन च सत्कृतो राम: प्रागुत्तरां दिश गत्वाश्नु- 
सृतविश्वामित्रों यज्ञवार्ट जनकस्थ प्राविशत्‌। तत्र राज्ञा जनकेन सत्कृतः कौशिको 'हादशाहेन' यज्ञसमा- 
प्तिमवितेति जनकेमोक्ते शव: प्रातभंवन्तं द्रष्टास्मीति चर प्राधितस्तां रात्रि तत्रेवोवास | पंञुचददों दिवसे 
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द्वाददयां जनको विद्वामित्रोपदिष्ठों राम॑ धनुरानाय्यादर्शयत्‌ । श्रीरामचन्द्रो धनुरातोल्यारोपयन्मध्ये 
बमभउज | तस्मिश्लेव दिनो विश्वामित्रमापृच्छथ अयोध्यातो दशरथमानेतु दूतान्‌ प्राहिणोत्‌। ते च दूता 
मारे त्रिरात्र स्थिता अप्टादशे दिवसेल्मावस्थयां परुरीमयोध्यां प्राविद्वनू, राज्ञा दशरथेत सत्कृतास्ते रात्रो 
तबैव न्यवात्यु:। 


एकोनविंशे दिवसे ज्यैष्ठे शुक्ले प्रतिपदि सभृत्ययलबाहनों राजा दशरथो जनकस्य पुरी प्रतस्थे। 
चतु्िरहोरात्रैस्त्रयोविशे दिवसे पश्चम्यां स जनकान्तिकमाजगाम। तदा जनकीम नोवाक्कायकर्म भि- 
दंशरथं सत्कृत्य 'इवः प्रभाते महाराज निवं्तयितुमहेसि । यशस्थावभूथे पृण्यमुद्दाहमृषिभि: सह इत्युक्त्वा 
स्वावास गन्तुमनुभेने। प्रभाते चतुविशे दिवसे बष्ठयां सुदामानं मन्त्रिवर्य दशरथं यज्ञवाटमानेतु प्रेययत्‌ । 

(अथ जनकः कन्यापितृत्वाद्‌ जामातृवर्गे प्रभुताया अनौचित्येन स्ववंशं स्वयमेवाहेति टीका) 

तंदायां दशरथ सत्कृत्य वश्चिष्ठद्वारा कृतवंशवर्णनं स्वयंकृतगोत्रोच्चारों जनक: “अद्य मघा वर्तन्ते, श्वः 
उत्तरयो: फल्गुन्योविवाहो भविता। अद्यैव गत्वा नान्दीश्राद्धं गोदानादिक च कुरु' इत्यायुक्त्वा व्यसर्जयत्‌ ! 
तस्मिन्नेव श्राद्धदिवसे भरतमातुलों युघाजित्‌ समायातः। सर्वे च रात्रौ स्वालये न्‍्यवसन्‌ । प्रभाते 
पुनरुत्थाय यज्ञवाटमायाता:। विवाहश्च पण्चरविशे दिवसे सप्तम्याम्‌ उत्तरयो: फत्गुन्यो: सम्पन्नोईभवत । 
तिथिवृद्धिक्षय मेदेन अष्टमीतिधिभेवतुमहति । एतावानर्थोश्पेक्ष्यते विवाहमासतिश्यादिनिर्णये । 


अत्र किड्चिद्‌ विचार्यते :--यद्यपि पूर्व जनकेन व: प्रभाते यनस्यावभूथे पृण्यमुद्गाह निवेतयेतु- 
महंसि' इत्युक्तम्‌। विवाहहल नहि इवो5भवत्‌ किन्तु परदव:। यज्ञस्यावभूथोडपि गणनथा परइ्व एवा- 
याति। यतो हि त्रयोदश्यामयोध्याया: प्रस्थितस्थ विश्वामित्रस्य द्वादश्यां पष्चदशें दिवसे जनकेन समागमः। 
तेदेव जनकेन 'द्वादण दिनानि यज्ञसमाप्ताववशिष्टानीत्त्युक्त पञ्चविश एवं दिवसे यज्ञस्यावभूथ अयाति। 
तथा च 'श्वः इति जनकोक्ति: कर्थ संघटते ? इति चेच्छू यताम्‌। 'इव' इत्यस्थागामिनि दिवस इत्ये- 
वार्थ;, अन्यथा यज्ञसमाप्तिः, उत्तरयोः फल्गृन्यो: स्थितिश्व कथं संघटेताम, परश्वोषपि इवस्त्वव्यवहारे 
बाधाभावात्‌ । 


अस्मिल्‌ लेखे राजयूहसमीपे सराघव: सर्षिगण: शकटीशतपरिवुतों विश्वामित्र: शोणनदमुदतरत्‌ । 
इति प्राक््‌ प्रदशितम्‌। स शोणमुत्तीर्य दिवसं चलित्वा गज्भाया दक्षिणं कूछं प्राप। तथा च राजगुहात्‌ 
क्षामात्‌ क्षामं पत्चाशत्कोशात्मक एवं मार्गे पूर्वस्थां दिशि तयोः संगम आसीत्‌ तदानीमू, यदा हि रामा- 
यणीयम आदिकाण्ड निर्मितमभूत्‌। 


शोणनदस्य पश्चिमायां दिशि गरमनशक्तिश्च प्रतिशताब्दीजयं क्रोझात्मिका स्थिरीक्रियते। । 
यतो हि पतञ्जलिसमये पाटलिपुत्रं शोणस्थ दक्षिणतट आसीतू। इदानीं स एवं शोणः षद्‌ क्रोशान्‌ दूरं 
पश्चिमायां दिश्लि वर्तते। तथा च दशसहस्राब्दीतोडषधिक एवं समयोप्पेक्षषतते शोणस्यथ परिचमायां दिशि 
गमने रामायणकाछातू पतण्जलिकाल यावत्‌ । 


भगवतों बुद्धल्य समये पादलिपुञज्रमनुगज्भमासीद्‌ इति हि निर्णीतमितिहासाभिज्ञ:। एवं सत्ति तयोः 
संगमो नातिदूरे मार्ग आसीत्‌ तदानीम्‌। 


५८ 


सीताविवाह-कालनिर्ण यः 


तदानीमयोध्या नगरी अष्ट्चत्वारिणतः क्रोशान्‌ दीर्घा द्वादशक्रोशान्‌ विस्तृता5प्तीत्‌। अयोध्यातः 
प्रस्थित: सराघवों विद्वामित्रोध्ध्यर्धवोजनं गत्वा सरयूतटमध्युवास । ततः प्रभाते प्रस्थित एकंताह्ना 
गज्जासरयूसंगम प्रापत्‌ । तथाचकेनाह्वला तयोगंतति: त्रिशत: क्रोशेभ्यो न्‍्यूना न भवतीत्यनुमीयते । एवमेव 
गड्भाशोणयोम॑ध्यस्थी भागस्तदानीन्तनस्तावानेव स्वीकतंज्य:.. एतत्प्रामाण्यनेंव गड्भाशोणसंगमस्थानं 
निर्णेयमू। मया चैतन्लिणंयें स एवं पन्‍या अवरूम्बित:। 


अत्र केचन कथयन्ति यत्‌ रामायणीया कथा तु अत्यन्त प्राचीना वतंते, भवेन्‍्नाम रामकथासमयों 
विशतिसहस्राब्दीतोप्यतिदृरं पूर्व:। ग्रन्थस्तु ईमामसीतः पूर्व पञ्चमशताब्दुयामेव ग्रथित इति। 

अत्रोच्यते, भगवन्‌, इ यमुक्रितः सारशून्या वर्तते। यततो हि कथामूलमत्यन्तं प्राचीन भवतु । परं को$पि 
ग्रन्थकारो यदा ग्रन्थ निर्माति तदा भौगोलिकीं स्थिति तु आत्मकालिकीमेव समक्ष रक्षति, तहिं सेव सरणी 
रामायणनिर्माणममयेध्प्यवरूम्बितैवेत्यत्र नास्ति काचिद्‌ विप्रतिपत्ति:। 


अत्र हि मया भौगोलिकीं स्थिति पुरस्तादुपस्थाप्य रामायणनिर्माणसमयो निर्णयिते | यदि भूगर्भतत्त्व- 
केत्तारो भूमिष्ठान्‌ पदार्थान्‌ परीक्षष शोणनदस्थिति निर्णेष्यन्ति तदा मदीयं मतं खण्डितं मण्डितं वा भवेश्नाम, 
परमद्य यावत्तु बाह्यभूभागं दुष्ट्वा मया थो हार्थ: समुपस्थाप्यते स तु तावन्मन्तव्य एवं गवेषकप्रवरे:। 


स्वर्गीयडाक्टर्‌वे निसमहोदयानां जीवनकाल एवायं लेखो लेखयित्वा आज्भलभाषायां डावटरदेवदत्त- 
भाण्डारकरकरकमले समर्पित आसीत्‌ इन्डियन्‌ एन्टिक्वेरीनामके त्रेमासिकपत्रे मुद्रयितुम्‌। प्रतिजशिरे 
च ते तथा कर्तुम, परं॑ कालवज्ञाल्‌ लेखोःन्तर्धानं गतोउभवत्‌ मुद्रणकथा तु दूरापेता संजाता। परं यावन्तो 
गवेषिता विषथा अश्रोपस्थाप्यन्ते तावन्तस्तत्र नासन्‌। त॑ च मदीयं छेखं दृष्दूवा डाक्टरवेनिसमहोदया 
अवोचन्‌ यत्‌ तव कल्पनायां पुष्ठ प्रमाणं नास्ति, भवेश्ञाम रामायणकथा इतोअपि प्राचीना, परं, भाषादि- 
दर्शनेन ग्रन्यस्तु अर्वाचीन एवं प्रतिभाति। मया च तेषां पक्षस्तत्समक्षेव क्षपित: पृर्वोक्तयुक्तिजाले:। 
तें च मदीयोक्ति निशम्य हसितुमारप्सत। न हि काचन विरुद्धा युक्तिस्तेस्तदोद्भाविता। 


बहुनामर्बागूभाविनामस्माक  प्राचीनश्रन्थानामर्वागूभावित्वसमर्थनेयमेव तीक्षः खड्भ: करे कलि- 
ती5स्ति यद्‌ अस्थ ग्रन्थस्यथ भाषा प्राचीना नास्तीति। परं ते न जानन्ति नापि ज्ञातुं प्रयतन्ते यद्‌ दृश्य- 
माने ग्रन्वे कि सर्वाण्येव पद्यानि गद्यानि वा समानरूपाण्येव सन्‍्तीनति। योडपि कदुचन निर्णयसागरमृद्रितं 
रामायण पश्येत्‌ु, गरेसियोमुद्रितं व पद्येत्‌ स कि प्रभवेत्‌ प्रवक्‍तुं यद्‌ द्योभाषा समानकालिकीति। 
अपि च॑ यदि मदीयषोडशमातृकेतिहाससरणिमवलूम्ब्य रामायणस्प प्राचीनतमपाठं स्थिरीकर्तू कोंपि प्रय- 
तेत तहिं अवश्यवेव निश्चितुयाद यत्‌ कियत्‌ प्राचीन ग्रन्थरत्नमिदमस्तीति। दृश्यमानों वेद: पादव्यवस्थ- 
या व्यवस्थितो वल्मीकप्रभवमहकें: पद्मावलीभ्योर्जाचीन एवं। किज्च यदि तेषां समय पादव्यवस्थया 
व्यवत्यिता ऋग्‌ भवेत्‌ तहि किम्प्रयुक्तमाइ्चयं तेषां भवेत्‌, ततः सशिष्यो वाल्मीकिविस्मयं परम॑ ययो 
॥ ४१। तस्य शिष्यास्ततः सर्वे जगु: इलोकमिमं तदा॥ मुहुर्मुहु: प्रीयमाणा: प्राहुर्भूयश्त विस्मिता: 
॥ ४२॥ समाक्षरंश्चतुर्भिय: पादेगीतो महात्मना॥ सोअनुव्याहरणाद्‌ भूयः शोक: इलोकत्वमागतः॥ 
४३॥' इत्यादिसन्दर्भेग इतः पूर्व पादव्यवस्था नासीदिति सूच्यते । 


(वाल्मीकीयादिकाण्डरहस्यनामधेयस्य लेखस्य अय॑ क्षुद्रोंछश: । अपरे गवेषिता नूतना अंशा: सारस्वत- 
धरषमायां द्रष्टव्या:) । 


५९ 


श्रीरुद्वस्याय॑देवत्वम्‌ 


अझनन्तशास्त्री फडके 


श्रीभगवान्‌ रुद्रोइतिप्राचीनकालतो वैदिकैरायरत्यादरेण सबंदा सर्वप्रकारेण प्रपूज्यते। वेदादिष्वपि 
तस्य वर्णनं च समुपरम्यते। अथापि तद्ठिषयेःधुनातनेरन्वेषणपरेविद्वदृभिरायंदेवत्वमनेकाभियुक्तिभि: 
संशीतिग्रस्त संपादितम्‌ । परन्तु धस्माक दृढ़ मतं श्रीरद्रो वेदिक जायंदेवस्चेति । एतन्मत॑ संहिताब्राह्मणग्रन्थस्थ- 
प्रमाणन्‌तनप्रदर्शितसरण्येव “यथा यक्षस्तथा बलि:” इतिन्यायेन चोपपादयितु प्रयत्यतेःस्मामि:। 

प्रथमतो विचारात्पुर्व' द्वित्राइव सूचना: प्रदर््य पश्चादाधुनिकमतमनूद्य विचार: प्रारभ्यते। 

(१) वौदिकार्याणामत्यतिप्राचीनतमसंक्रमणकाले प्रादुर्भूताना मनेकवैदिकसूक्तानां. मध्य झत्यल्पी- 
यांसि सूकक्‍तानि प्राचीनतमानि प्रकृतविद्यमानसंहितासूपलभ्यन्त । बहुसंख्यकानि कालगप्रस्तानि । 
यान्युपलभ्यम्ते तानि न समग्राणि, किन्तु कस्यचन कियाँश्चिद्‌ भाग:, अत एवानेकदेव्तावर्णनं सूकतेषु दृश्यत 
इति सर्वैविदितमेव। 

(२) यदाधुनिकानां वैदिक्ररायें: प्रजापतिरुद्रवरुणन्द्रादिदेवता झज्झावातविद्युत्पजंन्यादिक पड्च- 
महाभूतोत्पन्न कार्य दुष्ट्‌वा भीत्यादरेण था झज्झावातादिषु कल्पिता इति मतं तननास्मभ्यं रोचते, किन्तु 
परमप्राचीनतमे काले प्रजापत्यादिनाम्ना स्थिता: समाजोन्नति-राप्ट्रोन्नति-शत्रुसंहारकारका देवा अस्मदा- 
दिवदासन्‌, तेपामेव वस्तुभूतं वृत्त सुक्ताकारेण ऋषिसमाजे प्रादुर्भूतमपि बहुदेशसंक्रमण-परस्परसंघर्षादिना 
विनष्टं सद्‌ वंदिकार्याणां संघर्षसंक्रमणावस्थासमाप्त्यन्तरं पुनस्समीचीनदेश दृढस्थित्या पुनः परम्परया 
कथोपकथन रीत्या जातसंस्कारोप्टोवजननेन कियतांशेन पुनः संहितास्थसूकतेषु ब्राह्मणेषु च प्रादुर्भूतम्‌ । 

(३) वंदिकेष्वार्येष्‌ तत्तत्प्रजापतिप्रभृतिप्रधानपुरुषे: प्रवरतिता अनेका: संस्कृतव आसन्‌ | ताश्च 
कदाविद्‌ द्विजररूपा: कदाचिदेकरूपा: कदाचिन्नानारूपाइच । तासां परस्पर संघर्ष: १रस्परं मेलनं कदाबचि- 
त्संस्कृतिप्रचारकस्य निमित्तेन केनचिद्‌ बहिष्करणं चेत्यादिकं समाजे स्वभावतः प्रवृत्तें सरवदेकरूपमेव 
प्रचछति स्मेति पुराणादिय्नन्थतः वेदादित: स्मृत्यादितश्व निश्चेतुं शक्यते । अस्तु, रुद्रस्यानायंत्वेज्घुना- 
तनप्रदर्शितानां प्रमाणानां मध्ये कानिचिन्मुख्यानि चतानि-- 

(क) ऋग्वेदे रुद्रस्य सक्तानि साधंत्रिसंस्यामितान्युपलभ्यन्ते । परन्तु इन्द्रादिदेवानां सृक्तानि बहुनि। 

(ख) भ्रस्य वर्णनं पशुमनुष्यादिहिंसकत्वेन घोररूपेण भीत्युत्पादकप्रकारेण चोपलभ्यते न तथायं॑- 
देवानामिल्रादीनाम्‌ । 


६० 


श्रौरुद्रस्पायदेवत्वन्‌ 


(ग) छिश्नदेवा अस्माक यशे माथ्यच्छन्त्विति प्रार्थना ऋषिभिरिन्द्र प्रति कृतोपलभ्यते “मा शिए्न- 
देवा अपिगुऋंतं न: (ऋ० ५३३।३ )। तथा शिश्नदेवानां वध इन्द्रेण कृत:- 

“घ्लन्‌ शिपनदेवाड्अभिवपंसाभूत्‌ (ऋ० ८।८। १४) शिश्नदेवा नाम-लिजुस्य देवत्वेन पुजयितार: 
छोवा:। 

(घ) यज्ञविष्वंसेन इमशाननिवासेन कौपीन-रुण्डमाला-सर्पादिधारणेन वृषभवाहनेन चर स्पष्टम- 
नार्यदेवत्वं भवति। 

(&) रुद्रस्य यज्ञे मुख्यदेवताय|गानन्तरमवच्षिष्टपदार्थेन यजनं स्पष्टमनायंदेवत्वं निश्चिनोति। 

(ज) रुद्रप्रसादग्रहणस्य धमंशास्त्रे निषेधात्‌ू, शिवलिज्जानां एमशाने, नदीतीरे, पर्वते वा स्थि- 
त्यानायंदेवत्व स्पष्टीभवति। 

(छ) 'मोहँजोदारो' प्रभृतिस्थानंषु ऋग्वेदप्रावककालीना संस्कृतिरासीदित्युपलब्धप्रस्तरादिचि हे- 
निश्चीयते। तत्रोपलब्धेषु प्रस्तरचिह्रेषु लिज्भाधिक्यदर्शनेन' ऋग्वेदपृवंकालिका, भर्थादायंसंस्कृतीत राश्नाय॑ - 
संस्कृतिरेकासीतु। सा च॑ रुद्रदेवताकति । एता: कल्पना: प्रायो यूरोपदेशीयसंशोधक विद्वदूमि: प्रकटी- 
कृता:, तार्तयैव तेबामादरातिशयादनुकरणतत्परेरस्माक भारतीय: स्वीहत्यात्मसात्कुत्वा तत्सदृशी: अनेका- 


स्तत्र संमेल्य च श्रीरुद्रदेवस्यानायंत्वं स्पष्टमुद्घोषितम्‌ । रु 
यूरोपस्थविदुषामनालस्योद्योगप्रियत्वादिसद्गणगणभूषितानां वयमधमर्णा एवेत्यस्मिन्विषये. ने 


संशीतियंतस्तैरनेकेषु व्षियेषु नूतनामाविष्कारसरणि महता प्रय॒त्नेन निर्मायास्माकं पुरतो नूतनः 
पन्‍्या: प्रकाशित इत्यतस्तेषां प्रयत्तों कौतुकावहो विशेषरूपेण भारतीयेरादरणीय इति निश्चितम्‌ । 
परन्तु तैयंथेव स्वबुद्ध्या वेदिकपरम्परारहितया निश्चित तत्तरथवास्माभिनिभील्य चक्षुग्रंहीतव्यमिति 
नास्मभ्यं रोचते। अस्माभिः स्वीयया5विचक्छिन्नया वेदिकपरम्परया5&छोच्याविष्य चोचितं चदवश्य ग्रहीतव्य॑ 
नो चैत्सर्वथा त्याज्यमेव । 

अत्र नास्त्येवास्माकमयं हठ: पुराणमित्यव च साधु सर्वंर्िति। भारतीयानां वैदिकानां वेदविचार- 
सरिदखण्डरूपेण, ववचित्सरस्वतीवभ्यन्तरलीनापि ब्राह्मणग्रन्थ-उपनिषत्‌-सूत्र-पुराण-राम|यण-भारतादिभि- 
प्रेन्थै रनेकरूपापि प्रवहत्येवाधुनेति निश्चितम्‌ । यद्यपि मध्ये मध्य$नेकभमिन्नसंस्कृतिनदीकुल्यादिभिभिश्चित- 
जलो5८पि वेदसिद्धान्तस्रोत:प्रवाह: सृक्ष्मरूपेण सर्ववाद्मयसमुद्र उपलभ्यत इति सर्वप्राचीनानां केषांचिदा- 
धुनिकानामपि दुृढेमिदं मतम्‌ । 

इदमार्याणामिदमनार्याणामिति निश्चयकरणार्थमस्माक॑पुरत एक परमश्राचीनमृग्वेदादिय्रन्थसमूहूं 
त्यकत्वा नान्‍्यत्किज्चिदपि प्रमाणकोटिमाटीकते। तत्रभगवतों रुद्रस्थ विषयत्वसाधकं किमुपलभ्यते तत्प्र- 
थमत आलोचनीयम्‌ | 

रुद्रस्य यज्ञसाधकत्वेन' सुमखत्वेनों ह॒विर्दातृत्वेन च॒ वर्णनं लभ्यते, तथा देवश्रेष्ठत्वेन देवानां 
निवासहेतुत्वेन चोपलभ्यते' तथा जीव: प्रार्थनीये यज्ञेउस्मान्‌ भागयुजः कुविति प्रार्थन/” दृश्यते। एवं देवानां 


(१) त्वेषं क्‍्य रुद्र यज्ञसाधम्‌” (ऋ० १॥८।४५) 

(२) कद्रुद्राय सुमखाय हविदें! (ऋ० ४।३॥७) 

(३) ्रेष्ठो देवानां बसु: (ऋ० १।३।२६।५) 

(४) आनो भज बहिंषि जीवशंसे” (ऋ० ५॥४१३॥४) 


नी 


६१ 


सम्पूर्णान-द अभिनन्दन ग्रन्थ 


ऋधस्य नाथ कुवित्यपि स्‌ प्रार्थ्यते,' किड्च रुद्र ऐश्वर्येण जगत्सु श्रेष्ठ इत्यपि रूभ्यतें 'तथा देवोत्पादितस्य 
पापस्यथ नाशकोपस्तीति ग्रन्थतः प्राप्यते” 

तथा रुद्दो यज्ञाधिपतित्वेन,* देवानां प्रथमत्वेन, वक्‍तृत्वेन च वर्ण्यंते सुवर्णालड्भारे रुद्रश्चकास्तीति 
स्तूयते ।' एवं रुद्रशअदत्तीपधीभिः शतवर्षजीवन ''प्राध्यंत। किज्च सर्वछोकानां हिरण्यमिव प्रिय ''इत्यपि 
लभ्यते, तथा चिकित्सकातां मध्य भिषक्तम " * इति स्तूयते! एवं च यो देवानां श्रेष्ठ, यश्स्य साधक:, देवानां 
ऋक्रोधषपातकथोर्नाशयिता, बहुसुवर्णालडुतरभूषित:, जगत्स्वेश्वंयेंण श्रेष्ठ, औषधीभिः शार्क्ति दत्त्वा जनानां 
यज्ञे भागाहंकारकः, स्वयं यज्ञकर्ता, सुबर्गमिव सर्वंलोकप्रियो भिषक्तम:, स आययंविद्रोही यज्ञविरोधिनाम- 
नार्याणां देवश्चेति कथन न युक्तिसड्भुतं ज्ञायते । रुद्रबदिन्द्रस्याग्नेरपि यज्ञनाशकत्वं लभ्यते', अतो 
यज्ञनाशको हेतुर्नानायंत्वं साधयति । 

श्रीभगवतों रुदस्य सेनापतित्वात्सवंदा तस्य शत्रुसंहारतत्परत्वेन च रुद्रविबये मीतियुक्तस्थित्य। तेन 
स्वपुत्रवौत्पशूनां नाशों ने कर्तव्य इत्यभिश्रायेण तस्य स्तुति: कृता ऋषिभिःसोचितेव। तस्य सेनापतित्वम्‌, 

अन्यं ते अस्मप्निवपन्तु सेना: (ऋ० २।७।१६) 

इमा रुद्राय स्थिरधन्वने गिर: क्षिप्रेषदें” (ऋ० ५॥४१३॥४) 

इत्याद्यनेकमन्त्रतो ज्ञातुं शक्यम्‌। यथा रुद्रविषये मीतियुक्तं वर्णन लभ्यते, तथेन्द्रविषयेषपि । एव- 
ञ्च भोत्यायुलादकत्ववर्णनेनास्य नानाय॑देवतात्व॑ साधयितुं शक्यम्‌ | 

अधुना5तिमहत्त्वस्य शिश्नदेवशब्दस्य विचार भआरभ्यते शिइनदेवशद्व:ः ऋण्वेदे-- 

मा शिश्नदेवा अपिगुक्नत न: (५।३।३।५) 'घ्ननू शिशतदेवाइउअभिवपंसाभूत्‌' (कऋऋ० १०८।१९) 

इत्यादिषु दरीदृश्यते । त॑ दृष्ट्वा यशे शिश्नदेवानां निषेधकरणाच्छिश्नदेवानामिन्द्रकृतविनाशबोधन।च्च स- 

वेत्र लिड्जानां लिज्जाधारप्रस्तराणां चप्राप्तेमो हें जोदारोप्रभृतिस्थाने पूत्खनन जातपदार्थनग रा दिध्वरत। व षदर्श ने न 
कस्यादिचिदेकस्था: संस्कृते: ऋग्वेदपृवंकालिकत्वकल्पनेन तस्या: संस्कृतेराय॑भिन्नानामर्थादनार्याणां कल्पनेन 
ऋवेंदे शिश्तपूजकानां यज्ञे निषेधेन मोहेंजोदारों प्रभूतिषु लिज्भानां दर्शनेन च शिएनदेवा नाम लिज़ुपूजका 
इत्ययंस्थ कल्पनेन च लिज़ुपूजाध्नायाणां मध्ये प्रचलिता$तीतू, तल्लिज्गं यस्य देवस्य सो»यनार्याणां 
देव इत्येतत्कल्पनासाम्राज्यम्‌ । 





(५) आरे अस्मद्‌ दैब्यं हेलो अस्यतु” (ऋ० १।८।५॥४) 
(६) 'श्रेष्ठो जातस्थ रुद्र श्रियाति (ऋ० २।७॥१६।३) 
(७) '“अ्पभर्ता रपसो (पापस्य) देव्यस्य/ (ऋ० २।७।१६।७) 
(८) अध्यवोचद्धिवक्ता प्रथमों देव्य: (ऋ० ते० सं० रुद्राष्यय: १६) 
(९) 'शुक्रेभिः पिपिश हिरण्ये: (ऋ० २।७॥१६।९) 
(१०) त्व'दत्तेभी रुद्र शंतमेभिः शत हिमा अशीय भेषजेभि:ः (ऋ० २।७।१६।९) 
(११) हिरण्यमिव रोचते' (ऋ० १।३।२६॥५) 
(१२) भिषक्त्तमं त्वा भिषजां श्ाणोमि" (ऋ० २।७।१६) 
(१३) अयं सुतः सुमखमामृधस्क: (ऋ० २।६॥२१४) (हे इन्द्र यश्षस्य मुधो हिसा: म,कः ८ 
माकार्षी: सायणाचार्य: ) । 
(१४) नमोहु्लये मखध्ने मखस्य मा यशोर्ष्यात्‌' (तै6 सं० ३॥२।४) 
६२ 


श्रीरद्रस्यायदेबत्वम्‌ 


वैदिकभारतीयार्याणां संस्कृतिबोधकेष्वलण्डितपरम्परया प्राप्तेषु ग्रन्थेषु शिदनदेवपदस्थाथ: क इति 
विचारणायां द्विसहस्वर्थपूवकालिक यास्करचितं निरुकत यद्यस्माभिदु'श्यते तदा शिश्नदेवपदं न लिड्ूदेवानां 
लिड्डपूजकानां बोधकमुपलभ्यते। श्रीमता यास्केन (अ० ४ खं० १९) विषुणपदनिर्वंचनप्रसज् 'सशद्धंदर्यों 
विषुणस्थ' (ऋ० ५।३॥३॥५) मन्‍्त्रों निर्दिष्टट, तत्र 'शिश्नदेवा अपिगुऋंतं न: इत्यागतं तत्र शिश्नदेवपद- 
निर्वबनं 'शिश्नदेवा भन्रह्मचर्या' इति कृतम्‌ , श्रीदुर्गाचार्यंग, 'शिश्नदेवा: शिश्नन नित्यमेव प्रकीर्णाभि: 
स्त्रीभि: साक क्रीडन्त आसते श्रौतानि कर्माप्युत्सज्य, ते5पि युष्मदनुग्रहादिदमस्माक ऋतम्‌-यज्ञं, मा अपिगु:, 
मा ध्ागच्छन्तु, नास्माक तेरपि यज्ञमभिगच्छद्भिरथों5स्तीत्यभिप्राय:, इत्यादिनाअत्र स्पष्टीकृतम्‌ । श्रीमता 
सायणाचार्येगापि तथैक विवृतम्‌ । एवं चाखण्डपरम्परावेत्तृभिय्यास्कादिभि: शिश्नदेवपदेनाब्रह्मचर्या एव 
गृह्न्ते सम । 

एवं मूरदेवयद 'मूरा अमूर न बर्य' (ऋ० ७॥५।३२) इत्यत्रागतम्‌। तत्रापि यास्केन मूरा-मूढा' 
इत्यथों दर्शितः । तत्र मूढो देवों यस्य इति विगृहाय मृढपूजक इत्यर्थंकरणमसज़ुतमेच, शिवनदेव इत्यत्रा- 
पि तथैव झछिइनं देवो यस्थेति विग्रहकरणमसज़्तम्‌ , किन्तु यास्कादिभि: प्रदशितार्थप्रहणमेवोचितरमिति 
सत्यान्वेषणपराणां मान्य भवेत्‌। यदि शिश्नदेवशद्वेत लिज्जपूजकानामेब ग्रहणमिति दृढों हठश्चेत्तथापि 
सा लिज़ूपूजा वस्तुत अग्निश्रवीकभूतस्य लिजूस्य पूजा$ध्यष्वेव प्रचलिता5प्सीत्‌ । एवं चेन्धपूजाप्रधाने यज्ञे 
तदेवतात्वास्वीकत णामागमनं मा भवत्विति प्रार्थनं त्वत्यन्तमुचितमेव। एवमिन्द्रप्राधान्यास्वीकत'णां नाश 
इन्द्रकत“को न विसंबंदते व्यवह।रेण। यथा संप्रति मुस्लीमलीगसमितौ तद्भिन्नानामागमन निषिद्धं बछादा- 
गतानां नाशादिक चोपलभ्यते, परन्त्वतावता तेषां भारतीयत्वं क्थ निव्तंयितूं शक्ष्यम्‌, तथैव लिज़ूपूजका 
इन्द्रपूजका्नां यज्ञे नागच्छन्तु बलादू यद्यागच्छेयुर्स्ताह तेषां नाशकरण5पि तेषामायंत्व॑ कथ॑ निवतेत इति नै 
ज्ञातुं शक्यते विना कल्पनात:, वस्तुतों लिज़ूपूजक इत्यर्थों नव संभवति शिशनदेवपदस्ये ति पूर्व स्पष्टं प्रदर्शितम्‌। 

अथ भारतेज्न्यत्र च सर्वत्र लिज्रपूजा कथं प्रचलिताउतिपूर्व तमे काले, कथं वा शिवस्य यज्ञात्प- 
थक्‍करणं, कथ्थ वा रुद्रसूवतानामल्पानामेबोपलब्धिः, कथं वा रुद्रस्य यज्ञविध्वंसकरणं कय वा तस्य प्रजा- 
पतिवंधकरणं, कथं वा तस्थ निर्माल्यस्य निषिद्धत्वमित्यादिशद्भुएजातस्य निर।|करणाय वस्तुस्थिते: प्रकाण- 
नाय च॒ प्रसजद्भागतं प्राचीनवेदिकसमाजसंस्कृतेरितिवृत्तं किडिचत्‌ प्रदव्यते --अतिप्राचीनतमे काले वैदिक- 
समाजस्थ स्थिति: कीदुशी स्थात्‌ इति कल्पनया सूक्ष्मदृशउ्लोच्यमाने वेदसंहिताब्राह्मणादिभ्य: किमपि 
बृत्त कल्पयित्‌ शक्यते। देवा: पूर्व मनृष्यवन्मर्त्या आसन्‌ विशेषप्रयत्नेनामरा जाना इत्यादिवेदमन्त्रतो 
ज्ञायते। यथा (ऋ० ५॥३।४) 

तिव श्विया देव देवा: पुरुदधाना अम्‌तं सपन्तः।' तथा 

तत्व ऋतुभिरमृतत्वमायन्‌” (ऋ० ६॥७॥४), तथा 

देवा वे मृत्योरबिभयुस्ते प्रजापति मुपाधाबन्‌ (तै० सं० २३५१) तथा 

र्त्या हवा अग्रे देवा आसु: (शंतः ११॥२।३) 

इत्यागनेकश्रमाणतो देवानाममत्येत्वं प्रयत्नसिद्धमिति ज्ञायते । एवं च भनुष्यवदस्थां भूमौ 
स्थित देवसमाजे तत्र प्रकृष्टतमः स्वबुद्धधा स्वदाक्‍्त्या च देवानां रक्षणकर्ता प्रजापति: प्रथमतों देवशासक- 
त्वेन स्थित उपलभ्यते। सच भूतभौतिकानां स्थावरजजूमानां सर्वेषामधिपतिरित्यति वेदमन्त्रत उपलभ्यते, 

'हिरण्यगर्भ: समवतंताग्रे भूतस्य जातः पतिरेक आसीत' (ऋ० १०१२११) अं मन्त्र: 
सर्वंसंहितास्वनेकवारं लूभ्यते। तथा 

हे 


सम्पूर्णानन्द अभिनन्दन ग्रन्थ 


'प्रजापते न' त्वदेतान्यन्यों विश्वा जातानि परिता बभूव' (ऋ० ४।५४॥२) 

हे प्रजापते त्वत्‌ अन्यो विश्वा जातानि परिता बभूव स्वतो मुख्यो नास्तीत्यर्थ:। निरुक्‍्त-, 
कांरेणेम॑ मन्त्र प्रदश्य प्रजापति: प्रजानां पाता वा पालयिता वा इति निर्बंचनं च प्रदर्शितमू। (नि० 
१०४३) प्रजापतिना देवसमाजेउनेकानि' साधुकार्याणि संपादितानि, प्रजानिर्माणं देवान/ममत्यंगवनोपाय- 
प्रदर्शनं, स्वर्गंव्यवस्थाकरणं, नियमानां निर्माणं, वसयोग्यस्थानादिकरणमृत्पन्नानां संकटानां निवारणार्थ- 
मनेकोपायप्रदर्शनादिनाइसुरनाशनमित्यादिकानि कार्याणि वेदसंहिताभागतो ब्राह्मणभागतश्च छातहाः प्रद 
शेयितुं शक्‍्यन्ते। तत्र कानिचित्‌ू-- 

सोहकामयत प्रजापति:। भूय एवं स्थात्यूजायेयेति' (श० ब्रा० ६।१।) 

देवा वे मृत्योरबिभयुस्ते प्रजापतिमुपाघावन” (तैं० सं० २।३॥२।१) 

'प्रजापतिदेंवे भ्यो यज्ञान्‌ व्यादिशत्‌” (त्तै० सं० २।६।३) 

स इन्द्र: प्रजापतिमुपाधावत्‌ ।तमेतया संज्ञान्याश्याजयत्‌' (तं० सं० २।२११) 

येत देवा स्वरारुरुहुहित्वा हरीरममृतस्य न/भिम' (अथर्व ४११६) इत्यादिकार्याण बहु- 
न्युपलभ्यन्ते । 

प्रजापतेदेंवतान।मधिपतित्वकाले तदधिकारमात्मस/त्कर्तुमिन्द्रवरुणादिकानां प्रयत्न: प्रचलित आसी- 
दित्यपि वक्‍तूं शक्‍यते । स्वात्माधिक।ररक्षणार्थ प्रजापतेरपि बहुकार्याणि कर्तुमापतितानीत्यपि ज्ञातूं 
दाक्यते। तथाहि--यदा प्रजापतिना प्रजा निर्मितास्तदा ताः प्रजापति त्यक्त्वा वरुणसमीपे गता:, बरुण- 
सता: परावतंयितुं नैच्छत्‌। तदा प्रजापतिना तस्मे इवेतपादकष्णपशुं दत्त्वा प्रजा:पुनरानीता: | प्रजापति: 
प्रजा शसृजत ता भस्मात्‌ सूुध्टा: पराचौरायन्‌। ता वरुणमगच्छन्‌ | ता अन्व॑त्‌। ता: पुनरयाचत । ता 
असम न पुनरदात्‌। सोअ्ब्रवीद्वरं वृणीष्वाथ मे पुनर्देहि। तासां वरमालभत। स कृष्ण एकाशीतिपादभवत्‌ 
(त० सं० २१२), तथा प्रजापते: प्रजास्तं त्यक्त्वा गतास्तदा प्रजापतिनाग्निसाहाय्येन ता: प्रत्यावतिता: । 
प्रजापति: प्रजा असृजत ताः सुष्टा: पराच्या एवायनू न व्यावतंन्त । शग्निना पर्यंगच्छत्ता: 
(ऐं० ब्रा० ३१२)। तथा इन्द्र: प्रजापतेरधिकारमकामयत। तदा प्रजापतिना तस्मे महेन्द्रपदवी प्रदत्ता 

'इब्द्रो वे वृत्र हत्वा सर्वा विजितीविजित्यान्रवीत्यजापतिमहमेतदसानीति. . . . . . . . । यन्महानि- 
स्ोष्भवतु। (ऐं० ब्रा० ३॥१२) तथा प्रजापतिनाईधिकारं कामयमान/येन्द्रायथः स्वतेजसा निर्मितं पदक 
दत्तम्‌ (तं० ब्रा० २।२।१०) 

प्रजापत्यधिकारकालेध्नेकदेवगणा आसन्‌। तेषां मध्य स्वज्यप्दूयाय विरोधोअपि प्रचछति सम । 
कदाचिदुद्धसमये प्राप्तेषपि विरोधोदाहरणानि लब्यन्ते । 

'ते बेवा मिथों विप्रिया आसनू। तेश्ल्योन्यस्मे ज्यैष्ठयायातिष्ठमानाइचतुर्धा व्यक्रामन्‌ । अग्नि- 
बंसुभि:, सोमो रुद्रेरिपद्रों मरदूभिवेशण आदित्य” (तै० सं० २२११) 

यद्यपि तत्कालेअग्निसोमेन्द्रवरुणप्रमुखा देवा क्धिकारलिप्सव आसन्‌, तथापि प्रजापते: सर्वदेव- 
मान्यत्व, सर्वज्येष्ठत्वं, सर्वरक्षणकत्‌ त्वड्च, दुष्ट्वा तहिरुद्धं प्रत्यक्ष किमपि नाचरितवस्तः । 

अधिकारनिमित्तकदोषात्म॒जापतेरपि देवक्रोधोत्पादका: केचनापराधा: संजाता: ! ते च केचन 
कथ्यन्ते। प्रजाततिना देवत्व॑ प्राप्तैरपि पूर्वमनुजेऋभुभि: सह सोमपानं कूंत॑ तद्‌ दृष्ट्वा देवास्तं निनिन्दु:। 

आर्भवं शंसत्युभवो वै देवेषु तपसा सोमपीथमभ्यजन्‌. . . . देवा अपवाबीभत्सन्‍्त: (ऐ० ब्रा० 

द्ढ 


श्रीरुद्रस्यायंदेवत्वम्‌ं 


३।३०) तथा राक्षसेभ्यो वरं दत्तवान्‌ येन सूर्याय पीडा, संजाता (तै० आ० २२) अम्ततः स्वकुलस्थ- 
कन्याधर्षणापरायं दृष्ट्व। सर्वेेवभू'शं क्रुद्धेस्तद्ृण्डकरणार्थ संगील्य मन्त्रयित्वा सेनापतित्वाद रुद्रों दण्ड- 
करणार्थ नियुक्त: । एबा कथा शत० ब्राह्मण श्रजापतिहंव स्वां दुह्तिरं. . . .' इत्यादिनोल्लिखिता (१७४), 
परन्तु तहण्डकरणसमय प्रजापत्यभिमानिभिः देव: साक॑ महान्संगर: संजातो महांश्च विध्वंस: संजातस्तत्र 
प्रजापतिहंत इत्येब निरचीयते । यद्यपि शतपथब्राह्मणे प्रजापते: शल्यनिष्कासनं ततः तस्याभिषेक 
उक्तस्तथाप्यन्ते यज्ञ एव प्रजापतिरित्यूपसंहारेण प्रजापतिहननानन्तरं प्रजापतिस्थाने देवे: तथन्नं 
संस्थाप्याधिकारिण: प्रजापते: कार्य प्रचालितम। अत एवं ऋणग्वेदे रुद्रस्य नृहन्तृविशेषणं संगच्छते 
ब्वः कदस्ले रुद्वाय नुष्ने! (४३६) यद्यपि प्रजापतये दण्डकरणार्थ सेनापते रुद्रस्य पूर्व करुंद्धा: सर्वे 
देवमुख्या अनुकूला आसन्‌। परन्तु घोरतरप्रसज्ञे तस्मिल्निवृत्ते शान्तक्रोधैदेंबेबिचारितं दण्डस्थाने प्रजा- 
पतेहननं संजातं रुद्रसकाशादतो रुद्रस्थ यज्ञादबहिष्करणं कतंव्यं तत्तथव कृतम्‌। तेनापि रुद्रेण, स्वाधि- 
कारस्थापनार्थ पुनर्युद्ध कृतम्‌, तदा रे वैस्तस्मै प्रधानहोमानन्तरमवशिष्टं होमद्रव्यं भ्रदत्तमू | 

देवा व॑ यज्ञादुद्रमन्‍्तरायन्‌ स यज्ञमविध्यत्‌ तं देवा अभिसमगच्छन्त . . . . तत्‌ स्विष्टकृतः स्विष्ट- 
कृत्व्म्‌ (तै० सं० २॥६।८) 

अस्य सर्वस्थ विस्तारेण प्रदर्शनतात्पयंमेतदुद्स्य यशवहिष्करणमथवा यशज्ञावशिष्टहोमद्रव्यप्रदाप- 
नमार्याणामेवमिथःसंघर्षनि्मित्तेन संजातं न तेन तस्यानायंत्यं सिद्धधति। 

अतिप्राचीनतम काले वैदिकसमाज एवं मिथःसंघषंनिमित्तके संगर जाते सेनापते रुद्रस्य यज्ञादू 
मुख्यदेवतातो बहिष्करणे संजाते च रुद्वस्तत्सहकारिणश्च सर्विे स्वस्वार्नि स्वस्वाभिप्रेतेनबु समिध्‌-आत्म- 
पाषाणादिचिह्लेषु समारोप्य तत्स्थानात्तिसूषु दिक्षु प्रस्थिता: सन्‍्तः सर्वत्र पृथ्वीतले गताः। 

“हुद्दों वा एप यदग्निस्तस्थ तिल्र: शरव्या: प्रतीची तिरश्चनुची “(त्तै० सं० ५॥५॥८) । 

प्रस्थानसमये अग्निहोत्री स्वीयमर्नि स्वात्मन समिधि वा समारोपयतीति प्रसिद्धमेंव श्रोत्रियंषु । 
एवञ्च रुद्रस्थ तत्सहकारिणाञच यत्र यत्र गमनं संजातं पृथिव्यां तत्र सर्वत्र प्रजापतियज्ञस्थानादानी- 
ताग्निसमारोपणाधारभूतवस्तूनां ते: स्थापनं कृतम्‌। तानिच चिह्लानि रुद्रसेनास्थजनानां भिन्नभिन्नप्रका- 
रेण स्थितत्वात्कन चित्काप्ठमयानि, रत्नमयानि, सुवर्णमयानि, प्रायो बहुत्र प्रस्तरमयानीति सवत्राग्निप्रतीक- 
भूतलिज्भानातुपलब्धि: संजायते। अत एवं भारते क्वचित्‌ क्वचिज्ज्योतिलिज्भानामपि स्थिति: समुचितंव । 
सेनापते रुद्रस्य सेनायामनेकप्रकारका जना आसन्‌ काश्चन स्त्रियोषपि विद्यन्ते स्मेत्यत: 

नमः कुलालेभ्य: कर्मारेम्य:' नमः आव्याधिनीभ्यो विविध्यन्तीभ्य:' 

असंख्याता: सहस्नाणि ये रुद्रा अधिभूम्याम्‌' इत्यादिरुद्राध्यायस्थं वर्णन समीचीनमेव प्रतिभाति। 

रुद्रस्थ सर्वत्र वास आसीदिति बहुत्र बहुपुराणेषु भारते चोपलमभ्यते । अस्य मेरुधामेति नाम 
प्रसिद्धमू। (म० भा० अनु० ४८।९१ कुंभक्रोण) किज्च मूजवति परव॑तेध्प्यस्थ वास आसीत्‌ 

6तत्ते रुद्रावसं तेन परो मूजवतोध्तीहि' (वा० सं० ३॥६१) 

मूजवान्‌ पर्वंतश्च कछासादपि परतरो विद्यत इति ज्ञायते (वायु० १।४७।१९) रुद्रसहकारिणां 
रुद्रस्थ च अन्यत्रान्यत्र देदों प्रक्रमणानन्तरं बहोः कालादनन्तर्र प्रादुर्भूत प्रचलितसंहिताभागे यस्मिन्‌ 
इन्द्रस्पेन्द्प्रचालितसंस्कृतेश्च॒ प्राधान्यमस्ति तत्र रुद्रसुक्तानामत्यल्ण्त्वमुचितमेव । 

प्रजापतिनाशानन्तरं वरुंणो5धिपतिः संवृत्तस्तदा वैदिकार्याणां जलमार्गत इतस्तत' गमनमासीदत एवं 
वरुणस्थ जलेन सांगरेण च सह सम्बन्ध आगतः (ऋ०"० रार्टा४ड,५८५।६, ७/६४॥२, १।१६१॥१४, 
८५८२) इत्यादिस्थलानि द्रष्टव्यानि, प्रजापतिसंघर्षानन्तरं प्रधानतया स्थितस्य वरुणराजस्थ न्यायप्रिय- 


९ ६५ 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ ेु 
त्वेन (ऋ० ७।८३॥३) भक्तदयालुतया (ऋ० ७।८६॥५, ७/८९।५) सर्वनृपत्वेन (ऋ० १०१३२।४) 
स्वावलम्बितस्वेन (ऋ० २।२८।१) च वर्णनमुपलभ्यते। वरुणसंस्कृृतिर॒पि प्रचलितग्वेंदसंहितातो$तिप्राची नतमा 
यतदशुनः शेपबलिप्रसज़े वरुणसम्बन्धदर्शानेत प्रचलितब्राह्मणा दिग्नन्थेष्‌ परिगणितमनुष्य बलीनामुत्सगग दश्नेत 
चतस्या: प्रथायास्तत्सम्बन्धिन्या वरुणदेवताया अतिप्राचीनतमत्वं ज्ञायते । 

बहो: कालादनन्तरं इन्द्रस्यापि चित्ते वरुणाधिकारमात्मसात्कतुमिच्छा प्रादुर्भूता, तेन तत्रेव स्थिता- 
तां, रुद्रपुत्राणां मरुतां स्वपक्षे स्वसाहाय्यार्थ स्वीकार: कृतः॥ अत एवं मरुतां नाम 'इन्द्रवन्तः' (ऋ:० 
१०।१२८।२) 'इन्द्रज्येप्ठा:' (ऋ० ६५११५) इत्यूपलूभ्यते। मरुतां रुद्रपुत्रत्वं वण्यंते--आ ते पितमंस्तांम्‌' 
(ऋ० २।३३॥१) इत्यत्र। प्रथमत इन्द्रस्य वरुणसेनापतित्वेन वर्णनं लभ्यते अर्थादिन्द्रों वरुणसेनापतिः 
संजात: (ऋ"० ८।८२।६, ६।६८।३) तत उभयोगिलित्वा राज्यकरणं लभ्यते (ऋ० १॥१७॥१) तत 
इन्द्रेणेवाधिराज्यत्वं क्रियते। अत्र विषयेउसनेवरणस्थ च संवाद आलोचनीय:। अत्राग्नि: कथयत्ति बहोः 
कालान्मया पूर्वाधिपतिस्त्यक्तो5धुना ममेन्द्रोईधिपतिविद्यते 

बह्नीः समा अकरमन्तरस्मिन्रिन्द्रं वृणानः पितरं जहामि' (ऋ० १०१२४४) 

तत इन्द्रवरुणयोरधिराज्यं कस्येति विषय प्रसिद्ध: संवादों द्रष्टव्यः। (ऋ० ४४२) अत्र 
वरुण: स्वसत्तावर्णनं॑ करोति 

वरुण:--'अहं राजा वरुणों मह्यं तान्यसुर्याणि प्रथमाधारयन्त।' 

एततृखण्डयित्वेन्द्र; स्वसत्तां वर्णयति-- 

मां नरः स्वव्वा वाजयन्तो मां वृत्ता: समरणे हवन्ते। कृणोस्याजि मघवाहमिन्द्र इर्या रेणु- 
मभिभूत्योजा:। (ऋ० ४४२) अस्तु। यथा शूरत्ववीरत्वबोधकं रुद्रपदमनकेविशेषणरूपेण धृतं तथेन्द्रेण 
रुद्रविशेषणं वज्रहस्तत्वर्‌ (ऋ० २।७।१६।३) सहस॒नेत्रत्वम्‌ (तै० सं० ४॥५।५) धृतभुपलभ्यते। अस्तु । 

आर्याणां भारतादिस्थितिकालात्परमप्राचीनकाले मर्त्या देवा: विशेषयागा्रपायकरणन शरीर 
हित्वा स्वर्ग गतवन्त आसन्‌ । 

येन देवा: स्वरारुरुहुँहित्वा शरीरमभृतस्थ नाभिम्‌' (अथर्ववे० ४११६) । 
तदन्तरं काले स्थितवद्भिलेंकेस्तत्कालानन्तरं स्थितेश्व जनेरपि देवानां स्वगंगमनममत्यंभवन च ज्ञात्वा अद्य 
यथा सामान्यछोकानां कल्पना मनुष्यविनाशानन्तरं भवन्ति, यथा च ते: मृताः स्वर्ग गता अग्नौ छीना 
जले वा55काशे वेति कल्प्यते, तथा प्राचीनप्रजापतिरुद्रवरुणन्द्रादिकानां स्वरंगमनानन्तरम्‌ तत्कालिकंजंनर- 
ग्यादिष्‌ तेषां स्थित्यादिकल्पनेन ततो बहोः कालानन्तरं प्रादुर्भूतमन्त्रादिभागेषु पञ्चभूलवर्णनरूपेण देवा- 
थाकारख्पेण च तेषा स्वगंतानामिन्द्राग्निर्द्राणां वर्णनं साधू संगच्छत एवं। अत एवं रुदस्थाग्निना सहा- 
भेदरूपेण भेदरूपण च वर्णन रब्धं संगतमेव | 

मध्य मध्य प्राधान्यन प्रचलिताः संस्कृतयः क्षीयन्ते सम, याद क्षीणास्ताः पुनरपि प्रधानरूपेण 
प्रचलिता: स्मेत्यपि वर्णनं लभ्यते। यदा सर्वे देवा: स्वर्ग गतवन्तस्तदा रुद्रोब्जैव स्थित:--- 

यशेन वे देवा दिवमुपोदक्रामन्नथ यो5यं देवः पशूनामीष्टे स इहाहीयत' (शतः ब्रा० १७३।१ 

एलेन इन्द्रादिसंस्कृतिसंकोचेन रुद्रसंस्क्ृते: पुनरपि प्राघान्यं सूच्यते। तथैव प्रजापतिसंस्कृतिरपि 
ब्राह्मणफाले विशेषरूपेण पुनः प्रचलिता एवमन्यासामपि संस्कृतीनां पुनः पृनः प्राधान्यं गौणत्व॑ 
च कारणावशादायातीत्यपि सूक्ष्मया दृशालोच्यमाने दरीदश्यते। एवं च कंइचन सबंदेवानां वेदेषूपलूभ्य- 
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श्रीरद्रस्थाय॑देवत्वम्‌ 


मान वर्णन भौतिकघटनापरमेव कत्प्यते, परन्तु तन्नेव विचारचतुराणां चेतांसि चमत्करोति। सर्वथा 
सारल्येन तल्लापनं दुःशकमेव । 
अस्तु, भारतीयेरायरनेकदा सुष्द्धुन्त्यथ प्रयत्नोःकारि, यैध््च विशिष्टतपसानेकश्मास्त्राणि प्रकटी- 
झतानि, येश्चास्माक सर्वथोश्नतिपथे नयनें कृत तेषामुपकारस्मरणार्थ स्वाभ्यूत्नत्ये च तत्तदेवतारूपेण स्थितस्य, 
जगत आदिमभूतस्यानन्तस्थ व्यापकस्य तत्त्वस्थ प्रसादार्थ तत्तहेवतानां थागादिना पूजन समुचित्तमेव । 
रुदस्य नि्माल्यग्रहणं धर्मशास्त्रे निषेघकोटिमाटीकत इत्यपि नैव रुद्रस्थानायंदेवत्व॑ साधयितुमीष्टे, 
सूयंगणपतिदेव्यादिविषयेषपि तथा निषेधोपलम्भेन तत्रेव च व्यवस्थाया: प्रदर्शनेन न निर्माल्यस्याशुद्धत्व 


कल्प्यते, किन्त्वस्माक तत्तद्देवतादीक्षाभावे निर्माल्यग्रहणाधिकाराभावेन तदग्रहणे पातित्यमेव बोधयति । अतः 
शिवदीक्षान्वितोीं भक्तो महूप्रसादसंज्ञकम्‌ । 


सर्वेषामपि लिज्ानां नैवेद्ं भक्षयेच्छुभम्‌ ।। (शिवपु० विश्वेश्वरसंहिता २२११) 

आधुनिक ऋंग्वेदा दिवेदस हिताब्राह्मणादिग्रन्थे बूपलब्धतत्तज्ज्यौतिषवर्णन। धारेण,. भाषाव्याकरणाधा- 
रेण च कालनिर्णयो विहितः, स प्रचलितसंहितादिय्रन्थानां कर्थचित्संभवेत्तत्रापि बहुघः संहिता 
ब्राह्मपानि च लुप्तप्रायाणि, यादव संहिता ब्राह्मणानि चोपलभ्यन्ते, ताइच तान्यपि प्रायोजसंपूर्णरूपाष्येवेति 
खण्डितस्थ यमयमीसूक्तस्य, पुरूरवउर्वशीसंब[दरूपसूक्तस्य खण्डितस्य चोपलब्ध्या तथा ब्राह्मणग्रन्थेषृपलब्धा- 
नां खण्डितप्रायाणामर्थवादानां लाभेन च वक्‍तुं शक्यते। कि च ततः पूर्वमनन्‍्तकाले कल्पनयापि निश्चे- 
तुमशक्य वैदिकसंस्कृते: प्रादुभंवनेन कथंकारं वा मोहेंजोदारोप्रभृतिस्थानेषूपलब्धप्रस्तरादिचिह्लेर्भारत- 
संस्कृत्यपेक्षया सिन्धुदेशीयसंस्कृते: प्राचीनत्वं वैदिकसंस्कृतेश्च नूतनत्वं वा कल्पयितुं शक्‍्यम्‌ ।- किड्च सापि 
वैदिकसंस्कृतिनासीदित्यपि केन दृढप्रमाणेन वक्‍तुं शक्यं, क्य वा सानार्याणां संस्कृति, कदाचिद्भारत- 
स्थार्यावर्तादार्याणामनकवारं बहिगंमन पुनहचत्रागमनमनेकवारं संजातं संस्कृतेश्व वारं वार संघर्षादिनि- 
त्तेन संकोचों विकासश्चा भवदित्यपि चक्रनेमिक्रमेण निरचप्रचमेव॑ सिन्धुदेशीयापि भारती यसंस्कृत्यन्तगंतैक- 
देशीयसंस्कृतिभभवितुमहंतीति निश्चितम्‌ । 

अस्तु। एतत्सवेमालोच्य विचारचतुराणां मनसि निरश्चितं भवद्‌ भगवतो रुद्रस्याय॑त्वमारयदेवत्वं 
वैदिकत्व॑ चेति संभावयाम:। क्षत्र बिंषये बहुवक्तव्यमन्यदवशिष्यते तद्‌ 'रुद्र' संज्केईतिमहति निबन्धे विस्त- 
रेणास्माभिविवेचितम्‌। किंचिक््च तत्रत्यं राजकीयसंस्कृतमहाविद्याल्यस्थ सारस्वतीसुषमानामपत्रिकासह- 
कारिसंपादकत्वेन कार्यकरणसमय विशिष्टाड/ (सन्‌ १९४२) वण्णितमस्ति। 

अत्र बहुनि शर्भास्थलानि विद्यन्त इति जानीमः, यथा प्रजापतेः स्वदुहितृधषंणर्य बेदे स्पष्टतया 
बर्णनस्योपलब्धे: कर्थ स्वकुलीयकन्याधर्षणं कथ्यते ? कथं वा प्रजापते: पुनः जीवनस्यथाभिषेकस्य च॒ वर्ण- 
नस्य विद्यमाने हननत्वप्रतिपादनम्‌ ? कुत्र वा वास्तबिकस्वर्गस्थ स्थिति:। तत्सरवंमपि विस्तरेण संरक्ृति- 
ह्रासविकासनिबन्धे, विवाहसंस्कारसंकोचविकासनिबन्धे रुद्रनिबन्धे चर प्रतियादितम्‌ । 

क्षत्र वणिता: कल्पना नंव सर्वथा नूतनाः पुराणादिबु ब्राह्मणादिभागंषु चेता एवं कल्पना इतिहास- 
रूपेण विवत्ता विद्यन्ते, ता एवं केवलसंहिताब्राह्मणभागीयप्रमाण:सड़ति विधायातिसंक्षेपरूपेण प्रतिपादिता: । 

अयमेको देवताविषयविचारप्रकारो विदुषषां पुरत उपस्थापित:। एवं मन्ये सर्वासां देवतानां 
तत्तत्संहिताब्राह्मणादिभागीयवृत्तवर्णनादिकमेकत्र स्थल कृत्वा भारतादीतिहाससाहाय्येन पुराणादिकसाधनेन 
सम्यगालोच्यते चेत्तदा नूनं व॑दिकसंस्कृते: सम्यक्स्वरूप देवतातत्वस्वरूपं दर्शनानां प्रादुर्भाव-विकास-भेद- 
स्वरूपनिरूपणं शिल्पमन्त्रायुवेंदयोगशास्त्रादिक्रमादिज्ञानं चर सम्यग्‌ भवेदिति शम्‌। 
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भारतीयवेषविमर्शः । 


रघुनाथशास्त्री, 
सशद्भुचक्त सकिरीटकुण्डलं, सपीतवस्त्र_ सरसीरुहेक्षणम्‌ 
सहारवक्ष:स्थलकौस्तुभ श्रियं, नमामि विष्ण्‌ शिरसा चतुर्भुजम | १। 


अथातो वेषविमर्श:। यतो वेष एवानाख्यातमपि देशं शील्ूं कर्म जीविकां वित्त वर्णमाश्रमं पुंस्त्व॑ 
स्त्रीत्व वा5खुूयाति । कि बहुना विशेणेव पशवो5पि विश्वसन्त्युद्विजन्ते च। वेष एवं हि स्त्रियाः पुरुषस्थ 
वा संवनन भवति। दंपत्यो: परस्परानुरागजननाय हिं वेष आवश्यकों यथा5हगोणिकापुत्र: वत्स्यायन- 
प्रणी कामसूत्र (५ अधिकरणे १अध्यायेस्त्रीपुसषशीलावस्थापनप्रकरणे )--“यं कड्चिदुज्ज्वलं पुरुष दृष्ट्वा 
स्‍त्री कामयते तथा पुरुषोषपि योषितम्‌, अपेक्षया तु न प्रवर्तते इति गोणिकापुत्र: (८ सू०) व्याख्या:-- 
स्वकीयं परकीयं वा पुरुषमुज्ज्वलं वर्णवेशाभ्यां दृष्ट्वा स्त्री कामयते संजातरागा भवत्ति, पुरुषोषपि योपित- 
मुज्ज्वलां दुष्द्वा कामयते, अपेक्षया तु कस्यचित्कायेस्थ न प्रवर्तते द्वावषि न प्रयुज्यते, तदुभयोरत्यू- 
ज्ज्वलकामित्वज्त कारयपिक्षत्वञ्च शीलम्‌, गोणिकापुत्रग्रहण प्रावीण्यण्यापनार्थम्‌। तयाचात्रार्थे मनुरपि-- 
तस्यां हि रोचमानायां, सर्व तद्रोचते कुलूम्‌ । 
तस्यां त्वरोचमानायां तत्कुल॑ न ॒प्ररोहति। इति 
न जीगंमलबद्‌वासा भवच्च विभवे सति ।इति चान्यत्र । 
तत्र वेषो तेपथ्यं भूमिका चेत्यनर्थान्‍्तरम्‌” वेशो४पि तश्रैव। यतों वेशे साधुर्वेशमहंति इति वा 
वेश्या भवति। वेशो वेश्यागृहमप्युच्यते। तत्र वेषो वेश्यानटचराणां वृत्तिसाधनमन्येषां तु प्रसाधनम्‌ । 
अत एवं 'कर्मवेषाद्यत्‌ ।५।१।१००। इति पाणिनिसूत्रस्थ वेषेण संपादी वेप्यो नट इत्युदाहरणम्‌। अवाप्य 
शैलूष इवैष भूमिकाम्‌ू। १स०६९इलो ०शिक्ुपालवर्ध । स वर्णिलिज्ञी विदित इति च भारविः । तत्र वेषों यद्यपि 
प्रसाधन तथापि शरीरसंरक्षणाथ॑त्वमपि तस्य सुस्थितमेव। तथा च चरकसंहितायां सूत्रस्थाने ५अध्याये-- 
काम्यं यश्स्यमायुष्यमलक्ष्मीष्न प्रहर्षणम्‌ । 
श्रीमतृपारिषदं शस्त निर्मलाम्बरधारणम्‌ । 
वृष्य॑ं सौगन्ध्यमायुष्यं काम्यं पुष्टिबलप्रदम्‌ । 
सौमनस्यमलक्ष्मीष्न॑ गन्धमाल्यनिषेवणम्‌ 
धन्य मजुल्यमायुष्यं श्रीमद्‌ व्यसनसूदनम्‌ । 
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भारतीयवेषविमर्श: । 


हथ॑ग॑ काम्यमोजस्थं_ रत्नाभरणघारणम्‌ । 

मेध्यं पवित्रमायुष्यमलक्ष्मीक लिनाशनम्‌ । 

परादयोमेलमार्गगां. शौचाधानमभीदणशः। 

पौष्टिक वृष्यमायुष्यं शुचिरूपविराजनम्‌ । 

केशश्मश्रुनखादीनां कल्पन॑ संप्रसाधनम्‌। 

चक्षुष्यं॑ स्पर्शनहितं पादयोव्यंसनापहम्‌ । 

वलयं पराक्रमसुख वृष्यं पादत्रधारणम्‌ । 

ईते: प्रशमनं बल्य॑ गुप्त्यावरणशंकरम्‌ । 

घर्मानिलरजोअ्घबुध्तं छत्रधारणमुच्यते । 

स्खलत: संप्रतिष्ठान छात्रूणां च निषुदनम्‌ । 

अवष्टम्भनमायुष्यं भयध्न दण्डघारणम्‌ | 

नगरी नगरस्येव रथस्येव रथी यथा। 

स्वशरीरस्य मेधावी कृत्येष्ववहितो भवेत्‌”। इति। 
अत एवं द्वारीररक्षामपेक्ष्यव तत्तर देशेष्‌ ते ते वेषा: सन्ति शीतवातातपसहा: । वस्त्र हि शरीरस्याच्छा- 
दननरक्षार्थ' पत्रमिव तरूणामू। तदभावे हि समूला अपि ते शुष्यन्ति। अत एवं देशानुकल एवं वेषों 
ग्राह्मों नत्वन्यदेशीयोध्नुकायं: शरीरहितमिच्छता। तथा च लोके आभाणक: । ,यथा देशस्तथा वेष' 
इति। वक्ष्यते च नाट्शास्त्रोपन्यासावसरे--- 

देवजातिविशेषण.._ देशानामपि कारयत्‌। 

वेष, तथा चाभरणं क्षुरकर्म परिच्छदम्‌। 

अदेशजो हि वेषस्तु न शोभां जनयिष्यति। 

मेखलोरसि बन्ध च॑ हास्यमेवोपजायते।” इति। 

नहिं हमवतानां मारवाणाज्चंको वेषो हित्तकृत्‌। न चान्यदीयवेषानुकारेण लोके पूजा भवति, 

पूजाया अवेषहेतुकत्वात्‌। तदुक्तम्‌ू-- 

गुणा: पूजास्थानं गुणिष्‌ू न च लिड्भं न व वयः। 

तत्र लिज्भ वेष एंव। अत एवं च सर्वेषपि देशभेदेन वेषभेदास्तत्तद्देशीयानां इलाघ्या एवं। 

तत्र नैकतमस्योपहास: साधु:। किन्तु मध्यस्थलमेव वरम्‌। तदुक्त॑ नेषधीये-- 

ऋरमेलक॑ निनन्‍्दति कोम॑ंलेच्छु: ऋरमेंलक: कण्टकलम्पटस्तम्‌ । 

प्रीती तयोरिष्टभुजो: समायां मध्यस्थता नेकतरोपहास:। इति। 


तत्र वेषो नाम कृत्रिम आकार: । तस्य कृत्रिमत्वअ््च नानाक्रियानिवे्तितत्वात्‌ । तथा हि वस्त्रभूषाकेश- 
विन्यासाञ्जनाभ्यञ्जनादिक्रियाभिवेंषो निर्व॑त्यंते । 
तत्र नारीणां वेषाभिनिवेशवत्त्वान्ञारीवेष एवं प्रथम निरूप्यते । तत्रापि संयुक्ताप्रोषितभतृ्‌ कावि- 
धवाभेदेन संक्षेपततों नारीवेषस्थ त्रैविध्येषपि प्रथम संयुक्तावेष एवं प्रदश्यंते। भर्तुं: प्रवासे मण्डनादिनि- 
घेघातू। तत्राधचस्ररूपं॑ शिरसि धार्य' सौवर्ण भूषणम्‌। 
६९ 
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थे वध्वर्चन्द्रं वहत्तु यक्ष्मा यन्ति जनादनूु। 
पुनस्तान्‌ यशिया देवा नयन्तु यत आगता:। ऋकस मं०१०अ०७सू ८५॥ मं० ३१। 
भाष्यम्‌ू--वध्वश्चन्द्रं हिरण्यरूपं वहन्तु ये यक्ष्मा व्याधय: अनुयन्ति प्राप्नुवन्ति जनाद्‌ अस्मदु- 
विरोधिन: सकाश्ञात्‌। यद्वा जनादू यमाख्यात्‌ तानू पुननंयन्तु प्रापयन्चु यज्षिया देवा यज्ञा्ा देवा 
इन्द्रादय., यत आगता यस्मात्ते यक्षमा आगतास्तत्र तान्नयन्तु। 
“चित्तिरा उपबहंणं चक्षुरा अभ्यव्जनम्‌ | 
द्योूमि:ः कोश आसीद्यदयात्‌ सूर्या पतिमू। मं० १०अ० ७ सु० ८५ मं० ७ । 
भाष्यमू--चित्ति: दे वता उपवहेंगम्‌ आः आसीतू, चक्षु: अभ्यञ्जनम्‌ आः आसीत्‌। तथाहि 
वृत्रस्थ कनीनिका परापतत्‌ त्रिककुन्नामपर्वते तेन त्रेककुदेनाञ्जनसजातीयेन च चक्षुपी आड्जते, तच्च- 
क्षुरेवाआज्जनमासीदिति, द्यौन्‍्च भूमिश्व कोश आसीत्‌ कोशझ्षस्थानीय अभूताम्‌। यद्‌ यदा सूर्या स्वकीय- 
नवभर्तारं सोममयात्‌ अगच्छत्‌ तदेवमुपकरणान्यासन्‌। अनेन चक्षुषोरञ्जनं स्त्रीणामावश्यक॑ प्रसाधन 
प्रतीयते । अधरं चोत्तरीयड्च वासोयुगं तासां गोभिलगृद्यसूत्रे २ प्रपाठकस्य १ कण्डिकायां विवाहप्रकरणे-- 
अहतेन वसनेन पति: परिदष्यात्‌ या अड्ृन्तप्नित्येतवा ऋचा।॥ १७॥ भाष्यमू--अहतेनाघौतेनाक्षुण्णेन 
वसनेन वाससा पतिः कन्यां दत्तां सतीं परिदध्यात्‌ परिधापयेत्‌ या अडृन्तन्नित्येतया ऋचा । मन्‍्त्रस्तु--ओं 
या अड्ृन्तन्त्रवयन्‌ या अतन्वत याइच देव्यों अन्तानभितोश्ततन्थ। 

तास्त्या देव्यों जरसा संव्ययन्त्व्यायुष्मतीद॑ परिधत्स्य वास:॥ मन्‍्त्रग्नाह्मणम्‌ ॥१।१।५। 

व्यास्या--या देव्यों थुतिमत्य: स्त्रियः इदं वस्त्रमइन्तन्‌ कर्तितवत्य: सूत्राणि निर्मितवत्यः 
या अवयन्‌ ऊतवत्य: या अतनन्‍्वत विस्तारितवत्यः याश्च अन्तान्‌ एतत्पटसक्तान्‌ अभित उभयपाहवंयो- 
रततन्य तेनुग्रंधितवत्य: ता देव्यो दानादिगुणयुक्ता हे कन्ये त्वा त्वां जरसा जरान्तं यावत्‌ संव्ययन्तु 
परिधापयन्तु हे आयुष्मति इदं वास: परिधत्स्व परिधान कुरुष्व। 

“परिधत्त धत्त वाससेति क्ञ प्रावृतां यज्ञोपवीतिनीमम्युदानयञ्जपेत सोमो<ददद्‌ गन्धर्वायेति 
सु० । १८। तत्रव। भाष्यमू--परिघत्तेत्यनेन मस्त्रेण प्रावृतां ऋृतोत्तरीयां कर्य॑ प्रावृताम्‌, य्ञोपवीतिनीम्‌, # 
उपवीतवदित्यर्थ: कुतः स्त्रीणामुपवीतस्याभावात्‌। अभ्युदानयन्‌ गृहदर्ते रभिमुखीमानयन्‌ जपेत्‌ सोमो$ददद 
इत्येतन्मन्त्रम्‌ । पूर्वसूत्रोक्ताहतवासोलक्षणन्तु-- 

ईबद्घौत॑ नव॑ इवेत॑ सदृ्श यत्न धारितम्‌। 

अहतं तद्‌ विजानीयाद्‌ दंवे पिन््ये च कमंणि। 
वुद्धहारीतस्मृति:। ९।१४६। 

स्त्रीपरिधानं तु ख्वेतमित्यविवक्षितम्‌। 

धारयेदथ रक्‍्तानि नारीचेत्पतिसंयुता । 

विधवा तु न रक्‍तानि कुमारी शुक्लवाससी। 

इति मत्स्यपुराणात्‌। शुक्लवाससी इत्यनेन कुमार्या अपि अधरीयोत्त रीये गम्येते । परिधानप्रकार- 
माहतु: शद्ब॒ुलिखितो | “न नार्भि दश्शयेत्‌ कुलबधूरागुल्फाभ्यां वास: परिदध्यात्‌ न स्तनौ विबृतौ कुर्यात्‌” 
नत्वधुनेबाधरोरक परिधेयम्‌। तथा च पाणिनीयं सूत्रमू। आप्रपर्द प्राप्नोति। ५-२-८। पादस्याग्रं 
प्रपएं तदभिव्याप्नोति आप्रपदीनः पटः। अन्तरं वहियोंगोपसंव्यानयों:। १।१।३६। इति पाणिनिसूत्रा- 





# पुराकल्पे स्त्रीणां यज्ञोपवीतस्य विहितत्वात्‌ ययाश्रुतं साधु । 
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दनेकशाटीपरिधानमपि गम्यते। नहानेकशाटीपरिधानं विना बहियोंग उपपच्ते । महाभारते सभापवंणि 
द्रौपदीची रहरणावासरे--- 
सा कृष्यमाणा नमिताऊुयष्टि: शर्नेरुवाचाथ रजस्वलाउस्मि! 
एक थे वासों मम मन्दबुद्धे सभां नेत्‌ नाहंसि मामनायं |४७१। अधरोरुकमपि शाटन्त 
परिधीयमान स्त्रीवेष:, केवल तु तदल्पवयसः कुमार्या इत्यतदघरेलि विशेषणाद्‌ भाति। तदुक्तं व्याकरण- 
महाभाष्ये दशदाडिमादिवाक्य। अधरोरुकमेतत्कुमार्या: इति। 
ततो जवेनाभिससार रोषाद दुःशासनस्तामभिगर्जमान:। 
दी्ेंबु नीलेष्वथ चोमिमत्सु जग्राह केशेबु नरेन्द्रपत्तीम्‌ ।३६९॥ आयंस्त्रीणां दीर्घकेशवस्त्वं वेज 
आसीक्षतु कर्तनेन हस्वीकृता:केशा इ त्येतद्वाक्यात्मतिभासते। नील्या रक्ता शाटी तु स्त्रिया न घार्या 
ऋते पतिसमागमकालात्‌। तथा चाडिरःस्मृतिः। 
अत ऊरध्व॑ प्रवक्ष्यामि नीलीशौचस्थ वे विधिम्‌। 
स्त्रीणां क्रीडायंसंभोगे शयनीयें न दुष्यति । १२। 
स्नान दान॑ जपो होमः स्वाध्यायः: पितृतपंणम्‌। 
स्पृष्ट्वा तस्य महापापं नीलीवस्त्रस्थ धारणम्‌। १४। 
नीलीरक्तं यदा वस्त्रमज्ञानेन तु धारयेत्‌। 
अहोरात्रोषितो भूत्ता पञ्चगब्येन शुध्यति) १५। वधूदुकूलदशा हंसादिचित्रिता आसप्निति- 
कुमारसंभवपद्चदर्शने नानुमीयते । तदुक्तम्‌ । 
त्वमेव तावत्मविचारय स्थिरं कदाचिदेते यदि योगमरहंतः | 
वर्ूदुकूलं कलहंसलक्षणं गजाजिन शोरितबिन्दुवधि च। कुमारसंभवे पा्वतीवर्णिसंवादे वासोविन्यास- 
विशेषस्तु तत्तद्देशाचारदवगन्तव्य:, तत्र दि्षमात्र यथा काव्यमीमांसायां कविरहस्यनाम्नि प्रकरणे ३ अध्याये-- 
आं्द्रार्दचन्दनकुचारपितसूत्रहार: सीमन्तचुस्बिसिचय: स्फुटबाहुमूल:। 
दुर्वाप्रकाण्डरचिरास्वगुरूपभोगादू, गौडाड़ुनासु चिरमेषर चकास्तु वेष:। 
ताडड्डवल्गनतराज़ितगण्डलेख, मानाभिलम्बिदरदोलिततारहारम्‌ । 
आश्रोणिगुल्फंपरिमण्डलितोत्तरीयं,. बे नमस्यत महोदयसुन्दरीणाम्‌ । 
आमूलतो वलितकुन्तलचारुचूड, श्वूणलिकप्रचयलाश्छितभालभाग:ः। 
वक्षानिवेशनिविडीकृतनीविरेष, वेषश्चिरं जयति कैरलकामिनीनाम्‌। इति। वात्स्यायनग्रणीते 
कामसूत्र ४अधिकरणे १अध्याये एकचारिणीवृत्तप्रकरण नानाविधाः संगुक्तावेबा:। स्वेददन्तपद्धुदुर्गन्थॉद्न 
बुध्येतेति विरागकारणम्‌ ।२३। “बहु भूषणं विविधकुसुमानुलेपनं विविधरागसमुज्ज्वलं वास इत्याभि- 
गमिकों वेष: |२८। “प्रतनुश्लक्ष्णाल्पदुकूछता परिमितमाभरणं सुगन्धिता नात्युल्वणमालेपन तथा 
शुवलान्यन्यानि प्रयीज्यानीति वैहारिको वेष:। २५। कामसूत्रे ५अधिकरणे २अध्याये अभियोगप्रकरणे-- 
तत्र महहिगन्धमुत्तरीयं कुसुम चात्मीयं स्थादज़ू लीयञज्च तदस्तात्ताम्बूलग्रहणं योष्ठीगमनोद्यतस्य 
केशहस्तपुष्पयाचनम्‌ । २१। स्त्रीणां केशपाशे पुष्पप्रथनमितः प्रतीयते। कामसूत्र ६अधिकरणे शैअध्याये 
गम्योपावतंनप्रकरणे--- 
| ताम्बूलानि स्रजर्च॑व संस्कृतज्चानुलेपनम्‌ । 
आगतस्य॒हरेल्रीत्या कलागोष्ठीश्व योजयेत्‌। 
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व्याख्या--संस्कृतमिति सर्वत्र योज्यमू। कलाग्रोष्ठीष्नेति चशब्दात्काव्यगोष्ठीएवच। इतो वा- 
क्‍्यात्‌ कलात: काव्यस्य भेदः प्रतीयते। कामसूत्र ६अधिकरणे १अध्याये कान्तानुवृत्तप्रकरणे वुधा5पराधे 
तद्व्यसने वाउलंकारस्याग्रहणमभोजनडञ्च । १८ । तित्यमलंकारयोगः परिमितोध्भ्यवहार: ।२१। 
व्याल्या--यत्तू, नित्यमलंकारयोगिनीस्थाद्‌ इत्युक्तं तत्पत्यु: परदेशादुपावतंनकाले द्रष्टव्यमू । परिमित 
इति, बहुभक्षण प्रायशो वेश्यानां दोषवत्त्वातू, तत्रापि स्निग्धं, न रूक्षं, ज्वरादिकारित्वाद्‌ रूक्षस्थ । 
।२१। कामसूत्र (अधिकरणे ५अध्याये लाभविशेषतप्रकरणे--सर्वाज्भिकोहलंकारयोग:, गृहस्यो- 
दारस्पकरणं, महाहँर्भाण्डे:. परिचारकइच गृहपरिच्छदस्योज्ज्वलेति रूपाजीवानां लाभातिह्यः 
।२६। व्याख्या:--सर्वाज़िक इति। सर्वेष्वज्भेषू यो भवति, उदारस्येति । संस्थानतः संस्कारतश्चेति। 
मह्ाहँरिति। लोहताम्रराजतै:। परिचारकरिति। यथास्व कमंणा परिचरन्ति ये। गृहपरिच्छदस्येति। 
गृहसंविधानकस्योज्ज्वलतेत्थयंप्रधानायथ:। तद्व्ययसहिष्णोर्धनस्थ नायकात्परिग्रहणमित्ति वर्तते। अय॑ प्रकृष्टो 
लाभातिशयों रूपाजीवानामिति। उत्तमानां सत्स्वषि गुणेषु रूपमेवाजीवो, यासां, रूपस्य प्रधानत्वात्‌। 
कलास्तु न सन्ति। तत्र रूपस्थ गुणानां पादाध॑हान्या मध्यमाधमा:। अन्र यः प्रधानार्थ:स गणिकानाम- 
स्त्येश ।२६। नित्यं शुक्‍्लमाच्छादनंमपक्षुधमन्नपानं नित्यं सौगन्धिकेन ताम्बूलेस च योग: 
सहिरण्यभागमलंकरणमिति कुम्भदासीनां छाभातिशयः ।२७। व्याख्या--नित्यमिति। आच्छादन- 
मिति। परिधानीयं प्रावारणीयछुच सदेव शुकक्‍्लम्‌, अकदर्थितत्वात्‌ क्षुषमपनयति, सौगन्धिकेन सुगन्धि- 
समूहेन चतुःसमकादिना ताम्बूलेन च नित्यं योग:, एतत्सवं गणिकानां रूपाजीवानाञ्चास्त्येव | विशेषमाह 
सहिरण्यभागमिति । सुबर्णलेशेन युक्तमित्यर्थ:। २७। कामसूत्रे ७अधिकरणे १ अध्याये सुभगंकरणप्रकरणे 
--तगरकुष्ठतालीसपत्रकानुलेपन॑ सुभगंकरणम्‌। ४। व्याख्या--तगरेति । त्गरं तु कन्दमौत्तरापथिक॑ 
ने नेपालभवं, कुष्ठं. यच्छवेतं, तालीसपत्रकं प्रतीतम्‌, एतैरनुलेपनं शरीरस्य।४। एतैरेव सुपिष्टैवँ- 
तिमालिप्याक्षतलेत नरकपाले साधितमज्जनञ्च । ५। व्याख्या--एतैरेवेति। वर्तिमालिप्य दुकूलमयीम्‌ 
अक्षतेलेन विभीतकतलेन । साधितमिति। नरकपाले पाचितमित्याम्नाय:। कज्जलतेन स्नेहेन योज्यं, 
. सुभगंकरणमिति सर्वत्र योजनीयम्‌। ५। पुननंवासहदेवीसारिवाकुरण्टकोत्पलपत्रश्च सिद्धं तेलमभ्य#जनम्‌ । 
६। व्याख्या--पुननंवेति | पुननंवा, सहदेवी, दण्डोत्पलकं, सारिवेति उत्पलसारिबा ग्राह्मा, कुरण्टकः 
प्रतीत: । उत्पलपत्रमिति । यदाभ्यन्तरं, न बाह्मम्‌ । शेषाणां मूलम्‌ । सिद्धमिति । तैलविधानेन 
पक्‍वम्‌ । एतेरेव कषायं कल्कड्च कृत्वा । तैलमिति । तिलानाम्‌ । अभ्यञ्जनं सुभगंकरणम्‌ ।६। 
तद्युकता एव ख़जरच । ७। व्याख्या--पुननंवादिचूर्णयुक्ता: स्रजो धारिता: सुभगंकरणम्‌ ।७। 
पद्मोत्पलनागकेशराणां शोषितानां चूर्ण मधुघुताभ्यामवलिह्य सुभगों भवति । ८। व्याख्या--नागइति 
नागकेसर:। पद्मादीनां केशराण्येकीकृत्य संचुण्यं, अवलिहोति वमनविरेचनं कृत्वा, तत्रापि न तदैव 
सुभगो, मासादुध्व॑रृष्टशक्ति:। सुभग इति पुंस्त्वमविवक्षितम्‌ । ८। तान्येब तगरतालीसतमालपत्रयुक्ता- 
स्पनुलिप्य। ९। व्याख्या--पश्मादिकिसराणि तगरादियुकतानि अनुल्प्येति। अनुलेपनं कृंत्वा शरीरस्थ, 
सुभगों भवति। ९। मयूरस्याक्षितरक्षोर्वा सुवर्णेनावलिप्य द क्षिणहस्तेन घारयेदिति सुमगंकरणम्‌ ।१०। 
व्याख्या--मयूरस्येति । यो न विशीर्णबहं:। तरक्षोबेति। यो मत्त:। स हि ग्रीष्मे माद्यति। अक्षीति 
दक्षिण वामञ्च आह्यमू, हयोरेव सामथ्य॑मित्याम्नायः। सुवर्णनविलिप्येति। शुद्धसुवर्णपत्रेण पृष्ययोगेन 
वेष्टयित्वा। कामसूत्र १ अधिकरण ४अध्याये नागरकवृत्तप्रकरणे--तत्र रातिशेषमनुलेपनं माल्यं सिक्‍्थ- 
करण्डक' सौगन्धिकपुटिका भातुलुज़त्वचस्ताम्बूलानि च॑ स्यु:। ८। व्याख्या--तत्र वेदिकायां रात्रिशोषं 
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राज्यूपयुक्‍तशेष॑ सिकृथकरण्डक सिकृथकसंपुटिका सौगन्धिक' सुगन्वद्रव्यनिव्‌ त्तं स्वेदापनोदार्थ तस्य पुटिका 
तमालादिपत्रमयी मातुलुजुत्वच्ों मुखवैरस्यापनोदार्थ दुष्टमारुतनिवारणायंञज्च ।८। काशीखण्डे ४ 
अध्याये संयुक्‍ताया: प्रसाधन सौभाग्यवर्धनमुक्तम्‌। हरिद्रां कुद्धूमं चेव सिन्दूरं कज्जलं तथा। कूर्पासकड्न्च 
ताम्बूल माजुल्यामरण शुभम्‌। २४। केशसंस्कारकबरीकरकर्णादिभूषणम्‌ ॥ भर्तुरायुष्यमिच्छन्ती दुरयेत्न 
पतिब्रता | २५। काव्यमीमांसायाम्‌ ५अध्यायें सौरतोवेष:। 
कृत: कण्ठे निष्कोनहि किमुततन्वीमणिलता, कृशंलीलापत्रं श्रवसि, निहित॑ कुण्डलमुचि | 
न कौशेयं चित्र वसनमवद्ात तु वसितं, समासश्नीभूतेनिधुबनविकासेवनितया। अथ तत्रेव नाना- 
विधालंकारपत्रचनादिप्रयुकता नानाविधानारीवेषा:। तत्रैव ६अध्याये-- 
नित्यं त्त्वयिश्रचुराचित्रकपत्रभ ज्रीताटडूुताडनविपाण्डुरगण्डलेखा: । 
स्निद्यन्तु रत्नरशनारणनाभिराम कामातिनतितनितम्बतटास्तरुण्य: । 
तत्रव १०अध्याये-- 
पत्यु: शिरश्चन्द्रककामनेन स्पृश्येति सख्यापरिहासपुर्वम्‌। 
सा रज्जयित्वाचरणौ कृताश्षीमाल्येन तां निर्वंचनं जधान। तत्रैव १३ अ० 
ततस्तमःश्यामलपट्टकड्चुक॑ विपाटयत्‌ किड्चिद्दृष्यतान्तरा। 
निशातरुण्या: स्थितशेषकुद्धुमस्तनाभिरामं शक्ल करावतः। 
तत्रैवाग्रे--शोका श्रुभिर्वासरखण्डितानां, सिक्‍ता: कपोलेषु विलासिनीनाम्‌ | 
कान्तेषु कालात्ययमाचरत्सु, स्वल्पायुष: पत्रलता बभूवु:। 
पत्रछृता: चन्दनादिकृता: पत्रपुष्पलताय्राइृतय:ः स्तनकपोलादिषु )। तत्रेव मुखे वृत्तचन्दन तिलकवर्णनम्‌ । 
शैलछलेनस्वं दीर्घ' भुजमुद्चम्य भूवधू: । 
निशासख्या: करोतीव शशाझ्भूतिलक मुखे। तत्रेवाग्र १५अ० 
आलिख्यपत्रसिकतागुरुणाभिरामं रामामु्खेक्षणसभाजितचन्द्रविम्बे | 
जात: पुनविकसनावसरोथ्यमस्ये त्यूत्वा सखी कुबलयं श्रवण चकार। 
अथ तत्रेव १३अ० ज्योत्स्तायामभिसारिकावेष: । 
हारो वक्षसि दन्तयत्रविश॒द कर्ण दल कौमुद्द, 
माला मूध्नि दुकूलिनी तनुलूता कर्पूरशुक्लो स्तनौ । 
वकक्‍त्रे चन्दनविन्दुरिन्दुधवल बाल मृणाल करे, 
वेष: कि सित एप सुन्दरि शरच्चन्द्रात्तया शिक्षित: । 
अथ तत्रव तमिस्नायामभिसारिकावेषः 
मूति्नीलदुकूलिती मृग्मदेः प्रत्यद्भपत्रक्रिया 
वाहू मेचकरत्नकद्भूणभूतीकण्ठे मसारावली। 
व्यालम्बालकवल्लरीकमलिक कान्‍्ताभिसारोत्सवे, 
यत्सत्यं तमसा पृगाक्षिविहितं वेषे तवाचायं कम्‌। 
यान्ति नीलनिचोलिन्यः: तमिल्नास्वभिसारिकाः इति साहित्यदर्पणे। ब्रज सख्रि कुझ्जं सतिमिर- 
पृल्‍ुजं शीलूय नीलनिचोलम्‌ इति गोतगोविन्दे । निचोलआगुल्फलम्बि कण्चुकम्‌ निचोल: प्रच्छदपट 


इत्यमर:। काव्यमीमांसायामेव १५अ० शुक्लरक्‍्तं वृत्ततिलकमर्थकुदू महान्दवाच्यम्‌ । 
७४ ै 


भारतीयदवेषदिणण: 


शणम्राणभिश्रेण,, बशुस। तद सर्पता) 

दिगृवघूनां मुखे, जातमकस्मादेकुदकुलण्‌ | सजैब १८अ ० 

पुंतागरोध्रप्रसवावतंसा वामअ्ुव: कव्चुककुज्चिताइग्रय:) 

वकक्‍्त्रोल्लसत्कुडकुमसिक्थकाडूः सुगत्धतैला: कबरीवेहन्ति। 

मधूज्छिष्ट तु सिक्थकमित्यमर:। अत्र सिकूथकपदेन सिक्थकाकारा पत्ररचनाकुडकुमकृता विव- 


क्षिता। इदष्व्वनारीविशेषणम्‌। तत्रवाग्र वासन्तिको वेष:। 


पिनठमाहारजनांशुकानां, सीमन्तसिन्दूरजूषां वसन्‍्ते । 
स्मरीकृते प्रेयसि भक्तिभाजां, विशेषवेष:, स्वदते वधूनाम्‌। 
कर्पूरचूर्णं सहकारमजुस्ताम्बूलमद्रिक्रमुकोपक्लप्तम्‌ । 
हाराश्व तारास्तनुवस्त्रमेतन्‍्महारहस्य॑ शिशिरक्रियाया:। इत्ति च। अथ अग्रैष्मो बेषः। 
मुक्तालताइचन्दनपद्धभुदिधा, मृणालहारानूसूता जलारद्द्रो।- 
स्रजशुवच मौलौ स्मितचम्पकानां, ग्रीष्मेषपि सोध्यं शिक्षिरावतारः। 
कर्ण स्मेरें शिरीष शिरसि विचकिलखंगूलताः पाटलिन्यः 
कण्ठे मार्णालहारों वहूयितमसिताभ्भोजनाल कलाच्यो:। 
सामोद' चन्दजाम्भ:स्तनभुवि नयने स्‍्लानमाड्जिष्ठपृष्ठे, 
गात्र॑ छोलज्जलाद जयति मृगदुशां ग्रेष्मिको वेष एव:। 


इति ज्ञ। सायंकालिको वेषस्तत्रेव-- 


अभिनवकुशसूचिस्परधिकर्ण शिरीष मदवकपरिवारं पाटलादामकण्ठे। 
स तु सरसजलाद्रोन्मीलित: सुन्दरीणां, दिनपरिणतिजन्मा को४पि वेषइचकास्ति । 


मेघदूते उत्तरमेध स्त्रीणां पौष्पी वेषरचना। 


म्नास्ते 


हस्ते लील|'कमलमलकं बालकुन्दानुविद्धं नीता लोध्रप्रसवरजसा पाण्डुतामाननश्री: । 
चूडापाणं नवकुरवक चारु कर्ण शिरीषं, सीमन्ते च त्वदुपगमर्ज यत्र नीपं वधूनाम्‌ । 
विराटपर्वंणि स्त्रीवेष:। यस्य ज्याघातकठिनौ, बाहू परिघसंनिभौ। स शडखपरिपूर्णाभ्यां,शोच- 
घनञु्जय:॥। १९आ॥०  १७इलो०। 

किरीट मूर्यंसंकाश यस्य मूर्घन्यशोभत । 

वेणीविकृतकेशान्त: सोध्यमद्य धनञ्जयः। 

भूषित॑ तमलंकारे: कुण्डलः परिहारक:। 

कम्बुपाणिनमाथान्तं दृष्ट्वा सीदलि में मनः। १९अआ०२६। 

कम्बुपदवाच्यानि शड्खघटितवलूयानीति नीलकण्ठी १३अ०विराटपर्वणि-- 
सत्त्वोपपन्न: पुरुषोमरोपस:, श्यामों युवा वारणयूथपोपमः। 

आमुच्य कम्बूपरिहाटके शुभे, विमुच्य वेणीमपिनहा कुण्डले। ११अ० ५छलो० | 


कुण्डले ताडड्डें कम्बूनां शडखानामुपरिहादके कनकमये वलये च परिमुच्येति नीलकण्ठी । मृच्छक- 
टिके शअर्धूं स्त्रीवेष:। 


रक्‍्तांशुक पवनलोलदशंवहुन्ती । २० । 
प्रवलितकुण्डलूघृष्टगण्डपादर्वा । रेड । 
७५ 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


कि त्व कटीतटनिवेशितभुद्वहन्ती, ताराविचित्ररुचिर॑ं रशनाकलापम्‌ ।२७। 
त्वां सूचयिष्यति तु माल्यसमुद्भवो5यं, गन्धश्च भीरु मुखराणि च नूपूराणि ।३१५। तत्रेव २ अद्छें-- 
विचलतिनूपुरयुगलं, छिद्यन्ते च मेखला मणिखचिताः:। 
वलयाइच सुन्दरतरा रत्नाइकुरजालप्रतिबद्धा:। १९। तत्रेव ५अकुे--- 
वर्षोदकमु्‌द्‌गिरता श्रवणान्तविरूम्बिना कदस्बेन । 
एकःस्तनोइभिषिक्तो नृपसुत इव यौवराज्यस्थ:।। २८। अभिज्ञानशाकुन्तले शअड्धु-- 
ईबदीषच्चुम्बितानि अमर: सुकुमारकेसरशिखानि। 
अवतंसयन्ति दयमाना: प्रमदाः: शिरीषकुसुमानि। ४। 
तत्रेव शकुन्तलावाक्यम्‌ सखि अनसूय्यें, अतिपिनद्धेन वल्कलेन प्रियंवदया नियन्त्रिताईस्मि शिब्रिलय 
तावदेतत्‌। तत्व दुष्यन्तवाक्यम्‌-- 
इयमधिकमनोज्ञा वल्कुलेनापि तन्‍वी, किमिव न रुचिराणां मण्डनं नाकृतीनाभ। १७। तश्रैव ४ अद्धे--- 
क्षौम॑ केनचिदिन्दुपाण्डुतहणा माज्ुल्यमाविष्कृतम्‌, 
निष्ठधूतश्चरणोपभोगसुलभो लाक्षारस: केने चित्‌। 
अन्येभ्यो वनदेवताकरतलूरपवंभागोत्वितेर्दत्तान्याभरणानि तत्किसलयोदुभेदप्रतिदनन्द्रिभि: । ४ । 
क्षौमं, क्षुमाउतसी तस्थास्त्वचों विकारभूतं वस्त्र विवाहादिमद्भुलावसरे परिधेयं महाजनवेषपरि- 
गृहीतअ्च पुराउभूत्‌ इदानीन्तनेस्तु पटकतृमिर्नाथपि तदबबुद्धम्‌ ! अवगुण्ठनमपि भारीवेषस्तत्रेव ५अज्जे-- 
कास्विदवगुण्ठनवती नारी नातिपरिस्फुटशरीरलावण्या।। १३। 
सीमन्तरूप: केशवेषोधपि सीमन्तिनीति स्त्रीनाभ्नेव प्रसिद्ध। अयं च॑ पुरुषसाधारण:। यथा 
नैषधीये-- 
द्विफालवद्धाश्विकुरा: शिरःस्थितम्‌। 
गजूलसूत्र सूक्ष्मकाचमणिसूत्रयुक्तं विवाहावसरे वधूकरे संस्कारगणपतौ विधानपादिजाते लरूध्वा- 
इवलायनस्मृती चोपलम्यते। नन्दिपुराणे सौभाग्यवतीमुद्श्य श्राद्धे इदानीमुपलभ्यमाना: सर्वेर्णप करकर्ण- 
वक्ष:कद्याथलंकारा: प्रायेण दृश्यन्ते। किज्चमा्कंण्डेयपुराणे देवीमाहात्म्ये मध्यमचरित्रे २अ०स्त्रीणामल- 
कारा:--हारचूड़ामणिकुण्डलकटकारधंचन्द्रकेयू रनूपु रग्रवेयका ड्गुलीयकनागहा रूपा: श्रीदेव्य॑ प्रसाघनाय देवे 
देत्ता: । स्त्रीणामलंकारविषयेपाणिनिसूतज्रमपि । कर्णललाटात्कनलंकारे । ४-३-६५। कणिका। कर्णालें- 
कार:। ललारिका। ललाटे चन्दनतिलकम्‌। ललाटिकाचन्दनधूसरालिका। इति कुमारसंभवे। कुलकुक्षि- 
ग्रीवाभ्य:ः श्वास्यलृंकारेषु। ४॥२।९६। ग्रैवेवकों हार:। अथ अ्रोषितपतिकावेषा:। काशीखण्डे४अ०-- 
कार्यार्थ प्रोषिते क्वापि, सर्वेमण्डनवरजिता। १०। तदुकक्‍्त॑ याशवल्क्येन-- 
क्रीडां शरीरसंस्कारं, समाजोत्सवदशंनमभ्‌ । 
हास्यं परगृहे यान त्यजेत्मोषितभत्‌ का। कामसूत्रे ४अधिकरण श्अध्याये प्रवासचर्याप्रकरणे-- 
प्रवासे च मज्ुलमात्राभरणा देवतोपवासपरा वार्तायां स्थिता गृहानवेक्षेत।' सू० ४३। व्यास्या-- 
मज़ूुलमात्रमाभरण शछखबलयादिक यस्याः सा। कामसूत्र ६अधिकरण २ अध्याये कान्तानुवृत्तप्रकरणे-- 
प्रोषिते मृजाईनियमश्चालंकारस्य प्रतिषेष:। मजुलन्त्वपेक्यमू, एकं शझखवलयं वा धारयेत्‌' सु० ४४। 
व्यास्या--मृजाईनियम: शरीरासंस्कृति:। अभिज्ञानशाकुन्तके ७ अड्डे--- 
वसने परिघूसरे वसाना नियमक्षाममुखी धुतेकवेणि:। 
७९ 


भारतीयवेषबिमर्श: 


अतिनिष्करुणस्य शुद्धशीला मम दी्घ विरहब्रतं विभति ॥२१॥ वाल्मीकीयरामायणे सुन्दरकाण्डे 
हनूमद्वाक्यमू-- न रामेण वियुक्ता सा स्वप्तुमहंति भामिनी। न भोकतुं नाप्यलंकर्तु न पानभुफ्सेवितुम्‌ ॥।” 

अथ विधवावेषा:। काशीखण्डे ४अध्याये-- 

विधवा कबरीबन्धो भर्त्‌ बन्चाय जायते। 

शिरसो बन तस्मात्कार्य विधवया सदा।॥ ७४॥* 

नचाड्ोदतंन कार्य स्त्रिया विधवया क्वचित्‌। 

गन्धद्रव्यस्थ संयोगो नेव कारयेस्तया पुन:॥ ३९॥” 

किज्चुक॑ न परीदध्याद वासों न किकृतं न्‍्यसेत्‌ (ब्सेत्‌)॥ ३॥” 

व्याख्या--विक्तं विशेषेण कृत॑ चित्रमित्यर्थ:। अज्धिरस्मृतौ--मृते भतेरि या नारी मीलीवस्त्र 

प्रधारयेत्‌ भर्त्ता तु नरक॑ याति सा नारी तदनन्तरम्‌॥ २१॥/” 

अथ पुरुषवेषा:। 

तत्र प्रथमं बालवेष:। तत्रापि कस्यचित्परम्पराप्राप्तं पद्यमू-- 

दिगम्बरं गतत्रीड॑ जटिल घूलिधूसरम्‌ । 

महापुण्येन' पश्यन्ति धनन्‍्या: शिवमिवार्भकम्‌॥।/ 

बालग्रीवेब व्याप्रनखपक्नक्तिमण्डिता' इति विन्ध्याटवीवर्णण॑ कादम्बरी “वालानां तु छिखा 
प्रोक्ता काकपक्ष: शिखणग्डक:' इत्यमर:। “चलकाकपक्षकेरमात्यपुत्रे: इति रघु:। 

बालानां कपोलसमीपशिखा काकपक्ष: इति रामायणतिलके बालकाण्ड। 

अथ ब्रह्मचारिवेषा:। तन्न पम्चचूडाड़िरसो मुण्डा भूगव एकचूडाअन्ये” इति पारस्करगुह्मसूत्र 
चूडाप्रकरण । आपस्तम्बधर्मसूत्रे--जटिल:” प्रथमप्रशने २कर !सृत्रम। व्याख्या--जटावानू स्थात्‌॥ 
शिखाजटो व वापयेदितरान्‌”' सू० ३२। एतस्येव संग्राहिकास्मृति:-- 

मुण्डो वा जठिलो वा स्थादथवा स्थातशिखाजट:।' अथ तस्थे दण्ड:-- 

ब्राह्मणो बेल्क्पाछाशौ क्षत्रियो वाटखादिरो। 

पैलवौदुम्बरी वैश्यों दष्डानहंन्ति धर्मत:। मनु० २अ०इलोक'४५ | 

'केशान्तगों ब्राह्मणस्थ दण्ड: कार्य: प्रमाणतः। 

ललाटसंमितों राज्ञः स्यात्तु नासान्तिकों विश ॥ ४६॥ 

ऋजवस्ते तु सर्वे स्थुसत्रणा: सीम्यदशेना:। 

शनुद्रेगकरा नृणां सत्त्वचों नाग्रिदूषिता:॥ ४७ ॥।* 

आपस्ताम्बधमंसूत्रे-- पालाशो दण्डो ब्राह्मणस्थ नैयग्रोधस्क्र्धजोध्वाएग्रों राजन्यस्थ बादर औदु- 
स्व॒रोी वा वैश्यस्थ, वाक्षों दण्ड इत्यवर्णसंयोगेनेके उपदिशन्ति। १ प्र० रक०३८यसू ० । पालाशदण्ड 
आषाढ्पदेनापि व्यवीहियते। 'अथाजिनाषाढ़धर: प्रगल्मवाक्‌' इतिकुमारसंभवे। पार्णवैल्वाशवत्थदण्ड[:' 
ग्रोभिल गूझसूत्रे रप्र०१०क०१०सु०। व्याख्या--पार्ण: पाछाशः बैल्वः: अइवत्य इति वरणक्रमेण: दण्डा:। 

अथ तस्य बस्त्राणि 

'काष्णंसैरववास्तानि चर्माणि ब्रह्मचारिण:। 

बसी रह्नानुपूव्येंण शाणक्षौमाविकानि च। इंति 


| 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 
ब्रह्मचारिप्रकरणे मन्‌:। व्याख्या--काष्ण॑ कृष्णमृग चर्म। रुरुविन्दुमान्मृग, ग्ौरमृगो वा। 
बस्तोज्ज:। एतच्चर्माणि वर्णक्रमेण ब्रह्मचारिणां परिधेयानि। श्षार्ण क्षौममाविकड्च वस्त्र बर्णक्रमें८ 
धायंम्‌। आंपस्तम्बधमंसूत्रे--हारिणमैणेयं वा कृष्णं ब्राह्मणस्य' १प्रऊएक ० रेसू ० । व्यास्या--हरिणो मृगः, 
एणी मृगी। 'रौरवं राजन्यस्थ'” सू०५। रुरुविन्दुमान्‌ मृग:' इति तद्गुत्तोौ। वस्ताजिनं वेह्यस्य' सू०६। 
'कम्बलद्व' सू० ७। व्याख्या--प्रावरणमेव सर्वेषामू। अजिन॑ त्वेबोत्तरं घारयेत्‌” सू० १० 'शाणक्षौ- 
साजिनानि' सू० ४०। व्यास्या--वर्णक्रमेण परिषेयानीत्यथे:। 'काषायं चंके वस्त्रमुपदिशन्ति' सु०४१। 
व्याख्या--काषायं गैरिकरक्तम्‌। ब्राह्मणस्येति शेषः, इतरयोर्वक्ष्यमाणत्वात्‌। 'माडिजष्ठ राजन्यस्थ' 
हारिद्रं वैश्यस्थ/ रेक० रसू०। गोभिलगुछयसूत्र २प्र०१०क०--क्षौमशाणकार्पासौर्णान्येषां वसनानि' 
सु०७ ज्याख्या--अत्रायस्य कासो हृयस्य ब्राह्मणविबयत्वं वक्ष्यति विकल्पेन 'क्षौमं शाणं वा वसन॑ ब्राह्मण- 
स्य' इति। एऐणेयरौरवाजान्यजिनानि' सुृ०८ क्रमेणतिशेष:। अथ तस्य मेखला। आपस्तम्वधमं सूत्र 
'मोज्जी मेखला त्रिवृदब्राह्मणस्थ दाक्तिविषय दक्षिणावृत्तानाम्‌' १प्र० २क०३३सू० | व्याख्या--शक्तौ 
सत्यां प्रदक्षिणावृत्तानां मु्जानामित्यर्थ:। ब्राह्मणस्यति शेष:। 'ज्या राजन्यस्य” ३े४॑सू० 'मौञ्जी बा$- 
योमिश्रा' श५सू० भाविसूत्र वेश्यस्य/ ३६सू० 'सेरी तामूली वेत्येके! ३७सू० व्याख्या--सीरावाष्मोत्र 
रज्जु:। तामलो मूलोदकर्संज्ञो व्‌ क्षस्तस्य त्वचा ग्रथिता तामली। गोभिलगृह्मसूत्रे--मुझ्जकाशत/म्बल्यो 
रहाना:' रप्र ०१०क०९सू० व्यास्या--मुझ्जकाशौ प्रसिद्धों, तम्बल: शण उच्यते। 
मौज्जी त्रिवृत्‌ समा एलद्षणा कार्या विप्रस्यथ मेखला । 
क्षत्रियस्य तु मौर्वी ज्या वेश्यस्य शाणतान्तवी॥ 
मुज्जालभे तु कतेव्या कुशांस्मन्तकवल्वज: । त्रिवृता ग्रन्थिनेकेन त्रिभि: पञ्चभिरेव वा ॥।' इति मनु: । 
बाल्मीकिरामाय्ण बालकाण्ड ब्रह्मचारिण उपयुक्ताः पदार्था: कुशलूबकतु करामायणगानावसरे चतुर्थसगें--- 
प्रसन्नो वल्कल कश्चिद्‌ ददौ ताभ्यां महायशाः। 
प्रीत: करिचिन्मुनिस्ताभ्यां संस्थित: कलश ददौ॥ 
अन्य: कृष्णाजिनमदादू यज्ञसूत्र.._ तथापर:। 
वृसीमन्यस्तदा प्रादात्‌ू _ कौपीनमपरो मुनि:॥ 
काषायमपरो वस्त्र चीरमन्यं ददौ मुनि:। 
कश्चित्कमण्डलं. प्रादान्मौज्जीमन्यो. महामुति: ॥। 
ताभ्यां ददौ तदा दुष्ट: कुठारमपरो मुनि:। 
जटाबन्धनमन्यस्तु_ काष्ठरज्जूं मुदान्वित:॥ इति। 
व्याख्या--काषायं ब्रह्मचारिधार्य कुसुम्भरक्‍्तं वस्त्रम्‌। चीर॑ खण्डपटम्‌। जटाबन्धनं काष्ठरजर 
पालाशादिमूलनिर्भितरशनाम्‌। उपर्यक्तानि ब्रह्मचारिधार्याणि प्रतीयन्ते। अरथ ब्रह्मचारिणां वर्णक्रमेण 
यज्ञोपवीतानि। 
कार्पासमुपवीत स्याद्विप्रस्योद्धवृतं जिवृत्‌। शणसूत्रमयं राज्ञों वेश्यस्थाविकसौत्रिकम्‌! मनु: रअ० 
डं४ंइ्लो० हारीतस्मृता ६श्रध्याये--- 
अजिन॑ दण्डकाष्ठ च मेखलाज्चोपवीतकम्‌ | 
धारयेदप्रमत्तरच ब्रह्मचारी समाहित: । 
छत्र॑ चोपानहं चेब गन्धमाल्यादि वर्जयेत्‌।' 
छ्ट 


भारतीयवेषविमर्श: 


अथ' स्नातकस्य वेषा:। आश्वलायनग्ह्मसूत्र अ०३खं ०८--अथतान्युपकल्पपयीत समावर्तमानों मणि 
कुण्डले वस्त्रयुगं छत्रमुपानद्युगं दण्ड लजमुन्मदेनमनुलेपनमाञ्जनभुष्णीषमित्यात्मने घाचार्याय च। 
बौधायनसूत्रे १प्र०३अ०-- क्षय स्नातनकस्य।  १। अन्‍्तर्वास्युत्तरीयवान्‌ "| २। स्थादिति शेष:। अन्तर्वास: 
कटिसूत्र तद्ान्‌ अन्तर्वाती स' चोत्तरीयवान्‌ स्थादित्यर्थ:। कटिसूत्र गृहस्थस्थापि वाल्मीकीयरामायणे 
सुन्दरकाण्डे हनूमत्कतृ कप्रसुप्तरावणवर्णनावसरे-- 

श्रोणीसूत्रेण महता मेचकेन सुसंवृतः । इति। 

बौधायनधर्मसूत्र तत्रेव---वेणव दण्ड धारयेत्‌'।३। अड्गृष्ठप्रमाणा मूर्धपरिमिता (मुखपरि- 
मिता) यपष्टिदण्ड:। 'सोदकड्च कमण्डलुम्‌। ४। वारयेदिति शेष:। 'द्वियज्ञोपवीती। ५। 'उष्णीष- 
मजिनमुत्तरीयमुपानही छत्रञ्चोपासनञ्च दर्शपूर्णणासाँं च'।६। परंसु व्‌ कंशम्मश्रुलोमनखवापनम्‌ । 
।७। केशा: मूर्घजा:। इमश्रु मुखजम्‌। लोमगुह्मप्रदेशजम्‌। नखाः करजादय:। भआपस्तम्बधमंसूत्रे स्नात- 
कधमंप्रकरणे (प्रइने--सर्वान्‌ रागानवाससि वर्जयत्‌ ।' १०॥ क्ृष्णज्च स्वाभाविकम्‌'। ११। अपीति 
शेष: ! भनुद्भासि वासों वसीत'! १२। धनुद्भासि भनुल्वणवर्णम्‌। 'अप्रतिकृष्टठच शक्तिविफ्य' । १३। 
व्याख्या--प्रतिकृष्टं निकृष्ठ जीर्ण मलवत्स्थूलञझ्च तद्विपरीतमप्रतिकृष्ट तादुशं वासो वसीत शक्‍तोौ 
सत्याम्‌ इतिहरदत्तीयोज्ज्वलाबृत्ती। दिवा च शिरसः प्रावरणं वर्जयेत्‌ मूत्रपुरीषयो: कर्म परिहाप्य'। 
तत्रेव। परिहाप्पेत्यस्य वर्जयित्वेत्यर्थ:। गृहस्थस्यापि यथायोगमेते धर्मा:। क्थ गृहस्थ वेषा:। आपतस्तम्ब- 
धर्मंसूत्रे गृहस्थधर्मप्रकरण र२प्र ०--“नित्यमृत्तरं वासः कार्यम्‌'॥ २२। गृहस्थस्य नित्यमुत्तरं वासो धाये- 
मित्यर्थ: । 

“जलतीरं समासाय, तत्र शुक्र च वाससी। 

परिधायोत्तरीयञ्च, कुर्यात्‌ केशान्नधूनयेत्‌ ।३४। 

न रकक्‍्तमुल्वणं वासो, न नीलणज्च प्रशसस्‍्यते। 


मलाक्तं गन्धहीनञ्च, वर्जयदम्बरं बृध:। ३५। हारीतस्मृति: 
संदोपवीतिना भाव्यं, सदा बद्धणिखेन' च। 


विशिखो व्युपवीती च यत्करोति न तत्कृतम्‌। इत्यपि स्मयंयते। 

कामसूत्र १अधिकरणे “अध्याय नागरकवृत्तप्रकरणे--स प्रातरुत्थाय कृतनियतकृत्यःगृहीतदन्त- 
घावनः मात्रयाभ्नुलेपन धूपं श्रजमिति गृहीत्वा दत््वा सिक्थकमलक्तकञ्च दृष्ट्वा5दर्श मुखं गृहीतमुख- 
वास ताम्बूल: कार्याण्यनुतिष्ठेत्‌। १६। व्याख्या--मात्रयेति। प्रभूतानुलेपनादिग्रहणादनागरकः स्थात्‌ 
कार्यानुष्ठाने भ्रस्तुतत्वात्‌ू। धूपमगुर्वादिना, ल्रजं शेखरकमापीड बा, अलक्तक॑ विशिष्टरागार्थ दत्त्वेति। 
अर्थादोष्ठयो:। ईषदाद्रेयाइलक्तपिण्ड्या दयुष्ट:यौष्ठं ताम्बूलमुपयुज्य सिवधगूटिकया ताडयेदित्ययं क्रम: । 
आदर्श मुखमवलोक्य मडुलार्थ प्रसाधगुणदोषज्ञानाथंज्चेत्यर्थं:। नित्यं स्तानं ह्वितीयमुत्सादनं तृतीयकः 
फेनक: चतुर्थकमायुष्यं पञ्चमकं दशमक वा प्रत्यायुष्यमित्यहीनम्‌॥। १७। व्याख्या--प्रत्यहं स्नानम्‌ ओज- 
स्करत्वात्‌ पत्रित्रत्वाच्च। द्वितीयकमिति। यस्मिन्‌ दिवसे कृतमुत्सादनं तदनन्तरदिनं प्रथमंतस्माद्द्वितीये- 
अह्नि शरीरदादधार्थ' स्थात्‌ । एकान्तरितमित्यर्थ:। उत्सादनमुद्वर्ततम्‌॥। तृतीयकमिति। तृतीयेअक्विजडझ्घ यो: 
फेनको देय: स्यात्‌। द्विदिनान्तरित हत्यर्थ:। अन्यथा ऊर्ध्व॑ जडूघे ककंशे स्थाताम्‌ । अतुर्थंकमिति। 
त्रिःपक्षस्य च इ्मश्ुनवरोमाणि वर्धयेदित्ययमागमः। अत्र केषांचिन्नागरिकाणामुपायभेदात्कालभेद: | तत्रा- 
युष्यं इ्मश्रुक्म, क्षुरेण तच्चतुर्थेजह्लि स्थात्‌। दिनत्रयान्तरितमित्यथे:। कर्तर्या तु पण्चमकमेव स्थातू। 

७९ 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


प्रत्यायुष्पमिति । यद्गुह्येश्षुरेण कम तत्पव्चमेअल्ल। यत्तु लोम्नामुत्पाटनेन तदशमे स्थादित्याह दद्ामक 
येति। तत्र लोम्नां चिरेणोदुगमनात्‌। आयुष्यं तच्चतुर्थे्लि, स्थाद्‌ यत्तुक्षुरकर्मणा । प्रत्यायुष्यं यदुद्धा- 
रातू, लोम्नां तदशमे5हनि ॥” अहीनमिति। स्नानपण्चकमविकलं स्यादित्यथें: । १७। गृहस्थवेष उपानहों 
चर्मेणा मुझ्जेनापि भवतः। तत्र पाणिनीयं सूत्रमू्‌। ऋषभोपानहोड्य:॥। ५-१-१४॥ औपानह यों मुण्जः। 
प्रावारोषपि गृहस्थवेष | महाभारते शीलनिरूपणाध्याये दुर्वोधनं प्रति धृतराष्ट्रवाक्यमू-- 
आच्छादयसि प्रावारानू अश्नासि पिशितौदनम्‌ | 
मृच्छकटिके च जातीकुसुमबासितः प्रावार, आयंचारुदतताय वसन्तसेनया प्रेषित:। निष्को उरो- 
भषणम्‌। ताप्यनड्भदनिष्कुधुक्‌' | वाल्मीकीयरामायणे बालकाण्डे ६सर्गे९इलो०। 
अथवानप्रस्थवेषा: । 
गृहस्थोी ब्रह्मचारी वा, वनवासं यदा चरेत्‌। 
चीर वल्कलधारी स्थादू, अकृष्टान्नाशनो मुनिः।४८। विष्णुस्मृति:। गृहस्थनेष्ठिकब्रह्मचारिणोरेव 
बालप्रस्थत्वसंभावनयेदमुक्तम_॥ वाल्मीकीयरामायणे वालकाण्डें रस्‍्व्गें वाल्मीकिवचनम्‌ 
अकर्देममिद॑ तीर्थ, भारद्वाज निद्ामय | 
न्यस्यतां कलशस्तात, दीयतां वल्कलं मम्‌।७। व्याख्या--भम' वल्कलं शरीर/च्छादनहेतुभूत॑ कदली- 
त्वगूदीयतामिति रामायणशिरोमणि:। कौपीनं॑ जटाजूठश्व मुनीनां वेष इति कुझलवकतृ कगीतावसरे 
प्रागुदाह॒तरामायणवचनात्मतीयते । अन्यः्प्येषां वेषा ब्रह्मचारिवदित्यतएव वस्त्रदण्डब्जम्‌ | वक्ष्यते चाँग्रे 


ताटघशास्त्रीयवेषवाक्योपन्यासवसरे । 
अथ यतीनां वेषाः। 


'क्लप्तकेशनलश्मश्रु: पात्री दण्डी कुसुम्भवान्‌। 

विचरेन्नियतो नित्यं सर्वेभूतान्यपीडयनू। मनुः। ६अ०५२इलो०। 

अतेजसानि पात्राणि तस्थ स्युनित्रेणानि च। 

तेषामदुभि: स्मृतं शौच चमसानामिवाध्वरे। ५३। मनुः। विष्णुस्मृती-- 

कौपीनाच्छादनं॑ वासः, कन्थां शीतनिवारिणीम्‌ । 

पादुके चापि ग्‌ ल्लीयातू, कुर्यान्नान्यस्थ संग्रहम्‌ | ७१॥ 

ईषत्कृतकषायस्य लिजुमाश्रित्य तिष्ठत:। 

अन्नार्थ लिज्जुमुद्दिष्ट न मोक्षार्थमिति स्थिति: ८२। 

व्यास्या--कौपीनस्य पुरुषलिड्भस्याच्छादनं॑ कौपीनमेव वा5च्छादनम्‌ । शालीनकौपीन अधुष्टाका- 
यंयो:। ५१२।२० पाणिनिसूत्रमू। तत्र कृपपतनम्हति कौपीनं पाप तत्साधनत्वात्तद्वद्गोप्यत्वाद्दा पुरुषलि/ख्धू- 
मपि, तत्संबन्धात्तदाल्छादनमपि। ७१। कामक्राधादय: कषाया:। लिड्ज॑ यतिवेष:। ८२। आपत्तम्बधमं- 
सूत्र एपटल २१क०--तस्योपदिशन्ति'। ९सु०। व्याख्या--तस्य परित्राज: कर्तंव्यमुपदिशन्ति धर्मज्ञा:। 
'तस्पमुक्तमाच्छादन॑ विहितम्‌'। ११। व्याख्या--यत्पर॑र्मुक्तं परित्यक्तमयोग्यतया तत्तस्य विहितमाच्छादनं 
तद्दास आच्छादयेत_ निर्णिज्येति गौतम:। स्वतः परिमोक्षमेके'। १२। सर्वेरेव वासोभिः परिमोक्षमेके 
उपदिशन्ति, न किज्ल्विदपिवासो विभूयात्‌, नग्नर्चरेदिति। जथ परिब्राडूविव्णंवासा मुण्डोशरिप्रह 
इति च श्रुतिः। हारीतस्मृतौ-- 

“त्रिदण्ड वैष्णव॑ सस्यक्‌, संतत्त समपवंकम्‌। 

० 


भारतीवेषबिमर्श: 


वेष्टितं कृष्णयोवारूरज्जुमच्चतुरइगुरूम्‌ 

(६ अ ६ इलो०) अर्जुनस्थ बत्रिदण्डिवेषो भारते द्वारिकायाम्‌। क्वचिदेकदण्डोपि पठ्चते। 

अथ वध्यवेष:। 

तथाच मृच्छकटिके १० अद्भे-- 

अंसेन विश्रवत्करवीरमालां स्कन्धेन शूलेन हृदयेन शोकम्‌। 

अद्याहमाद्यातमनुप्रयामि शामित्रमालब्धुमिवाध्वरेडज:' । २१) 

रक्त तदेव वरवस्त्रमियं च माला, कान्तागमेन हि वरस्य यथा विभाति। 

एते च वध्यपटहृध्वनयस्तथैव, जाता विवाहपटहध्वनिभिः समाना:'। ४४। 

अथ योदृवेषः। 

तत्र विरादपर्वण महाभारते ५अ०-- 

ते वीराबद्धनिस्त्रिशास्तथा बद्धकलापिन:। 

बद्धयोधा ज्लित्राणी: कालिन्दीमभितों ययु:। १। 

व्यास्या--निस्त्रिश:खज्भ:। कलापस्तूणीर:। गोघाचर्म इति रामायणतिलके | 

बद्धगोधाजुलित्राणी खड़भवन्तो महा... . . 
सा चर लोके ढाल” इति प्रसिद्धा, यहा गोधेव कटिसंलग्ना कटिबन्धरूपा चमंपट्टिका। अज्जलित्राणं 
लोहादिनिभितम्‌। १। कवचो5पि। तिथामेद्यज्वदंशनम्‌!' इति देवीमाहात्म्ये रअध्याये। धनुस्तु प्रसिद्धमे- 
व। अन्येषपि बहव5 त्तरीपुरषादिवेवाः नाट्यप्रयोगप्रचलिता5 देशकालरीतिपरिवायका: भरतीयस्य नादय- 
शास्त्रस्य २३ अध्याये विस्तरेणवर्णितास्ते तत्रेव द्रष्टन्या: । 


शिलाचित्रादितो ज्ञातवेषा:। न क करियन्ते 
तत्र तनत्रोपलभ्यमानंषु प्राचीनाः लानाविधाः स्त्रीपुरुषवंषा: प्रत्यक्षी/ । तद्‌ 


यथा अजस्ताख्यगुहायां समुपलभ्यमानानि चित्राणि कानिचिदुपाहियन्ते। तत्र स्त्रीवेष:--चित्रसंख्या 
१७गुहासंख्या १९उत्तरीयं शाटी च। आप्रपदीनों वेष:। चि०सं०४४गु०सं०१६केवल स्तनबन्धः स्तन- 
पट्टिका वा वस्त्रनिभिता, अन्यत्कलेवरं नग्नम्‌। चि० सं०७!१गु०सं०१७--आजानुलम्बो निचोल:। गुहा- 
सं ०सेवचि ०सं ०६--निवीवतद्‌ आप्रपदीनमुत्तरीयम्‌। गु०सं० १चि०्सं०६--मौत्तिकहारः, व्युप्तरक्तक- 
डूूण:, केवलकद्भूण:, केयूरस्थानें वलयोकृता मौक्तिकमाला, कनिष्ठिकायामझूगुलीयकम्‌, मौलौ पुष्प- 
साल्यम्‌, आस्तनाभ्यामाचोरुमध्यात्‌ स्यृत्त शरीरसंलग्नअ्च वसने कठ्चुकरूपम्‌। गु०१, चि०४--वलब:, 
केयूर., काञ्ची, अदद्धेस्व्यापिवेष्टितं दशाबहुल वसनम्‌, एकयष्टिको नूपुर:॥ रुरुवलयम्‌। गु०१,चि० ५-- 
केशपाशे माल्यम्‌, भूषणवत्त्वेशपि नरतत्वमू। गु०२ चि० ६६--दोलारूढ़ा, शड्खबलया आगुल्फवसनम्‌, 
कज्चुकरहितो वेषः। ेृ 

अथ तत्रेव गुहायां पुरुषवेब:। गु०१,चि०५--छज्बुकम्‌ उपवीतवद्हार:, स्थतें शिरस्त्रं शिरसि। 
गु० १, चि०७--वृत्तं शिरस्त्रम्‌ु, कञ्चुकम्‌, कटिपट्टिका, अर्धोष्कमू,। गु०१,चि०८--जठाजूट;, उपबवीत- 
वदुत्तरीयम्‌ | गु०१,चि०२८--सूक्ष्म॑ धौतवस्त्र केवलम्‌। गु०१,चि०३४--उदुमूलव्यापि बद्धपरिकरो 
वेष., नानाशिखरवान्मुकुटः, कद्धुणद्वयवान्‌ बाहु,, बहुयष्टिको रूम्बमानों हारः। कर्णयो: कुण्डलम्‌। 
तदग्रे चि०३९---कण्ठसंलग्नहारः, अर्धवाहुकमार्धनाभिकज्च शरीरसंलूग्नं कज्वुकमू। गु०१७चि०सं०४७ 
“-अद्वोड्कम्‌ । गु० १चि०४८--अद्वोरिस्कमू । गु०१,चि०५९--बद्धपरिकरो वेषः कड्चुकरहितः। 


११ <१ 
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निवेदनम्‌ 


इत्थं विचारितो वेषों देशकल्याणकाम्यया । 
परप्रणेयतां यान्ति परानुकृतिका यतः ॥ १॥ 
ऐंदंयूुगीनी. वेषस्तु, दारिद्रधदरसंजिनाम्‌। 
स्वेच्छामात्रप्रवुत्तवातू न॒ व्यवस्थातुमहति ॥ २॥ 
देशों व्यवस्थितो वेषे वृत्तं वेषे व्यवस्थितम्‌। 
भाषा व्यवस्थिता वेषे सर्व वेथे व्यवस्थितम्‌ !। ३॥ 
वेषेणाद्रियते. छोके वेषेण परिभूयते । 
ददौ तनूजां हरये हरायाब्धिमंहाविषम्‌ ॥ ४ ॥। 
परवेषानुकारों हि परगौरवभावन: । 
तस्मात्स्यकाघवक्र: परवेषो न सेव्यताम्‌॥ ५॥ 





“प्रत्यक्ष-विमर्ण:” 


अनन्तरामशास्त्री 


अगि गूणलोस्या: सभ्या:। हर 
नाविदितन्तत्रभवताम्मवर्तां यदत्र जलूचर-स्थरूचर-स्थास्नुचरिष्णु-नंकविध-प्राणि-संकुले निखिले 


प्रपञ्चजाते विश्वजनीन-विश्वव्यवहारविषय-वस्तुनों यथा्ंतों विज्ञानं प्रमाणमन्तरा नैव संसिध्यतीति । 
तदुक्तमभियुकते:---मानाधीना मेयसिद्धिरिति'। तत्र॒ च सर्वप्रमाणोपजीब्यत्वात्‌, स्वतैथिकपरिगृहीत- 
त्वेनात्यन्तमुपादेयत्वाज्च,--प्रत्यक्षमेव.. प्रमाणमूर्धन्ययोटिमाटीकत_ इति . साम्प्रतं.. प्रत्यक्षविषय- 
मेवावलम्ब्य किचिदिव लछेखनीं व्यापारयाम:। तत्र च घट: प्रत्यक्ष: घटज्ञानं प्रत्यक्ष, इन्द्रियाणि प्रत्यक्षाणि, 
इतिसरवंजनीनाबाधितानु भवानूरोधेन..प्रत्यक्ष-प्रमाण-प्रमेयाणां. निरूपणीयतया, नास्तिकदर्शनमतानि 
चार्वाकबौद्धजैनाख्यानि न्यायमीमांसाद्यास्तिकसिद्धान्तांइब पूर्वपूर्वमतेःस्वारस्यप्रदर्शनपुरस्सरं॑ निरस्य 
सकलदर्शनशिरोमणौ बेदान्तास्त्र प्रतिपादित सिद्धान्त संक्षेपत: प्रतिपादयिष्याम:। 
चार्वाकमतम्‌-- 

तत्रादा लौकायतिकमतं विविच्यते। एवं मते प्रत्यक्षमेव प्रमाणम्‌। तत्पत्यक्षं (प्रमात्मकं) 
द्विविधं, बाह्ममान्तरञ्च। तत्र इन्द्रियार्थंसत्रिकर्षजन्यं ज्ञानमायम्‌ । द्वितीयं मनोजन्यम्‌ | अनुमित्यादिस्थले 
धमेन सहेन्द्रियसब्निकर्षसत्वात्‌ धूमस्थ बाह्य प्रत्यक्षम्‌ । वह्लेस्तु तदभावान्न बाह्य॑ किन्त्वान्तरम्‌। प्रत्यक्ष- 
प्रमाकरण चर इन्द्रियाणि मनरचेति। 
चार्वाकमत ःरुचिप्र दशशनम्‌ू-- 

एतन्मतमसहमाना बौद्धास्तु अनुमानप्रमाणानज्जीकारे परपुरुषवर्तिनोष्ञानसंशयादयः कर्ण श्ञातुं 
शक्याः ? भज्ञात्वव शब्दप्रयोगे तु उच्चारयितु र्श्नान्तत्वापत्तिरिति अकामेनापि अनुमान-प्रमाणम ड्रीकतं व्य- 
भेवेति बदन्ति। 
बौद्धमतम्‌-- 

एपां मते ढ/ं प्रमाण प्रत्यक्षमनुमानड्च। तत्र प्रत्यक्ष निविकल्पकम्‌। तच्चतुविधम्‌ इन्द्रियज्ञानं, 
मातसं, स्वसंवेदत, योगिज्ञानञ्च। तत्र निविकल्पकं यथा बालमूकादीनां वस्तु-प्रथमदर्शने अस्ति किचि- 
इस्तु' इति प्रतीतिगोचर: लोचनादिजन्य: सकलजात्यादिकल्पनाकलापरहित: स्वलक्षणमात्रबोध: समुदेति 
त्देव निविकल्पकम्‌। तदुकतं प्रत्यक्ष कल्पनापोढमश्नान्तं तत्र बुद्धधतामिति।' शब्दसंसर्गवती प्रतीति: 
कल्पना, सा अपोढा-अपगता यस्मात्‌। अथवा कल्पनाया अपो्ढं, नाम जातिगुणक्रियाद्रव्यकल्पनारहित- 
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मिति तदर्थ:। अश्नान्तं भ्रान्तिरहितम्‌। एतेन शुक्तिरजतादीनां आन्तिज्ञातानां निरास:। 
संविकल्पकप्रत्यक्षसण्डनमु--- 

निविकल्पकानन्तरं तु जाति-गुण-नामव्यक्त्यादिकल्पतावसरस्यथ समापतितत्वान्न सविकल्पकस्य कल्प- 
नापोढत्वरूपनिविकल्पकत्वसिद्धि:। तस्थ प्रत्यक्षकायेत्वेन प्रत्यक्षत्वासंभवाब्च | किच प्रत्यक्षेण हि अनधि- 
गतार्थविषयकेण भवितव्यम्‌)। नच तत्‌ सविकल्पकस्य सम्भवति, तस्य निविकल्पकाधिंगतार्थविषयकत्वात्‌ । 
तस्मान्न सविकल्पक  प्रत्यक्षमिति। 
इन्द्रियज्ञाननिरूपणमू--- 


ज्ञानेन्द्रिय-पञ्चकाश्रयेणोत्पन्न बाह्यरूपादिपज्चविषयावलम्बनं ज्ञानमिन्द्रियप्रत्यक्षम्‌ । 
मानसम्‌-- 


स्वविषयानन्तरं विषयसहकारिणेन्द्रियज्ञानंेन समनस्तरप्रत्ययसंज्वकेत जनितं मनोविज्ञानं मानसम्‌ | 
अस्यार्य:---स्वविषयस्थ घटादे रिन्द्रियज्ञानविषयस्यानन्तरो विषयो द्वितीयक्षण:, तेन सहकारिणा सह मिलि- 
त्वा, इन्द्रियज्ञानेन उपादानेन समनन्तरप्रत्ययसंज्ञवकेन यज्जनितं तन्‍्मानसम्‌। समनन्‍्तरप्रत्ययविशेषणेन 
योगिशानस्य मानसत्वप्रसज्ी निरस्त:। समनन्‍्तरप्रत्ययशब्द: स्वसंतानवर्तिन्युपादाने जाने रूठया प्रसिद्ध:। 
स्वसंवेदननिरूपणम्‌--- । 
सर्वेचित्तचत्तानामात्मसंवेदन॑ स्वसंवेदनम्‌। चित्त वस्तुमात्रग्राहकं ज्ञानम्‌, चित्तेर्भवाश्चैत्ता: वस्तु- 
विद्येषख्पग्राहका:--सुखदुःखोपे क्षालक्षणा:, तेषामात्मा येन वेद्यते तत्‌ स्वसंवेदनम्‌ । 
योगिज्ञानम्‌--- 
भूताथंभावनाप्रकर्षपर्यन्तज योगिज्ञानम्‌। भूतार्थ: प्रमाणोषपन्नार्थ, तस्थ भावना पुनःपुनश्चेतसि 
समारोप:, तयो: प्रकर्षाज्जातं योगिज्ञानम्‌ | 
एतादुक्षप्रमाजनक प्रत्यक्षप्रमाणम्‌। तच्च क्वचित्‌ चक्षुरादि । क्वचिन्मन: । क्वचित्‌ स्वसं- 
वित्तिरित्यादीनि । 
बौद्धमते 5रुचिप्रदर्श नमू--- 
एतल्मतमसहमाते जन: सविकल्पक्मेव प्रत्यक्षमज्भीक्रियते। तिविकल्पकस्य प्रत्यक्षत्वाड्रीकारे हि 
अम-प्रमाव्यवस्था न स्यात्‌, तद्गति तत्प्रकारकज्ञानस्येव प्रमात्वातू। तस्य च निविकल्पकेध्संभवात्‌, 
तज्जनकस्य॒प्रमाणत्वासंभवात्‌। उक्त च--हिताहितप्राप्तिपरिहारसमर्थ हि प्रमाणं ततो ज्ञानमेव तत्‌ 
निरविकल्पकन्नानात्पवृत्तिनिवृत्ती न स्थाताम्‌। यतः प्रवर्तकज्ञानं हि. हद॑मया कतंव्यम्‌' निवर्तेकज्च 
'इंदं भया न कतंव्यम्‌' इति। निविकल्पके च विशेषण-विशेष्यभावासंभवात्‌ हिताहित॑प्राप्तिपरिहारौ न 
भवतः। तस्मात्‌ निविकल्पक न प्रत्यक्षम्‌। 
जैनमतम्‌--- 
तच्च सविकल्पक प्रत्यक्ष (प्रमात्मकं) द्विविधं बाह्यमान्तरञ्च। आद्यन्तावत्‌ इन्द्रियार्थसन्रिकर्ष- 
जन्यम्‌ | द्वितीयं मनोजन्यम्‌। तदुक्तम्‌ अपरोक्षतयार्थस्य ग्राहक ज्ञानमीदृशम्‌। प्रत्यक्षमितरज्जेयं परोक्षं 
ग्रहणेक्षयेति । अस्यार्थ:--अपरोक्षतया अर्थस्यान्तरस्यात्मस्वरूपस्थ बाह्यस्थ व घटपटादेब॑स्तुनो 
व्यवसायात्मकतया साक्षात्परिच्छेदकज्ञानमू। एतेन विशेषणेन कल्पनापोढत्वादिवादिनां सौगतानां निरास: । 
ग्रहणेक्षयेतिपदस्य--ग्रहण ज्ञानात्यूथकबाह्यार्थस्थ यत्संवेदनं, तस्येक्षयाओ्पे तत्र। अर्थक््य ग्राहक 
यत्तत्पत्यक्षम्‌। एतेन योगाचारादयो४पि निरस्ता:। तच्च प्रत्यक्ष मुख्य-सांव्यवहाक्षया, न द्विविधम्‌। 
तत्रान्यं यथा--इन्द्रियानिन्द्रियनिमित्त देशतः सांब्यवहारिकम्‌ विददं प्रत्यक्षमिति रिकभेदेशे समीक्षीनो- 
८८ 
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ध्वाधित: भ्रवृत्तिनिवृत्तिकक्षणो व्यवहार: संव्यवहारः, स प्रयोजनमस्य प्रत्यक्षस्थ तत्सांज्यवहारिक प्रत्य- 
क्षम्‌। मुख्य प्रत्यक्ष तु 'सामग्रीविशेषविदलेषिताखिलाउधवरणमतीन्द्रियमशेषतो मुख्यम्‌। इति । 

जैनवात्तिके तु--त्रिविध॑ प्रत्यक्षम्‌। ऐन्द्रियम्‌, अनैन्द्रियम्‌, योगज चेति। उक्त हिं-- 

प्रत्यक्ष विशदज्ञानं त्रिधेन्द्रियमनिन्द्रियम्‌ । 
योगज पेत्यवैशछममिदन्त्वेनावभासनम्‌ !। इति॥। 

जैनमतनिरास:--- 

तदिद॑ बौद्धजैनमतं नेयायिका न सहन्ते। तेषामिदमाकृतमू--सविकल्पक हि विशेषणविशेष्य- 
भावावगाहि भवति। तत्र विशेषण-विदेष्ययोरज्ञानमन्तरा विशिष्टज्ञानाधसंभवः। घटघंटत्वे इति विशेषण- 
विशेष्ययो: पार्थक्येन यजज्ञानं तदेव निविकल्पकमित्यकामेनापि जेनेन निविकल्पकमवद्यम:ड्डीकरणीयम्‌। 
यदुक्‍्त॑ निविकल्पकस्य हिता5हितप्राप्तिपरिहारेत्यादिलक्षणासंभवेन प्रमात्वमेव नास्तीति, तदिष्टापत्त्या 
परिहियते, निविकल्पकस्य भ्रम-प्रमाबहिर्भूतत्वात्‌ । 
बौद्धमतनिरास:--- 

यदपि सौगरतेरुक्‍्तं संविकल्पकस्थ प्रत्यक्षत्वमेव नास्तीति। तदपि न युक्तिसहम्‌, तस्थ प्रत्यक्षत्वे 
प्रतीतेरेव मानत्वात्‌। तस्मान्षिविकल्पकवत्‌ सविकल्पकमपि प्रत्यक्षमिति। 
न्यायमतम्‌--- 

तच्च प्रत्यक्ष (प्रमात्मकं) द्विविधमू, लोकिकम्‌ अलौकिकञ्च । आय्पिन्द्रियार्थसप्षिकर्षजन्यं, प्राण- 
जादिभेदेत षपड़विधम्‌। इन्द्रियाणि च भौतिकानि। तत्त्वं च तेषामनुभवेनेव सिद्धभमू। अलौकिक प्रत्यक्ष 
थे सामान्यलक्षणान्नानलक्षणायोगजभेदेन त्रिविधम्‌। आद्यं यथा धूमत्वेतन सकलधूमविषयर्क ज्ञानम्‌ । 
द्वितीय यथा सुरभि चन्दनमित्यत्र सौरभज्ञानम्‌। शुक्तिरजतज्ञानं च। योगिनाम्‌ अत्तीतानागतविषयक योग- 
जम्‌। एतत्सकलविधप्रत्यक्षग्राहक॑तत्तदिन्द्रियादिरू्प॑ लौकिकम्‌, ज्ञानलक्षणादिक॑ चालौकिक॑ प्रमाणम्‌ 
नैयायिकमत$रुचिप्रदर्शनम्‌-- 

एतन्मतेष्प्यसंतुष्टा जैमिनीया:--छलौकिकालौकिकोभयविषप्रत्यक्षाज्ञीकारे प्रमाणाभाव:। ज्ञान- 
लक्षणाजन्यं सामान्यलक्षणाजन्यं च न प्रत्यक्षम्‌, ज्ञानलक्षणासामान्यलक्षणयोरनद्भीकारात्‌। योगजमपि 
न प्रत्यक्षम्‌। यतः--प्रत्यक्षत्वं विद्यमानोपलम्भनत्वम्‌ । अत्र च॑ सत्संप्रयोगे पुरुषस्येन्द्रियाणां बुद्धिजन्म- 
तत्पत्यक्षमनिमित्त विद्यमानोपलम्भनत्वात्‌ू' इति जैमिनिसूत्रस्येव प्रमाणत्वातूं। अतीतानागतविषयक- 
योगिप्रत्यक्षे विद्यमानोपलम्भनत्वं नास्ति । तस्मात्‌ लौकिकमंब प्रत्यक्षम्‌। तत्र न निविकल्पकस्य 
अम-प्रमावहिर्भूतत्वम्‌ू , तद्गति तत्प्रकारकत्वरूपप्रमात्वस्य, तदभाववति तत्प्रकारकत्वरूपभअ्रमत्वस्थ च 
तत्राभावात्‌, इति यदुक्‍्त सन्न युक्तिसहमू, अगृहीतग्राहित्वमेव प्रमाणत्वभ्‌। अगृहीतग्रहणं हि प्रम्ता। 
निविकल्पके च अग॒हीतग्रहणं जायते इति तत्र प्रमात्व॑ निविवादमेव। 
मीमांसकमतम्‌-- 

तत्र प्रत्यक्ष ब्नाणजादिभेदेन षड्विधम्‌। इन्द्रियाथंसम्प्रयोगजन्यं लौकिकमेब। तत्न पूर्वनिविकल्प- 
क॑ ततः: सबविकल्पकमिति त।किकोक्तदिशा5बसेयम्‌। सविकल्पकप्रत्यक्षे च पञचुघा दिकत्पा जातिगुणद्रव्य- 
क्रियानामविषयका भवस्ति । ते व बौद्धमतवज्ज्ञेया:। एतन्मते5पि भौतिकान्यवेन्द्रियाणि। तत्त्व वे नेया- 
यिकमतवदेक ध्ययम्‌। 
मीमांसकमते ःुचिप्रद्श नमू--- 

एतन्मतमसहमाना: कापिलास्तु अलौकिकप्रत्यक्षानद्भीकारे इष्टसिद्धिदुर्लेभा। तथाहि- सामान्‍्य- 
लक्षणाया:- प्रत्यासत्तित्वानड्जीकारे व्यवहारविषयं एकघटब्यव्तो शवतिग्रहे सर्वव्यवर्तीनामप्रत्यक्षतया सर्वत्र 


<५ 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


शक्तिग्रहो न स्थात्‌। एवं सुखाथिनों नरस्प सिद्धसुखविपयकप्रवृत्यमावात्‌। असिद्धसुलस्य चाज्ञानात्‌ 
तन्न प्रवृत्तिन स्थात्‌। एवं अरण्यस्थदण्डादां घटजननयोग्यत्वरूपजनकत्वस्यासिद्धिः, अरण्यस्थदण्डाज्ञानात्‌ 
तस्मात्‌ सामान्यलक्षणाप्रत्यासत्तिरावश्यिकी । एवं ज्ञानलक्षणाप्रत्यासत्यनज्रीकारें सुरभि चन्दनम्‌ इति ज्ञाने 
सौरभस्य भान न स्थात। तदंश चक्षुःसन्रिकर्षाभावात्‌। सामान्यलक्षणया कथंचित्‌ सौरभस्य भाने5पि 
सौरभत्वस्थ भान ज्ञानलक्षणयेव। सौरभत्वस्य स्वरुपेणानुपस्थितें:। तस्मात्‌ ज्ञानलक्षणाप्रत्यासत्तिरप्या- 
वश्यिकी । एवं बोगजमपि। इति वदत्ति। 
सांख्यमतमू-- 

दृष्टमनुमानमाप्तवचनड्चे” ति सांख्यकारिकोक्ते:। प्रत्यक्षमनुमानञ्च श्ञास्त्र च विषयागमम्‌ | 
त्रयं सुविदितं कार्य धर्मशुद्धिमभीप्सता' ॥ इतिस्मृते:। दयोरेक्तरस्थ वाध्प्यसब्निकृष्टार्थपरिच्छित्ति: प्रमा 
तत्साधक॑ यत्‌ तत त्रिविध्॑ प्रमाण मिति सांख्यप्रवचनकदुक्तेश्च, सांख्यमते त्रिविधमेव प्रमाणम्‌ । उप- 
मानार्थापत्त्यनुपलब्धीनां पृथकग्रमाणत्वाजीकारे फलाभावों गौरवज्च। प्रत्यक्षानुमानागमेप्वेव तदब्त- 
भावसंभव:। तदुक्त 'सर्वप्रमाणसिद्धत्वात्‌' इति। 

एवां मे पुरुषनिष्ठबोध एव प्रत्यक्षप्रमा। पुरुषनिष्थबोधरच बुद्धो (अन्तःकरण) चितिदक्ते- 
यें: प्रतिबिम्बः तस्मिन्‌ बुद्धिवृत्तिप्रतिबिम्बनमेव। वृत्तिप्रतिबिम्बनञ्च तत्तदिन्द्रियण सह विषयस्य सन्नि- 
कर्ष सति विषयाकारा या धअन्तःकरणवृत्तिरुपजायते तस्याः चितिशकतौ प्रतिबिम्बनमित्यर्थ:। असन्दिग्धा- 
विपरीतानधियतविषया चित्तवुत्ति: पौरुषेयबोघश्च फलप्रमा तत्करणं प्रमाणम्‌' एवं च वृत्तेः प्रमाणसं- 
सिद्धमू। योगभाष्येईपि 'फलमविद्विष्टः पौरुषेयक्चित्तवृत्तिबोध:'। इत्ति। इन्द्रियापेक्षया च वृत्ते: प्रमा- 
त्वम्‌। तदपेक्षया इन्द्रियाणां प्रमाणत्वव्यवहार:। तत्प्त्यक्ष द्विविधमू--ऐन्द्रियम्‌, अनेश्द्रियव्च | आये 
यथा सांख्यप्रवचनभाष्ये 'सत्संबद्ध सत्‌ तदाकारोललेखि विज्ञान तत्‌ प्रत्यक्षम' इनि। द्वितीय॑ पुनर्योग- 
जम्‌ । तच्च पूर्वोक्त प्रत्यक्ष निविकल्पकसविकल्पकभदेन पुर्नाद्वविधम्‌। तयोलंक्षणं तु वेदान्तिमत उपपाद- 
यिष्यते। इन्द्रियाणि चाहड्भारिकाणि। तदुकत सात्तविक एकादशक:ः प्रवतंते वैकृतादहद्धु।रात्‌' इति। 
प्रत्यक्षविषयं तु मीमांसकमतात्‌ भस्मिन्मतेईयमेंव विशेष: यत्‌ एपां मते विषयाकाशा अन्तःक रणवृत्ति- 
भंवति। तन्‍मते तु नेति। 
सांख्यमतेःरुचिप्रदशनम्‌--- 

दाशनिकमूर्धन्यानाम्‌ अद्दयसिद्धान्तिनां वेदान्तिनां तु नेतत्सह्म्‌ू--यतः सांस्यमते पौरुषेयबोधो 
हि प्रत्यक्षप्रमा स॒ च अन्तःकरणनिष्ठवृत्ते: पुरुष प्रतिबिम्बनमेव | तत्तु न संभवति पुरुषर्य निर्लेप- 
त्वाइसंभवात्‌ । 'प्रकृति: कर्त्री, पुरुषस्तु पृष्करपलछाशवक्निलेंप:' इति तेषां सिद्धान्तात्‌। तस्मात्‌ चतन्यमात्र- 
मेव प्रत्यक्षप्रमा। एवम्‌ 'उपमिनोमि/ इति, 'अर्थापयामि” इति च स्वंजनीनानुभवसत्वात्‌--उपमानार्था- 
पत्त्यो: प्रमाणत्वानड्जीकारे प्रमाणाभावः । एवमेवानुपलब्धे: प्रमाणान्तरत्वमेव । 
बेदान्तिमतम्‌-- ह 

एषां मते प्रत्यक्षप्रमालक्षणं चंतन्यमेव। “यत्साक्षादपरोक्षाद्‌ ब्रह्म! ति श्रुतेः। तच्च प्रत्यक्ष जीव- 
साक्षि, ईश्वरसाक्षिभदात्‌ द्विविधम्‌। अन्त:करणस्य विशेषणत्वे चैतन्यस्यथ जीवत्वव्यवहार:। तस्योपा- 
घित्व॑ तु जीवसाक्षीति व्यवहार:। विशेषणं च कार्यान्वयित्वे सति व्यावतंक यत्तदेव । यथा प्रकृते च कतृ - 
त्वादिधर्मा:-अन्तकरणस्येव न चेतन्यस्थ। तत्र चाहं करोमि, अहं गच्छामि, इत्यादिप्रतीतौ कत्‌ त्वादि- 
कार्यान्‍वयित्वमन्त:करणस्थ॑वेति तस्य विशेषणत्वम्‌। उपाधित्वं च कार्यान्‍्वयित्वे सति व्य।वतंकत्वे सति 
बतंमानत्वम्‌। यथा चेतन्यस्य ज्ञानरूपत्वेन विषम्रभासकत्वम्‌। एवं जे विषयभासकत्वरूपकार्यान्वयित्वेन 


<द्‌ 


“प्रत्यक्ष-विमर्श: 


विषयभासकचेतन्योपाधित्वमन्त:करणस्येत्यर्थ:। एवं मायावच्छिन्न चेतन्यं परमेश्वरः। मायोपहितं चेतन्यं 
चेध्वरसाक्षी । अवापि-पुवंबत्‌ मायाया विदेषणत्वोपाधित्वव्यवहारः। तदुक्त सिद्धान्तलेशे-- 

'कर्माध्यक्ष: सर्वभूताधिवासी साक्षी चेता केवलो निर्गुणश्च' इति। 

तच्च--निविकल्पक-सविकल्पकर्भ देन पुनद्िविधम्‌। तत्राद्ं तावत्‌ विषयित्वसंबन्धेन विद्यमानों 
विकल्पों विश्वेष्यविशेषणयो: संसर्यो यत्र ज्ञाने तत्‌। तदुक्तं धर्म राजाध्वरीनद्रेण--वेशिष्टभावगा हि जान 
सविकल्पकम्‌ यथा घटमह जानामीति । संसर्गानवगाहिज्ञानं व्‌ निविकल्पकम्‌ | यथा सोध्यं देवदत्त:। 
तत्त्वमस्थादि च । पुनरपि प्रत्यक्ष द्विविधमिन्द्रियजन्यं, तदजन्यञ्च । अन्त्यं च सुखादिप्रत्यक्षम । तस्य 
मनोजन्यत्वात्‌ । मनसइच इन्द्रियत्वा3स्वीकारात्‌। आय चाक्षुषादिप्रत्यक्षम्‌। इन्द्रियणि पड्च॑व | 
प्रत्यक्षप्रमाणम्‌---- 

इन्द्रियेण सह विषयस्यथ सन्निकर्ष सति अन्तःकरणपरिणामात्मिका या वृत्तिगदति संव प्रत्यक्ष- 
प्रमाणम्‌। तदपेक्षया इन्द्रियाणामपि प्रमाणत्वेन व्यवहार: सांख्यमतोक्तरीत्या सूपपाद:। इन्द्रियापेक्षया 
चव॒त्तें: प्रमात्वव्यवहार:। घटनज्ञानं प्रत्यक्षमिति प्रतीतेरनुभवसिद्धत्वेन--घटज्ञानस्य घटांशे प्रत्यक्षत्व- 
प्रयोजक॑ नैयायिकादिमते इन्द्रियजन्यज्ञानविषयत्वमेव। तच्च न संभवति,--अनुमित्यादे रपि तत्त्वेनातिव्याप्ते: 
ईश्वरप्रत्यक्षे5व्याप्तेदव । तस्मादन्‍्त:ःकरणवृत्यवच्छिन्नचेतन्यविषयावच्छिन्नचेतन्ययोरभेद एवं. विषयांश | 
जश्ञानगतप्रत्यक्षत्वव्यवहारप्रयोजक: । घटज्ञानस्थ स्वांश प्रत्यक्षत्वप्रयोजक॑ तु चित्त्वमेव । तत्त्वमसीति- 


वावयजन्यप्रत्यभिज्ञास्थल इन्द्रियजन्यज्ञानत्वाभावे5पि प्रत्यक्षत्वमंव। इन्द्रियजन्यज्ञानत्वस्य प्रत्यक्षत्वाप्रयोजक- 
त्वातू। एवंधारावाहिकबुद्धिस्थलेषपि बोध्यम,। 
प्रमेषविचा र:-- 

प्रत्यक्षप्रमा-विषयश्च-चार्वाकमते प्रत्यक्षमात्रस्येब प्रमाणत्वेन देहादि: सर्व एवं विषय:। बौड्धक- 


देशिमते बाद्याथे: प्रत्यक्षविषय: | तल्लिड्भुकानुमितिविषयं ज्ञानं तु अनुमेयम्‌। अन्येतु बाह्याथनजीकुवे- 
न्ति। तन्मते ज्ञान प्रत्यक्षबिषयमेव तदुक्तं शबरस्वाभिना प्रत्यक्ष च नोबुद्धि: अतस्तदभिन्नमर्थ रूपं नाम न 
किनिदस्तीति पश्याम: । नेयायिकमते लौकिकप्रत्यक्षे-उद्भूतरूपमहत्त्तादीनां कारणत्वेन पृथिव्यादि- 
चतुष्टयपरमाणुद्भणुकाकाशादिपञ्चकस्य लौकिकप्रत्यक्षविषयता नास्ति। मीमांसकरमते तु--हदानीं घट: 
आकाशे बलाका। इत्यादिप्रतीत्यनुरोधात्‌ दिक्‍कालादीनामपि प्रत्यक्षबिषयता | ज्ञानस्य तु ज्ञाततालिजजका- 
नुमितिगम्यता। ज्ञातता च॒ प्रत्यक्षगम्या । सांख्यमतेपि नेय।यिकमतोक्तदिश, पद्थानां प्रत्यक्षविषयता 
दाशंनिकसावंभौमवेदान्तिमते तु त्रिविश्र सत््वं पारमाथिक, व्यावहारिक, प्रातिभासिक च। ततन्न पारमाथिक- 
प्रत्यक्षविषयत्व॑ चैनन्यस्येव । व्यावहारिकप्रत्यक्षविषयत्वं-घटपटादीनाम्‌ । कालस्यापि, प्रातिभासिकप्रत्यक्ष- 
विषयता च॒ प्रातिभासिकानां शुक्तिग्जतादीनाम्‌। विषयांशे प्रत्यक्षत्वव्यवहारप्रयोजक तु अन्तःकरणाब- 
जि्छिन्नचंतत्यस्य विषयावच्छिन्नचतन्याइभेद: । एवं संक्षेपतोध्न्यमतनिरासपूर्वक वेदान्तिमत-प्रत्यक्षविचारो- 
$स्मिन्िबन्धे प्रदर्शितः। 


सूचना-- मर 200 2 
अन्न प्रत्यक्षविचा रेधवश्यं विचारणीयानामू--इन्द्रियाणां प्राप्यकारित्वम्‌, 'लर्ममन:संयोगस्य, त्वश- 


मन:संयोगस्य वा ज्ञानकारणत्वविचार:, प्रत्यभिज्ञाविचारः, धारावाहिकवृद्धिविचार:, अन्ये चर प्रासज़िका- 
विषया: (एतेषां) विषयाणामत्रसमावेद्ं लेखविस्तरभयं मनसि समजनि, अतोउत्रोपेक्षितं भया। कारा- 
न्तरे लेखान्तरे वा यथावसरं पुनरवष्िष्टविषये प्रयतिष्यते। प्रकृतललविषये च्र॒ हंसक्षीरन्यायेमनुसरन्तु 
विद्वत्तललजा, इति भूयों भूयों निवेद्य विरमामोञस्मादु व्यापारात्‌ इति। 


८३ 


भगवान्‌ वात्स्यायनः 
आनन्दस्ता, 


कोअ्सौ तत्रभवान्‌ न्‍्यायदर्शनापरनामधेयस्य गौतमसूत्रस्य बृहद्भाष्यकर्ता वत्स्यायनः, यदीयप्रति- 
ष्ठिततमं भाष्यं मूलत्वेनादाय तत्रभवता श्रीमदुद्योतकारेण विरचिता न्यायवातिकनाम्नी महती टीका। 
यदुपरि विरचिता वृद्धवाचस्पतिना न्यायाचायंश्रीमदृदयनविरचितपरिशुद्धिमूलभूता तात्पयंटीका, इति 
प्रश्ने समुत्थाप्यमाने नेकविधमुत्तरं समुपलभ्यते सर्वेषां समीक्षकाणामविरोधेन। तथाहि--भाष्यकर्ता 
वात्स्यायनः परमपिमहंषिगौतमत्रात्यर्वाचीन इत्येकं मतम्‌। नासौ परमर्षि: किन्तु वत्सगोत्रोत्पन्नतया वा- 
त्स्थायननामधेयवान्‌, परन्तु अर्थशास्त्रकृतः, कामशस्त्रकृतश्व चाणक्यापरनामभेश्रादाचारयंकौटिल्याद भिन्न 
इत्यपरं मतम्‌। कामझास्त्रकर्तुराचार्यात्‌ कौटिल्यादमिन्नों भाष्यकर्ता वात्स्यायन इति तृतीय मतम्‌। 


तत्र कस्य पक्षस्य युकक्‍तत्वमिति विचारे विधीयमाने तुनीयस्थेत्र पक्षस्थ युवततेति प्रतिभाति। 
यतः प्रथमपक्षस्थ बाधकमिदं लक्ष्यते यन्मन्त्रद्रप्ट्टूणामेव ऋषिपदेन व्यवह्ियमाणत। दृश्यते नान्‍्येषाम्‌ | 
न्‍्यायभाष्यकर्तारों वात्स्यायनपादा: भन्‍्त्रद्रष्टार आसन्‌ इति विषये प्रमाणाभाव:। यद्यपि दिनकर्यपरनाम- 
धेये मुक्‍्तावलीप्रकाशं 'प्रतिपादितज्चेवरमेव भाग्य, अत एवोपमानचिन्तामणी'' इत्या दिमुकतावलीप इक्ति- 
व्यास्यानाउवसरे “भाष्यस्या55पंत्वमाश दुय आह अत एवेति” इत्यवतरणरूपेणोवतम्‌ । आपेत्व॑ च न्‍्याय- 
भाष्यस्य ऋषिप्रणीतत्वादेब भवितुमहंतीति भवति सम्भावना भाष्यकार वात्स्यायने ऋषित्वस्य। तथा- 
प्यवतरणात्मकस्योक्तदिनकरी ग्रन्थस्य भाष्यकतंरि ऋषित्वसम्भावनयाउपि सज्जतेन तस्य ग्रन्थस्यथ निरचा- 
यकता ऋषित्वे न्‍्यायभाप्यकर्त्‌:। यदपि “बभूव व(त्स्यायनगोत्रसम्भवों द्विजों जगद्गीतगुणो्ग्रणीः 
सताम” इति कादम्बरीपद्ये वात्स्यायनस्य गोत्र वात्स्यायनगोत्रमिति व्युत्पत्त्या भाष्यकतुर्व त्स्यायनस्य गोत्र- 
प्रवर्तकत्वश्रवणं समृपलभ्यते। गोत्रप्रवर्तकत्वं च कश्यप-शाण्डिल्यादिषु महिष्वेव दृष्टमिति भवति भाष्य- 
कर्तुर्महषित्वमिति, तदपि वात्स्यायनं च तत गोत्र च वात्स्यायनगोत्र इति कर्मधारयसमासाश्रयर्णन 
विचायंमाणपक्षस्थापक भवति। किड्च वात्स्यायनस्थ गोत्र वात्स्यायनगोत्रमिति षष्ठीसमासपरिशभ्रहेंडपि 
न्यायभाष्यसद्ददुरूहप्रन्थकत्‌ विहन्मूधन्यतया महापुरुषस्थ भगवतो वात्स्यायनस्य सम्बन्धमादाया5पि गोत्र- 
दाब्दवाच्यस्य बंजस्य प्राशस्त्यं तहशनाभिप्रायंण महाकवेर्बाणस्यथ तथोक्तिश्च सज्भूतिमावहत्येवेति कर्ण 
ततो निर्णीतं भवति भाधष्यकर्तुमंहित्वम्‌ ? 


भगवान्‌ वात्स्यायनः 


यच्च न्यायवातिकतात्पयंटीकामूमिकायां “वात्स्यायनमुनिश्रणीतं ग्रौतमसूत्राणां भाष्यम्‌” इति 
महामहोपाध्यायश्रीगड्भाधरज्ञास्त्रिणां लेखदर्शनात्‌ तेन परम्परावगतं मुनित्व॑ भाष्यकर्त्रायाति। मुनित्य॑ 
ले महंषेरेव भवितुमहंतीति भवत्ति भाष्यकर्त महपित्वमिति तदपि न मनोरमतामावहति। यतः “स्थित- 
धीर्मुनिरुच्यते”' इति गोतावाक्येन स्थितध्िय एक मुनित्वाउभ्युपप्म:। न खल्ु मस्तरद्रष्ट्त्वस्वरूपमहधि- 
त्वस्या5पवश्यकता । दृश्यते च “क्रियते चित्सुखमुनिना प्रत्यकृतत्त्वप्रदीपिकाविदुषा” श्रद्धाध्नेन मुनिना मधु- 
सूदनेन इत्यादिवाक्ये महपिभिन्नानामपि मुनित्वव्यपदेश:। न चेदमाशद्धूनीयम्‌ यन्महष्यप्रणीतत्वे भाष्यस्य 
महत्त्वव्याघात इति , भाचायंशदु-र-श्रीपतिरामानुज-माध्वारीनां महपिभिश्नानामेव महापुरुषाणां भाष्य- 
कृत्त्वदर्शनेन तत्कृतभाष्याणाञ्चातिसमादरणीयत्वदर्शनेन' तादृशशड्भाइनवकाशात्‌ । 
एबं ह्वितीयः पक्षोषपि' न प्रतिभाति प्रामाणिक:। यतो हि साधकप्रमाणप्राप्ते: का कथा ! 
प्रत्यृत बाधकान्येव प्रमाणानि' समुपलम्यन्ते। तानि च॑ तृतीयमतस्थापकन्येवेत्यनुपदमंव विवेचमिष्यम्ते । 
तथाच-कामसूत्रकर्त रथंशास्त्रकर्तुद्वाभिन्न एव न्यायमाध्यकर्ता वात्स्यायन: । तथाहि अ्थंशास्त्रस्य कर्ता 
चाणक्यापरपर्याय आचायकौटिल्य:, कामसूत्रस्य च कर्ता आचायमल्लनाग:। कोष वात्स्यायन-कौटिल्य- 
मत्लनागप्रभुतिनाम्नां समानार्थकत्वं दृश्यते। तादुशकोषवाक्यं तु,-- 
वात्स्यायनो._ मल्‍्लनाग: कौटिल्यए्चणकात्मज: | 
द्रामिल: पक्षिलः स्वामी विष्णुगुप्तो$ज्ञू लक्च सः | इत्यभिधानचिन्तामणीयम्‌ । 
विष्णुगुप्तस्तु कौण्डियो चाणक्यो द्वमिलो$ज़ूलः। 
वात्स्यायनो मल्लनाग: पक्षिलः स्वामि इत्यपि । 
इति त्रिकाण्डशेषीयहचावगन्तव्यम्‌) 'शक्तिग्रहं व्याकरणोपमानकोशाप्तवाक्याद व्यवहारतरच' इत्यभियुक्तोक्ते: 
कोशस्यापि णक्तिग्राहकतया वात्स्यायनपदस्य चणकात्मजे कामसूत्रकर्तुमंल्लनागादिभिन्ने शक्तेरबध्यं 
स्वीक्व्यतया पक्षस्तुतीयों न कथंचिदपि क्षोदक्षमतामावहत्ति। न चानेकेषामप्येकनामदर्शनात्‌ कोषवाक्य- 
घटकवात्स्यायनशब्द: भाष्यक्त्‌ वात्स्यायनभिश्नस्थेव कस्यचिद्वाचक इतति वाच्यम्‌ , व्युत्पादिते च भगवता- 
पक्षिलस्वामिना किमप्रमवण्ष्यते इति तात्पयंटीकायां वाचस्पतिमिश्रेण भाष्यकारभभिलक्ष्य पक्षिल- 
स्वामिनाम्नः प्रोक्तत्वात्‌, प्रोक्तकोषवाक्यद्येषपि च पक्षिलस्वामिनास्न: समुल्लेखात्‌ त्रिकाण्डशेषीयवाक्ये 
कौटिल्यस्थान कौण्डिन्य इति पाठ: प्रामादिक इति तु स्पष्टमेव प्रतिभाति। 
कामसूत्रकत्‌ मल्लनागाभददच न्यायभाष्यकारस्थ प्रोक्तकोषकक्यद्येन, कामसूत्रविन्यास इवं 
मललनाग इति वासबदत्तान्त:पातिसुबन्धृकत्या च॒ सेत्स्यति | यत्तु भाष्यस्थ प्रसन्नपदाख्यव्याख्या- 
रचयगित्रा सुदर्शनाचार्येण भाष्यकारवौत्स्थायनस्थोपरि कामसूत्रकृत्तया कामुकत्वस्य, नन्‍्दनुपवंशोच्छेदकतया 
ऋरत्वस्थ, अर्थगास्त्रकृत्तया कुटिलहृदयत्वस्य चाक्षेपः, तत्प्रणीततया च भाष्यस्थ नानाअ्सम्बद्धाभिघान- 
घटितत्वाक्षेपश्च साटोपं विहितः स्कलिखितायां भूमिकायां सतु सीमातिशायितबोधविभवस्येवाइनुमापक:। 


यदि कामविषयकचर्चेयेव शास्त्रस्थ जघन्यत्वं तत्प्रतिपादकस्य च निन्दितत्व॑ तदा “योषा वा 

अग्निगौत्तम ? तस्या उपस्थ एवं समिल्लोभानि घूमों योनिरच्ियंदन्तः करोति, तें5ज्भारा: अभिनन्दा 

विस्फूलिड्रा: तस्समिन्नतस्मिन्नरनौ देवा रेतो जुदृति” इति बृहदारण्यकोपनिषदि प्रतिपादनाद्‌ 

उपनिषदो5पि जघन्यत्वं, तत्कर्तृद्व भगवतों निन्दितत्वमापतति । अतः सर्वथेद॑ स्वीकरणीयमेव यद्‌ 
दर <९ 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 

विवेचन कस्यापि पदार्थस्य न को5पि दोष इति। को5पि महांश्चिकित्सकों यदि योनिव्यापदादिरोगचिकि- 
त्सार्थ निर्मलहृदय: पश्यति जननेन्द्रियं तहि स कि कामुक इति कथ्यते छोक: ? अतः कामसूत्रकृत्त्वेर्धप 
न भाष्यकारस्य तत्रभवतों वात्स्यायनस्य कामुकत्वम्‌, तत्प्रयुक्ता भाष्यसमादरहानिर्वा, प्रत्युत तादृश- 
सूत्रकृत्वादेव तस्य गौणं महषित्वमपि प्रतिपादितं लोक: यदपि नन्‍दनूपवंक्ोच्छेदकतया क्र्रत्वं तेन च 
भाष्यकारस्था5महत्त्वमुद्घोष्यते तदपि न साधु सद्भच्छते। कुतदिचित्कारणात्‌ कालविशेषे व्यक्तिविशेष- 
मधिकृत्य यो भवति क्र्रकायंकारी स स्वदा क््रत्वमादाय तिष्ठति किम्‌ ? एकब्शितिवारं मेंदिनीं 
निःक्षत्रियां कुर्बनू भगवान्परशुरामः कि विहाय दारुणकार्याणि न तेपे तपांसि ? य एवं जीव: प्रथम 
बद्धस्तिष्ठति स हि कि मुक्‍तों न भवति ज्ञानवंराग्येश्वयंसम्पन्न: सन्‌ ? 


तात्पयंटीकाकृद्गाचस्पतिमिश्रकीतित-प्रोक्तकोशवाक्यद्योक्तपक्षिलस्वामीति तंन्नाम्ना. स्पप्टमिदं 
प्रतीयत यत्‌ पश्चादसौ चाणक्यों क्रौर्यादुपरत: परमशात्तः सज्जातः, तदानीमेव च न्यायभाष्यं रचया- 
मात्। स्व'मीति संज्ञा यतो यतेयंतिकल्पस्यैव वा सम्भवति युक्ता। 


मम त्वयं दृढो निश्चयो यदाचार्यश्चाणकययो . धर्म्मार्थकाममोक्षाल्यचतुविधपुरुषार्थानां 
प्राप्तिजनानां सारल्येन भवतु इत्येतदर्थ चतुविधपुरुषायंप्राप्त्युप(यप्रकाशकान्‌ ग्रन्थान्‌ रचयामास यत्र 
धर्मार्ययोघ॑निष्ठसम्बन्धात्‌ू उभयप्रतिपादकम कमर्थशास्त्रं, कामप्रतिपादक॑ कामदा।स्त्रं, मोक्षोपायप्रकाश- 
कूच वात्स्थायनभाष्यं विरचितवान्‌। भ्षधर्माचरण दण्डस्य प्रायद्चत्तस्य च विधानव्यवस्थापनातू 
अर्थशास्त्रस्थ तदीयस्थोभयप्रकाशकत्व स्फुटमेव । धर्मार्थयो्॑निष्ठसम्बन्धस्त्वतोषपि बुध्यते यतो मन- 
याज्ञवत्क्यादिरचितसकलधर्म श्षास्त्रे राजनीतिसमावेशो दृश्यते। कथमन्यथा दण्डविचारों दायविचारों वा 
तत्तद्धमंशास्त्रे स्थानमाप्नुयात्‌ । 


अतो मौयंचन्द्रगुप्ससचिवों विद्याम्बुराश्यायितमानसो अत्रभवान्‌ चाणक्य एवं न्यायभाष्यकर्ता 
वत्स्थायन:। यदपि भाष्यकंखशली कौटित्यार्थशास्त्र-कामसूत्रलेखशैलीतो भिन्नति न त्रयाणां ग्रन्थानामेक: 
क्तेति कथनं, तदपि न सन्तोषयति हृदयम्‌। यतो भाष्ये तत्र तत्र स्वपदवर्णनाथ्थ' सूत्रानुरूपसंक्षिप्त- 
भाषया तत्तदर्थोपन्‍्यासों भाष्यकारस्यास्य सृत्रकृत्त्वं स्पष्टयत्येव । 


अर्थज्ञास्त्रान्तगंतविद्योद शप्रक रणपरिपिठितस्य-- 
प्रदीप: सवंविद्यानामुपायः सर्वकर्मणाम्‌ 
आश्रयः सर्वेधर्म्माणां शश्वदान्वीक्षिकी मता 
इति प्मस्येव--- 
प्रदीप: स्वृविद्यानामुपाय: सर्वृकर्मणाम्‌। 
आश्रय: सर्वेधर्म्माणां विद्योहंशे प्रकीतिता ॥ 


इत्येव॑ रुपणोपन्यास: विद्योहश प्रकीतिता इत्यनेन कृता अर्थंशास्त्रान्तगंतविद्योदेश्यप्रकरणचर्चा, 

विद्योहशे प्रकीतिता इत्यतद्वटकप्रकीतितेति क्रियापदबलदध्याहृत “मया” इति तृतीयान्तपदं च प्रष्णाति 

स्यायभाष्यकर्तु एनाणक्यादभद॑ वात्स्यायनस्थ। यदि चर प्रकीतितेति क्रियापदेन “कौटिल्यन” इत्येब 
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भगवान्‌ वात्स्यायन: 


तूतीयान्तपदमध्याहाय॑ तदा&बंशास्त्रकर्तृश्चाणक्यात, न्यायभाष्यकर्ता वात्रथायनोर्वांचीनतां गरच्छतीति 
पूरवप्रदशितकोशवाक्यद्यमाकुल॑ भवति सर्वथा। 


यद्यपि धअस्माकमन्यतमगुरुवरमहामहोपाध्यायफणिभूषणतर्कवागीशमहाशय: स्वकीयन्यायपरिचयार्य- 
वजुसाषामयप्रन्थभूमिकायां न्यायभाध्यकर्ता वात्स्थायनश्चाणक्याद्‌ भिन्न एवेति संक्षेपेणोब्तम्‌, तथापि 
विचायंमाणे तत्त्वे न तन्‍्मनसे रोचते। मन्ये सुदर्शनाचार्याक्षिप्तकामुकत्वादिदोषनिरासायैव गुरुचरणैरेवं 
प्रतिपादितम्‌। परस्तृक्तदिशा विचारे क्रियमाणे तदाक्षेपश्यावसर एवं नास्तीति कृत तद्भिया भाष्यकर्तु- 
वत्स्थायनस्थ चाणक्यभिन्नस्वप्रतिपादनन। तथा च--सवंथेदं सिद्ध, यदाचार्यकौटिल्य एवं भाष्यकर्ता 
वात्स्यायन: इति। 


भूसुरोज्सौ किदेशजन्मेत्यन्रापि विद्यते विशध्रतिपत्ति:। कश्चिद्दति पण्चाम्बुनदीयोसावसीतू। 
कहिचद्‌ अभिधानचिन्तामणीयप्रोक्तपद्चस्य द्रामिलस्थान द्राविड इति पाठं प्रकल्प्य दाक्षिणात्योध्साविति 
वदति। बहवस्तु मगधराज्याध्नतिदूरवर्तिनेयायिकाकरभूतमिथिलाप्रसूतो, मंथिलब्नाह्मणोह्साविति वदन्ति। 
अत्रापि विचार विधीयमाने तृतीय एवं पक्ष: स्थैयंमावह॒ति | प्रथमपक्षे तु किमपि मानमेव नावलोक्यत 
इति, तस्य पञ्चनदीयत्वव्यवस्थापनाग्रहो 'मुखमस्तीति वक्‍तव्यं दशहस्ता हरीतको'इति न्यायमेवानुधावति। 
द्वितीयपक्षेषपि न किमपि वास्तविक मानमुपलम्यते। यदप्युपस्थाप्यत मानत्वेन तदपि माना$:भासतामेव 
ब्रजति। किमत्र मान यद द्वामिल इतिकोषोक्तिर्आान्तिमूला तत्स्थाने द्राविड इति पाठो वास्तविक इति ? 


यदपि स्वामीत्युपाधेदक्षिणदेश एवं प्रचारात्‌ भाष्यकारस्थ च पक्षिलस्वामीति नामोपलब्धेस्तस्य 
दाक्षिणात्यत्वमिति, तदपि त्यागित्वमूलकतदुपाधिसम्भावनया निर्णयकथाञतीतमेव प्रतिभाति। न हि 
कुप्पुस्वामि-चित्रस्वामीलिवत्‌ स्वरूपानन्दस्वामीत्यत्रापिं स्वाभिपदस्य श्रूयमाणतया स्थरूपानन्दस्थामिनो४पि 
भवति दाक्षिणात्यत्वमू। स्वामिपदप्रवृत्ति-निवृत्तिनिमित्तभूतस्त्यागस्तु तस्य इतिहासादिप्रसिद्ध एवं। 
यो मौर्यंसम्राजश्चन्द्रगुप्तात्‌ प्राप्ता: दीनारापरनामधेयस्वणमुद्रा: दीनेभ्य एवं वितरत्‌ कस्ततो&धिकत्यागी 
वक्‍तुं शक्यते करपि। अथवा मौयेराज्यसाचिव्यसनासीनो5पि सर्वेदा सवथा चाप्रतिहताज्ञत्वात्‌ स्वामीति व्यपदेश- 
मुपागत:। राजनि स्वामिपदस्य छोके5तिप्रसिद्धे:। पक्षिण:--स्वपक्षाश्रिता: लसन्ति यस्मात्‌ू, अथवा पक्षिषु-- 
स्वपक्षाशतेषु लसति, किवा पक्ष:--सन्दिग्धसाध्यवान्‌ जस्य हेतो: अस्तीति पक्षी, 'संदिग्धसध्यवद्धत्तिहेतु:' ते 


लाति इृष्तति अर्थात्‌ निश्चितसाध्यवद्गत्तितं करोतीति विविधव्याख्यया आचायंवर्यंच्राणक्यस्य पक्षिकत्वमपि 
साध्वंव सम्पद्यते इति। 


त्था च--मैथिलोञ्सौ न्यायभाष्यकर्ता चाणक्यापरनामा वत्स्यायन इत्येव परिशेषसिद्धिमुपयाति। 
परिशेषश्चेतोध्प्यवसीयते यत्‌ यद्यसौ भवेद्ाक्षिणात्यः पञ्चाम्बुनदीयों वा न कथमप्यतिविप्रकृष्टमगधदेश- 
मागत्य तादुज्ीं छोकर्रचि समुत्पादयितुभहेंत्‌ येन बद्धमूलनन्दमहासाम्राज्योच्छेदनक्षमतामुपेयात्‌ । किठ्चा- 
यमितिहाससाक्षिकों विषयों य्त्‌ कुरूप: काणश्चासौ चाणक्यों नन्दनृपप्राज्जणविधीयमानब्राह्मणभोजने 
प्राप्तनिकारोइतिविकारमागत्य नन्‍्दराज्योच्छेद चकारेति। एवं च सुक्ष्मेक्षिकया समीक्षणीयमेतत्‌ यदु 
दूरदूरात्‌ पण्चाम्बुनदात्‌ दक्षिणदेशाद्रा कः समागष्छेद्‌ भोजनाथंम्‌ ? आगत्य वा प्राप्तनिकारसहस्रोर्षप 
कि तत्र कर्तु शब्नुयादत्यन्तापरिचिते प्रदेश ? 
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पक्षेईस्मिस्तृतीय सर्वाधिकबलवती युक्तिस्त्वियं यत्‌ मिथिलायां यदुआबालव॒द्धस्त्रीपुसुषसाधारणी 
स्यातिश्चाणक्यस्य दुृद्यते, न तथाब्न्यप्रदेशे | कास्ता: मूढ़मूढ़ा अपि मेधिकललना या: 'चानक” इत्यपभ्रंशेन 
चाणक्य न व्याहरन्ति। चाणक्यस्य ख्यातिरीदृशीं व्याप्तिमुपगता तत्र, यत्तत्रत्या मूर्खा अपि रमण्य: 
/ई चानक थीक' हत्यादिरूपेण नीतिमपि चाणक्यापभ्रंशभूतेन चानक'इति शब्देन व्याजह : व्याहरन्ति च। 


न्यायभाग्या5थंज्ञास्त्र-कमसूत्रलेखशलीष्वक्षिनिक्षेपेडपि तत्कतुंस्तृतीय एवं पक्ष: स्वंधा स्थिरता- 
मुपगच्छति। मह॒तां मेथिललेखकानां लेखस्थाध्यमसाधारण: स्वभावों यद्‌ गम्भोरबहुलाधंत्वेपि शब्द- 
संक्षेपमूलक॑ काठिन्यम्‌ । यन्निदर्शनं तु छाद्धुराचायंभगवत्पादादतिपरवर्तिनां उदयन-श्रीवल्लभादीनां कुसुमा- 
ड्जलि-न्यायलीलावत्यादिगतो लेख:। न्यायभाष्यादिष्वपि शब्दसंक्षेपमूलक तादृक्काठिन्यं दुष्यत ऐवेति 
सरब्या स्थिरतामुपभच्छत्ययं तृतीय: पक्ष:। भाष्यक्तु्वात्स्यायनस्यास्य स्थितिसमयदच स्कन्द-विष्णुपुराणा- 
द्याठोचने नेव॑ प्रतिभाति यद्‌ ईशवीयवर्षारम्भात्सहल॒द्बयाब्दपूर्वमेवासीदत्रभवान्‌ न्यायभाष्यकर्ता वात्स्यायन 
इति कृतमधिकेन। 
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स्वृतन्त्रभारते प्राचोनाय्य॑मर्य्यांदा । 


गोपालशास्ट्री 


(टि०--कत्र विवादग्रस्तविषयाणां जूते प्रत्युत्तरदायित्वभारो लेखके एव---धम्पादक: ) 


“एतद्वेशप्रसूतस्य सकाशादग्रजन्मन:। 
स्व स्व॑ चरित्र शिक्षरेत्‌ पृथिव्यां सवंमानवा:।” 
उर्य्युक्तमनुस्मृतिश्नोकन तु स्पष्टमेवेदं प्रतोयते यद्‌ भारतीया आर्श्याः कद/चित्‌ समग्रस्येव 
विश्वस्य गुरवो भूत्वा जगद्गुरुपदासीना: सर्वमानवशिक्षका आसन्निति। इत्यत एवं प्राचीना आर्य्या 
विशालहृदया दोधं॑दर्शिनों देवों सम्पत्ति समाश्चिता इन्द्रियारामबहिमुंखास्त्यगवृत्तयो बीरभावापन्नाः 
शासकप्रकृतव एवासब्निति। 
तस्मिन्‌ काछे सत्यमेवार्य्या आर्य्या एबासन्‌। न॑ को5पि दोषस्तेषु पन्वेषणतो&पि तदानीमुपाल- 
भ्यत | यदि कुत्रनापि कुतोषषि कियानणुमात्रणापि दोषलेशो गुप्तोश्गुप्तो वा दृष्टिपयमायाति सम, तदा 
तदा झटित्येव तदानीमायंस्थस्तस्थ दोषलेशतः पुंसो जातिबहिष्कारों धमंबहिष्क।रो5थवा देशबहिष्कार ए- 
बान्ततों भवति स्प । इयं बहिष्कारप्रथा आस्येषु ऋरश एवं बद्धमूला समजनि, यद्‌ उत्तरोत्तरं जातिधमं- 
सम|जदेशबहिष्कृतानामेवर्य्याणां भूयसी संख्या देशदेशान्तरे द्वीपद्वीपान्तरे व्र॒ प्रसृता। तत्र च ब्ाह्म णाः 
सम्पर्क शून्यत॑या आर्य्याचारबहिष्कृता विस्मृतस्वकुलजातिधमंसमाजाचार: | शर्नः दानंब्नत्यतां समापन्नास्ते 
स्लेच्छा एवं सञ्जाता:। यथोक्‍तम्‌ मनुनापि-+ 
“तपोबीजप्रभावेस्तु ते गच्छन्ति युगे यूगे 
उत्कर्ष चापकर्ष च॑ मनृष्यण्विह जन्मत:। 
पौण्डकाइचौण्डद्रविडा: काम्बोजा यवना: शका: | 
पारदाः पललवादचीना: किराता दरदा: खशाः।। 
शनकैस्तु क्रियालोपादिमा: क्षत्रियजातय:। 
बुषलत्व॑ गता लोक ब्राह्मणादशंनेन च॥” 
भारतीयार्थ्यणामितोीं भारताज्जाति-धर्म-देश-बहिष्कारेण, व्यापारादिनिमित्तेन च द्वीपान्तरे 
देशान्तरे च प्रवेश: सर्वत्रेव संस्क्ृतपुस्तकेषु शतपथब्राह्मणादारभ्य रामायणमहाभारतेतिहासग्रम्थेषु 
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विष्णुबल्लिपुराणादिषु च बहुश: समुपलम्यते । तथापि, ऐतरेयब्राह्मणं: “तस्य ह विधवा मित्रस्यकशतं 
पुत्रा आसु:। पञ्चाशदेक ज्यायांसों मधुच्छन्दततः, पञ्चाहत्‌ कनीयांस:। तंत्र ये ज्यायांसो न कुशलं 
मेनिरे। ताननुव्याजहार सुतान्‌ वःप्रजा नेह वद्धिषत । त एते आन्ध्ाः पुण्डा: शबराः पुलिन्दा भल्ला 
इत्युदन्ता बहवों भवन्ति विश्वामित्राद्‌ दस्यूनां भूगिष्ठा:” इत्यादि। इसमे किद्वाभित्रपुत्ञा आन्ध्रा 
आन्ध्रालये (आप्ट्रियानाम्नि महाद्वीपे) गत्वाइईधिकसंख्यायां विस्तीर्णा जाता:। भल्ला पुलिन्दाश्च अफ्रिका- 
द्वीपे गत्वा जुलूताम्ना प्रस्याता जाता:। चीनास्तु सम्प्रत्यपि तेनंव नाम्ना प्रस्याताश्चीनदेशे तिन्ष्ठत्येव । 
किरातास्तु “बलोच्चस्थाने' बलुचिस्ताननाम्नि देश गताः। 
एवं महाभारते ययातिनाम्नों भारतीयसम्राज: पुत्राणां तुबंसुद्ुहप्रभ्तीनां म्लेच्छभूमी गमन 

प्रसिदमभेव। यदा हि. सम्राद ययातिः शुक्रशापाज्जरां परिगतस्तदाध्नुनवादिना पुनस्तोषितेन शुक्रेण 
पुत्र: प्रदंतया यौवनावस्थया ते जराच्युतिभंविष्यतीति वरमासाद्य सर्वानिषि पुत्रान्‌ स्वीयजरया लेषां 
तारुण्यविनिमयं करत प्रवृत्तस्तदा पुरुरेब' कनीयान्‌ स्वीयं तारुण्यं दत्त्वा पितुर्वार्दक्यं गृहीतवान्‌। ततइ्च 
क्ुद्देन ययातिना पुरवे कनिष्ठायंव राज्य दत्त्वाउपरे केचन देशान्तरे निःसारिताः, तेईपि यदुप्रभुतयः 
तथोग्या अपि राज्यप्राप्तितों कड्चिता: कृताः। तथाहि-- 

यर्व में हृदयाज्जातो वयस्त्वं न प्रयच्छसि। 

तस्मात्म्रजासमुच्छेद॑ तुबंसो ! तब यास्यति। 

सड्भीर्णाचारधमंषु. प्रतिकोमचरेषु. च 

पिशिताशुचिजात्येषु मूढ़ | राजा भविष्यसि। (महाभा० ) 
एवं हरिश्चन्द्रवंशीयेन संथरेण राज्ञा कृता हेहय-काल-जड्घादिक्षत्रियाणां जातिबहिष्कारो धर्मनिरा- 
क्रगञझच महाभारतहरिवंशविष्णुपुराणादिसंस्कृतग्रन्थेष्‌ु सर्वत्रेवः समुपलभ्यते। तथाहि-- 

“शका यवनकास्बोजा: पारदाः पल्लवास्तथा। 

कौलिसर्वा: समहिषा हंहयाइचोलकेरला: । 

सर्वे ते क्षत्रियास्तात ! धर्मस्तेषां निराकृतः। 

वशिष्ठवचनाद्वाज्ञा संगरेण महात्मना। , (महा० ) 
इत्यादयों बहुक: क्षत्रिया भारतदेशादेव बहिविदेश गत्वा त्यक्तस्वधर्माचारा अन्यजातिपरिणता जाता: । 
बहवरच व्यापारादिनिमित्ताद्‌ गतास्तत्रेव विदेश बहुकालस्थित्या ब्राह्मणादर्शनेन विस्मृतविदेशधर्माचारा 
अनाय्यंतां गता:। यथोकतं हरिवंशादिषु पुराणग्रन्थेवु--तुवंसोयंवना जाता: ।. . . नरिष्यतः हाकःः पुत्रा:।” 
इत्यादि। कियतः कालात्‌ पुनर्यद। तेबामेवानाय्यंतां गतानां भारताद बहिःस्थितानां क्षेत्रियाणां भारतदेशों 
व्यापारादिना युद्धोद्योगेन वा प्रवेश: प्रारब्धस्तदाअत्रत्यैस्तदानीन्तनेरुदारहदय:. संस्क्ृतज्ञविद्वदूभिः 
समाजनेतृभि: शुद्धिमंस्कारादिना ब्रात्यस्तोमविधानेन च ते पुनरपि भारतीयाय्यंधर्म सम्मेल्य स्वस्व- 
जातिब्‌ क्षत्रियादिबु स्वकर्मानुसारं ब्राह्मणादिषु च प्रवेशिता अभूवन। यथा मिश्र-(इजिप्ट) देशीयाः 
यहुदीजातयो हि पृर्वमिह भारते सूथ्यंवंशीया: पाण्ड्या: क्षत्रिया आसन्‌। पुनरिहागत्य दक्षिणभ्रान्त चित्पा 
वनतामानों ब्राह्मणा जाता:। चीनाइच शिक्षादीक्षासम्पन्ना उच्चकुलीना इहागत्य तत्रेव प्रान्ते 'कहाडे' 
इलिनामका आह्यणा अभूवन्‌। शाकद्वीपीयाः क्रौज्चद्वीपीयादच ब्राह्मणा अधुना स्वदेशनान्नेव प्रस्याता 
उत्तरभारत विशिष्टश्रेण्यां विच्न्ते। इत्थमेव शकवंशीया हुणजातिकाइच बहव इह भारते सम्मिलता- 
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स्वतन्त्र भारते प्राचीनाय्यंमर्यादा 


स्तब्नाम्मंद क्षत्रियत्वमुपेतास्तिष्ठन्ति। कण्वस्य मुनेमिश्रदेशगमन तत्रानार्य्याणां द्वात्यस्तोभादिविधिना- 
अ््यीकरणज््च भविष्यपुराणादों प्रसिद्धमेव । 


सरस्वत्याज्या. कष्पो सिश्नदेशमुपाययौ । 

म्लेज्छान्‌ संस्कृत्य चाभाष्य तदा दशसहस्॒कान्‌। 

वशीकृत्य स्वप्न प्राप्तो ब्रह्मावर्ते महोत्तमे। 

सपत्नीकाँदच तान्‌ स्लेच्छान्‌ शूद्रवर्णाय चाकरोत्‌ । 

द्विसहल्लास्तदा तेषां मध्ये वेश्या बभूबिरे। 

तन्मध्ये तु पृथुर्नाम स्वयं कश्यपसेवकः । 

तेषा चकार राजानं राजपृतपदं ददौ। (भविष्यपु) 
मनुनापि तु आय्यें रनार्य्याणां नारीणां स्वीकृत्य तदीयसन्ततीनाम्‌ भार्य्यीकरणं स्पष्टमेव प्रतिपादितम्‌ । तथाहि- 

“जातो.नाय्यामिनार््यायामार्य्यादाय्यों भवेदगुण:। 
अश्रेयान्‌ श्रेयसीं जाति गच्छत्यासप्तमाद्युगात्‌।” (भनुः) 

इत्यादीनि बहुनि वचनानि पुराणादिषु स्मृतिष्वपि सन्ति येरनार्य्याणां पुराकाले भायय्यें: स्वस्वीकृत्याई- 
य्यैकरणं समर्थितं भवति। अर्जुनस्योलुपीपरिणय:। भीमस्य हिडिम्बोद्ाह:। ययातेद्च शर्भिष्ठास्वीकार: | 
इत्येब॑ पुलस्त्यसूनो: विश्ववसो मुने श्चेलबिलायां देव्यां रावणादीनां समुत्पत्ति: प्रसिद्4॥ इत्येब बहु 
इतिहासभ्रन्थेष्‌॒ पुराकालेश्नाय्याणां नारीणामार्यीकरणम्‌, तथाअ्नाय्याणामार्य्यंजातो प्रवेशो5षपि लिखितो 
दृश्यते। इत्येवमेवासीदिह स्वतम्त्रभारत जात्यन्तराणाभाय्यंजातिप्रवेशप्रवाह: प्रवहभान:। सोज्यमना- 
य्याणामारय्यंधंस्वीकृतिसमृदाचा र अनाय्यंनारीणामा्य्यें: स्वजातिप्रवेशप्रवाहश्चेह भारते मोहम्मदीयशासन- 
काले बलाप्नियमितो जात इति प्रतिभाति। मोहम्मझ्ीय (इस्लाम) धर्मप्रचारकामुकंस्तुकंमोगलप्र- 
भृतिशासकर्बलात्‌ प्रलोभनाद्‌ भयाद्वा विविधकारणकलापाद आर्य्याणां सतत प्रवहन्तीयमनाय्वाणिया- 
य्यीकरणगज्जा पूर्वारभिमुखी वलासिरुष्य पर्चिमाभिमुखी कारिता। तत एवारश्यानार्य्याणामास्येंषु 
प्रवेश: सर्वथा निरुद्धोइ्भवत्‌। प्रत्युता््याणामेब विविधेरुपायेरनाय्येंबु तेषु प्रवेश: समारब्ध: | ते हि 
मोहम्मवीय-धर्मानुग। बछादुभयाच्छलेन व्याजेन छड्धनाथ्य्यनिव स्वधर्म प्रवेशयितुमारव्धवन्त:। एवमाय्यं- 
धमंविरोधिन: संस्कारा अपि तेरुदूभाविता शोभ्नक्षणकलमापाठप्रभृूतनयो यद्वशात्‌ मुस्लीमवागुरापतितान्‌ 
आर्य्यान्‌ पुनः स्ववर्मे परावतितुमाब्या एवं नान्‍नवभोदयन्‌। येन तूल४ग्निरिव मोहम्मदीयानां संख्यहप्र बरद्ध॑- 
माना समजनि। येत च गान्थारादि: सर्वोषपषि विशाल: क्षत्रियदेशो5द्य मुस्लिममतश्रविष्टो भूत्वाम्लेच्छतां 
गतो विद्यते। अत्रास्माक समाजनत्णां संस्कृतज्ञानां पण्डितानामश्ञानं राजनी तिभ्ञतावमुख्य देशकालात्मा- 
नभिज्ञता चारनौ घृताहुतिकृत्यं चकऋ्ु:। पह्यन्तु अ्वधारयन्तु चर पूर्वमिह भारते मोहम्मदीयानां प्रवेशत्‌ 
प्राक्‌ सर्वेष्पि शर्त प्रतिशत हिन्दव आर्य्या एवासन्‌ । एकस्यापि विधर्मण: गन्धो5पि नासीत्परन्तु तज्ंब सम्प्रति 
पूवंबज्ञालप्रान्तिि, पञ्चालप्रान्ते, सिन्धुप्रान्ते च, सर्वेषपि मोहम्मदीया एवं सन्ति। विहार- 
संयुक्तप्रान्तादिष्‌ शते पण्चदश संख्या अद्यापि विधमिणां विद्यत एवं। तेड्यत्वेषपि दैनन्दिनं तूलेअग्निरिबव , 
बद्धेन्ते एव। कालवशात्‌ यद्यस्माकमज्ञानमेव स्थास्थति बेदेषु प्रान्तेष्वपि पूर्ववज़गलू-पश्चिम-पञ्चाल- 
दशा कथप्नागमिष्यति ? अनागमने किमिह विनिगमक विद्यते ? 
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' संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 
अतरचाधुनाध्यस्माक॑ बुद्धिदेशकाल/त्मवेदिनी स्वतन्व्रभारतीयाय्यमिय्यदानुकूला यदि स्थात्तहि 
बहुसिद्ध॑ स्थादाय्यंसमाजस्य, नितरां हित॑ स्थाद्‌ हिन्दुसमाजस्य । डा० भगवहासेर्मानवधमंसारनास्नि 
स्वरचितग्रन्थे साधूक्तं विद्यते मतू-- 
शिखा चेन्मुण्डिता सुत्र त्रोटितं च बलादपि । 
अभक्ष्यं वाधप्यपेयं व खादितं पायितं बरूतू || 
.हिन्दुत्व॑वा कर्थ नष्टमामूलं. तावतैव हि । 
जन्मना मानवत्वं यत्ततु_नैवापनीयते !। 
वर्णस्तदा कर्थ गच्छेदिति बुद्धधा विचाय्यंताम । 
केनापि कारणेनेव सोध्पनेयो भवेद्यदि॥ 
ने कर्थ प्रत्युपानेयों भवेत्स प्रतिकारण:। 
सूत्रभजरन भज्येत शिखाया मृण्डनेन च॥ 
अभक्ष्यपपेयपानेन यदि वा तत्कथं पुनः। 
नवसूत्र प्रिधानेनंवकेशविवर्द्धने: )॥ 
रेचनेन विरेकेण सन्धीयेत कथ्थ नहिं। 
कि बहुना, सम्प्रति स्व॒तन्त्रेईस्सिन्‌ भारते थालबुद्धिविडम्बनामिमां विहाय बद्धपरिकर: सर्वेरेव विददद्धोरेये- 
स्तथा' हिन्दुसमाज:ः संस्‍्क्तव्य: यथा को5्प्यको5पि हिन्दुविधर्मा न भवेत्‌, तथा विधर्मीभूता मोहम्मदीया 
खुष्टाइन पुनहिन्दुसमाज सभाविष्टा: स्थुरेंन पुनरपि पूवंबद्‌ भारते आर्य्याणामेव श्षतं प्रतिशत संख्या 
स्थात्‌ | पुर्व॑मिह भारते स्व॒तन्त्रावस्थायां ये केषपि वैदे शिका आगच्छन्ति सम ते सर्वेषपि लवणसम्पर्केण 
लवणवत्‌, भारतीयाय्येसम्पर्क सम|गत्य भारतीया आर्य्या एवं भवन्ति सम । तथैवाधुनापि स्व॒तन्त्रे भारते 
इहस्थानामाय्यंकुछादेव कतिपयवर्षतः पूर्वभनाय्यक्लं गतानां विधमंणान्तु कथेव का वैदेशिका अपि सर्वथा 
सहसख्रव॒बंतोधताय्येतां गता विधर्माणोद्चाय्यंतां गत्वा चातुवव॑ष्यचातुराश्रम्यमर्य्यादापालका भवेयुरिति। 
इत्यं हि पूर्व स्वतन्त्रभारतेथ्नाय्याणामार््यीकरणप्रथा प्रसृता आसीत्‌ । पश्यन्तु मानवधमंसारे तथैवे- 
तिहासिक संक्षिप्तमितिबृत्तमू-- 
“शिवसिहों महाराजी भहोत्साहोी महाबलः। 
शिवाजीत्येद ताम्ना यः सवंत्र प्रथितो भुवि। 
स निम्बकरनामानं स्वीयं सेनाधिकारिणम्‌ । 
युद्धेष_ मुस्‍लीमीभूत॑ पुनरावत्यं हिन्दुताम्‌ । 
जनताबोधनाथथ' वै स्वां सुत।मुदवाहयत्‌ 
पश्चात्तंजोरराजइ्च॒ तन्नीतेरनुसारिण: 
सर्वान्‌ वे म्‌ स्‍्लीमोभूतान्‌ स्थीष्टीयानपि मानवान्‌ 
हिन्दुन्म समानिन्यु:  शुद्धिसंस्कारपूर्वकम्‌ । 
रणवीरोइषपि नुपत्तिरिमां नीतिमुपाग्रहीत।” 
बहवो होवमावृत्ता हिन्दवों हिन्दुतां पुनः 
साइ्नुसाय्योत्तरा नीति: पुनरस्माभिरथ वै।” 
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संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 
इत्यादीनि पुराणेतिहासोपारव्यानानि तत्र मानवधमंसरप्रन्थे निबद्धानि। स ग्रन्यो5्घुना सर्वेरेव संस्कृतन्नै, 
ईष्टव्य:। इत्येव्मास्यंमर्य्यादाया: प्रगवीकरणप्रकारणभिधायाहम्ि विरमामि । अन्ते चू सर्वानिव भारतीया- 
ज्लित्रे दयाध्रि यत्ते स्वतन्त्रभारतेडधुना बद्धपरिकरा भूत्वा स्वीयां पुरातनीं प्रथां पुनरपि प्रचारयन्तु सर्वानिव 
विधर्मिणं: संस्कृत्य कृष्बन्तो विश्वमायंमिति वैदिक सिद्धान्त॑ सफलबन्तो भारतं पुनरायंमारत्रंकबसतिमनुप- 
लभ््यमानविधर्माण विधाय--- 

यस्येते हिमबन्तो महित्वा यस्य समुद्र रसया सहाहुः । 

यस्थमाः प्रदिशों यस्य बाहू कस्मे देवाय हविषा विधेम ॥। 

इतिभारतीयसीमात्मन परेशाय स्तवमुपहरन्स्विति। 





९८ 


भारतीयसंरकृतेः परिरक्षणम्‌ 


पटटामिरमशास्त्री 


कि ब्रूमो वयमस्माक॑ पचेलिमां भागधेयपरम्परामू--यदद्य वयं सुबहो: कालादनन्तरं केनापि 
देवविशेषण, अथवा भारतीयसबन्नायकानां दृढ़तरोद्यमविशेषेण पारतन्श्यपिणाचादुन्मुक्ता: प्राज्यं स्वातन्त्य- 
सुखमनुभवाम:। स्वातन्त्रयं हि नाम नोच्छुछललता, न वा यथच्छाचारिता, किन्तु स्वस्वतन्त्रेषु (कर्त- 
व्येषु) यथावद्वतंनम्‌। तत्तदेशप्रसूतस्य राज्ञों नायक्रस्थ वा स्वभावसिद्धोध्यं गुण:--यत्‌ स्वराष्ट्रस्य देशस्य 
समाजस्थ च सम्यवपरिष्करणम्‌, यस्मे च्‌ परिष्काराय देशान्तरस्था अपि सर्वात्मना स्पृहयेयुरिति । 
तदिदमेब' पविश्र॑ कार्य सम्पादयितुं भारतीया अस्माक सन्नायका: शासनसूत्र हस्ते परिगृह्य समनोयोगं प्रयतन्त 
इति नितरां प्रमोदस्थानमस्माकम्‌। अधुना भारतशासकानां पुरतः संख्यातीता:प्रश्ना एकदेव समुपस्थिता:, 
ये चात्यन्तं दुस्समाधेया:। तथाहि--यवनानां हिन्दुनाओइच परस्परं विश्वाससमुत्पादनमू, स्थानान्तरित- 
व्यक्तीनां भारत यथायोगं समावेशनम्‌, एभिस्तत्र तत्र बल्त्परित्यकतानां प्रभूतानां धनराशीनां पुनर- 
पि तत्स्वायत्तीकरणम्‌, अस्त्रस्य वस्त्रस्थ च यथायथं वितरणम्‌, प्रभूतस्यान्षराशस्समुत्पादनम्‌, आद्चस्तत्र 
तत्र क्रियमाणस्य दुव्यंवहारस्थ निरोधनम्‌, प्राप्तेजक्सर शत्र्णां कदनाय विविधानामाधुनिकशस्त्राणां 
समुत्पादनड्चेत्यादीनि नकविधानि कार्याण्येकदेव समुपस्थितानि। इमानि चर कार्याणि सत्यमेवास्माकं 
दुढ़तराणामपि शासकानां चेतांसि विकम्पयन्ति । इतो5पि महदेक सवपिक्षयात्यावश्यकडच कर्म समुप- 
स्थितं बतंतें--यद्‌ भारतीयसंस्कृतिपरिरक्षणं नाम । 


समाजान्तगंता मानवा: क्रमशों यया विकासमाप्नुवानाइशुभषु कार्येबु लोकहितंषु प्रवर्तेरनू, यया 
च मानवानां मानवत्वं व्यवस्थितं भवेत्‌ सेव नाम संस्कृतिशब्देन व्यवाहियते । सर्वोष्षि हि मानवः 
दुढ़तरां संस्कृतिमेवावलम्ब्य समत्वबुद्धि व्यापकत्वञ्चाधिगत्य वसुधंव कुटुम्बकम्‌! इति पाठ शिक्षयति। 
अत एवं जन्तूनां नरजन्म दुलंभम्‌' “न मानवाच्छष्ठतरं हि किडिचित्‌' इत्यादयों वादास्सम्प्रवृत्ता:। 
संस्कृतेरुपादेयत्वमधिकृत्य कि ब्रवीम्यहम्‌्--संस्कृतिरियं मानवेषु परस्पर प्रेम्णा बतंनं शिक्षयति, भेदेन 
बर्तमानानामभेद॑ बोधयति, नीचकर्मंभ्यो सानवान्‌ निक्‍त्योच्चकर्मंसु प्रवर्तमति, नैकविधेः क्लेशेरुच्चावर्च 
परिभूयमानान्‌ तेभ्यस्समुद्ध्तू' मनः प्रेर्यति, हिसकांइचाहिसायां समाकर्षति, दुष्टांइ्व शिष्टान्‌ विदधाति 
छतस्संस्कृतेरुपादेयत्वे न को४पि सन्दिहीत । 


संपूर्णानंद क्षभिनंदन ग्रंथ 


कस्यापि गशप्ट्रस्य समाजस्य वा समुझ्नतये स्वसंस्कृतिपरिस्क्षणमेव मुख्य साधनम्‌ । इदमेव च स्व- 
स्वातस्त्यपरिरक्षणय प्रबल शस्त्रम्‌। यदि कश्चन राष्ट्रस्थ नेता, स्वसंस्कृति समेघयितुं बद्धादरस्स्थात, 
तहिं सन्‍्ये स झासनकरंणि साफल्यमवश्यमवाप्नुयात्‌ । यव्च समाज: स्वसंस्कृतावर्भिमानमादध्यात्‌ स 
कदापि पारतन्श्यं नानुभवेतु। प्रबलेन सेनाबलेन वेशानिकदृशा उच्चावचम।विष्कृतंश्शस्त्रजालेस्समेतेन, 
सुसश्जितित वा पराजितव्शत्रु: पुनरपि सुसमयमवाप्य ततो5पि प्रबलेदशस्त्रेरसमेत: कालान्तरे$रम।न्‌ 
विजेष्यतइत्यत्र स्थादवबकाश: | यदि बय॑ तमेव, प्रलोभनींयेन स्वसंस्कृतिशस्त्रेणाध्यात्मिकशवितसंवलितेन 
पराजयेम, तहि स कदापि पुनरुत्यातुं न प्रभवेत्‌ । 


यदि कठिनतरं॥5प्र प्रश्न: दुस्समाथेयश्व । बहोः कालादारभ्येब वेदेशिकणिक्षादीक्षिता बययं 
भारतीया:। वैदे शिकानामाक्रमणेन स्वसंस्कृतिविस्मृता अस्माभिः। तेषामेव संस्कृतिरस्मासु दृढ़मूला 
बतंते। तयेब संस्कृर्या काल यापयित्‌ समुत्सुकास्स्मो बयमू, तथापीदं तावबदस्माभिनिश्चेतव्यम्‌-यहै- 
देशिका अपि भारतीयायंसंसकृत्ये स्पृहयालवों वर्तन्त इति। तत्र कि कारणम्‌ ! मन्तद्रष्टूणां चिरन्तना- 
नां महर्बीणां महतोद्यमंनाविष्कृतानि तत्त्वानि विज्ञानानि, योगशबवत्या निरूपित।नि च पदार्थजातानि 
भारतीयभस्कृ तिकल्पनरोर्भूलेधु पूर्वजेस्समावे शितानि, यानि चाद्यापि कल्पतर्म ने परित्यजन्ति । कत्पतरों- 
रस्य पत्राणि काम शुप्काणि, छाखा: स्कन्धाइच विलीला:, मूल परमशुप्क वृदतरडव वंते। अस्माक 
सन्नेतृर्णां हस्तेजेलसेचनमेव प्रतीक्षते । 


तनदेशभेदेन संस्कृतिरियं बस्तुतः प्रभिन्ना । अस्माक प्राचीनैर।ये: प्रव्तितेयमनितरस।धारणी 
संस्कृतिर्मानिंसिकी माधिभातिकी माध्यात्मिकीच शक्ति परिवद्धयन्ती चतुविश्रपुरुषा्थयु प्राधान्येत प्रथमस्य 
तुरीयस्य च सम्पदिका। “विषया उपतिष्ठन्तां विषयेर्वा समवयन्तु करणानि। आत्तरमेक करण शास्त॑ 
यदि का ततदिचिन्ता”॥ इति रीत्या मानवान्‌ विषयोपभोगेभ्यों निवर्तंयति, सम/झपरिप्किरणाय सामाजि- 
कान्‌ प्रवर्त्याति, शरीरन्द्रियादिभ्योइतिरिक्तमात्मानमवबोधयति, जगति सतीष्तपि वर्णवध्यवस्थायु नोना- 
विधासू च॒ सम्प्रदायपरम्परासु 'शुनि चेब दवपाक च पण्डितास्समर्दशिन:। “्यक्तव्यं, मसकार: त्यवतुं 
यदि शक्यते नासौ। कर्तव्यों ममकार: कि तु स॒' सर्वत्र कर्तव्य:”॥ इत्येबंरूपेण मानवेषु वैषम्यमप/क्ृत्य 
समतामुपदिशति। एव निवृत्तिमर्ग' समुपदिशन्त्यस्माक भारतीया संस्कृति: तेषु तेषु देशसमाजौन्न- 


त्यौपयिकंषु कमंसु विशेषेण श्रद्धां समुत्पाध मानवान्‌ प्रवर्तवन्ती ज्ञानभवितकर्मणां समन्‍्वयरूपेण विलसती- 
त्यहीं भाग्यमस्माकम्‌ । 


संरक्षतेरस्था: प्रसाराय सन्ति बहूनि कारणानि--कला भाषा, लाहित्यं शिक्षा चेत्यदीनि। तत्र 

च प्राथान्यं काया एवं स्वीकतंव्यम्‌। मानवानां समाजेषु परवित्रभावनानां संचार: कऊयेव भवन्तीत्यत्र 

सन्त बहुन्युदाहरणानि। भरतनाटअशास्त्रे विमृव्यमाने स्पृष्टमिदं प्रतीयते कियन्माहात्म्यं काया इति। 

तत्र प्रतिपादितानां मूर्तिचित्रकाव्यसड्भीतनृत्यरूपेण प्रभिन्नानां कछानां यादू्ण भावाभिव्यज्जकत्वं न 

तादूशं कस्याप्यन्यस्थ साधनस्य भवितुमहंतीति सुदृढ़ वक्‍त शवयते। किन्तु यदा हि तारताः कला वैषयि- 

कोपभोगसाधनत्वेन स्वीक्रियन्ते, तदा ता: समीचीनसंस्कृतिनिर्माणेउसमर्था भवसन्‍्तीत्यपि न विस्मरणीयम्‌ । 
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भारतीसंस्कृते: परिरक्षणम्‌ 


अत्र हि प्राचीनेतिहास एवं प्रमाणम्‌ । मौयंशासनसभ्य प्राचीनायंसंस्कृति: पुष्कछा सुसमृद्धा चासीतू। 
तदा हि विविधा: कला: सम्यग्विकसितास्सत्य: स्वीयमनुपर्म कार्या सम्पादयामासु:, परं यवनानां समये 
ता एवोपभोगसाधनान्यभमवन्‌ । याश्चित्रकला मौयंसमये सुसंस्कृत्याधायिका अभवन ता एवं यवनानां 
समये मनोरज्जनाधायिका अभवन्‌। तत आरभ्येब क्रमशो भारतवर्ष कलान्गं हासस्समुदभूत्‌। या हि 
भक्‍ते: श्रद्धाया विषयसुखोपभोगेभ्यों निवृत्तेरव साधनभ्‌, सा चेन्मनोरझजनसाधनम्‌, तहि कर्थ नाम संसस्‍्कृते: 
परिरक्षणं स्थात्‌ ? विशतितमेध्प्यस्मिन्‌ शतक भगवतों बुद्धस्य, तत्तत्सम्प्रदायप्रवर्तकानां श्रीमच्छडु- 
रभगवत्पादाचार्यप्रभूतीनां, श्रीमतों गान्धिमहोदयस्थ च चित्रेषु, प्राचीनमन्दिरस्थेषु देवताबिम्बेष्‌ च 
विलोक्यमानेषु कस्य वा स्चेत्सो मनसश्शान्तिन समुदियात्‌ ? अद्यापि तदानीन्‍्तने: कल्शकारे: समृदद्धि- 
तानि हावभावविन्यासपुरस्सरं द्रष्टूणां हृदयकर्षकाणि चित्राणि सुवर्णरणब्जितानि विोक्य, सामयिक 
भावमवरबुध्य, प्रसन्न: को वा रसिकाः कलाकार न' प्रशंसेत्‌ ? सनन्‍तापपरीतं जनस्य हृदयमावज्य तत्र 
किमपि नूतन वेभवमातन्वतः, विलक्षण भावं द्वष्टुणां मनसि सम्पदयतः पुरातनीं शैली संस्कृतिज्च प्रबोधयतः, 
अनन्यसाधारणीं योग्यताब््च प्रकटयतः: कलछाकारस्य वैशिष्टं कि निगूढ कस्यापि विवेकिन: ? 


एवं सत्यपि वेशिष्टब्रे पुरातनीं संस्कृति परिवरत्य स्वस्वानुरूपां संस्क्रति सर्वत्र प्रसारयितूं यवन- 
शासका विलक्षणां काञज्चन भाषां, तदनुरूपजुच साहित्यम्‌, तच्छिक्षणञच प्रारभन्त। यथा राज। तथा 
प्रजा' इति न्‍्यायेन तदानीन्तनानां भारतीयानां राजाज्ञानुवततेनमनिवार्यमा[पतितम्‌ । आचार व्यवहारे वेष- 
भूषासु च महदल्तरं संवृत्तम्‌। मानवानां परस्पर प्रेमभावों लुप्त, पाशविकस्य कर्मण: सर्वत्र प्रचार 
आसीत्‌, मन्दिरेषु देवतासु च भक्तिभाव क्षीणतां गतः, मन्दिरेषु तेबु तेवु आगमानुमार प्रतिष्ठापिता- 
स्‍्त|स्ता देवता प्रतिम/श्च शासकवर्गण खण्डिताट, चित्रकलायु मानवानां कौशल कुण्ठितमभूत्‌, निलिस्पवा- 
ण्या: पठनें पाठनड्च करमशों हासभाव गतम्‌, यवनभाषायाइचातिमात्रं प्रचार अासीतू, बलात्तत्र सत्र 
मतपरिवर्ततं समारदृषं यवने:। एवं क्रमेण तेषां दौप्ट्यन दुराचारंण वा यदा स्वानुकूला संस्कृति: 
प्रसुता, तदा तां निरोद्ध, तत्र तत्र भकतशिरोमणय: श्रीतुल्सीदासप्रभूतयस्त्रिचतुरा महापुरुषा: प्रादुरभूवन्‌, 
न्यभान्त्सुइ्चार्यसंस्कृतिपरिरक्षणाय श्रीरामचरितमानसप्रभूतीनि पग्रन्थरत्नानि। इमानि च्‌ ग्रन्थरत्नानि 
संस्कृतेरस्माकरक्षार्य कवचरूपाण्येवासन्निति न वकक्‍्तव्यमस्माभि:। 


एवं याते बहुतिथे काछे आश्गलानां भारतवर्ष प्रवेशो जात:। तदारभ्य परिशिष्टाप्यायसस्कृति: 
सर्वत्र विलयं गता। आज्भाला हि भौतिकशरीरबिकास एवं सुभुर्श श्रद्धवानास्तन्निर्माणभेव मुख्यमम- 
व्यन्त। शरीरातिरिक्तस्थात्मनस्सत्तायां ते सन्दिहाना एवाभवन्‌ । अत एवं तेपां तच्छविनसंग्रहे प्रवृत्ति- 
नोंदभुत! तेन चात्मा दुबंो जात:। तेंषां शासनसमय प्राचीनार्थेतिहासस्थ, शिक्षाया:, संस्कृते: सभ्य- 
तायाः, कर्मकाण्डस्य, आत्मशोनसाधनानां दर्शनानाञझ्च यया द्रुतगत्या ह्रासस्समजायत, न तथा यवनानां 
शासनसमय इति निरचप्रत वक्‍तुं शक्यते। तेषाल्चायमभिनियेश आसीत्‌ --यद्‌ भारते मानवाः वर्णन, 
रुधिरेण, अस्थ्मां समूहेन च कार्म भारतीया भवन्तु, किन्तु बुद्ध्या, व्यवहारेण आचारेण, वेषंण, रुच्या, 
चेमे पाश्चात््या एबं यया भवेयुस्तथास्माभिः प्राणपणनापि प्रयतनीयमिति। यवना आसुरीं वृत्तिमाश्रित्य 
प्रजापालनकमकिरन्‌, पाश्वात्त्यास्तु पैशात्रीं बृत्तिमाश्रित्य तदकुवंन्निति वक्‍तुं शक्यते। मन्‍्ये मनोरथ- 
स्तेषां परिपूर्ण इति। अच्चत्वे वयमवल्लोकयासः --प्रायस्सवोंडपि परमात्मनस्सत्तायां सन्दिग्धों सर्वपुरुषा- 
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थरत्नाकराडर्पादु़िजते, प्राचीनानि झ्ास्त्राणि दशंनानिच द्वेष्टि, सदितिहासं विस्मृत्य मिथ्यास्पेण 
पाइच। स्ये: प्रसारित इतिहासे श्रद्धत्ते, प्राचीन॑स्सुपरिश्रम्य प्रवतितं साहित्यं दूरीकरोति, भक्यमभद्ष्यब्च न 
विवेचयति, गम्यागम्ये च न विचारयति, ज्ञानेत वयसा तपसाच वृद्धानधिक्षिपति, पुत्र: पितरम्‌, दिष्यो 
ग्‌रुम्‌, जाया पतिम्‌, सेवकश्च स्वामिनं न तृणाय मनन्‍्यत इति। हन्त ! किमहं अ्रवीम्येकेकोषपि भारतीय: 
पाइ्चात्यपिशाचिकया समाक्रान्तों यर्थेच्छ मूद्धंजानुन्मुच्य स्वैरं नृत्यति। सर्वस्था अप्यस्या अनर्थपरम्पराया: 
प्रसारे तेषां भाषेव मुख्य कारणमिति न वक्‍तव्यमस्माभिः। कूटनीतिकुशछास्ते प्राचीनराविष्कृतान्‌ 
विषयान्‌ कथडिल्चदवगत्य स्वभाषया च तान्‌ संग्रथ्य, स्वेच्छान्‌ रूपड्चान्यथयित्वा सर्वत्र क्रमशः प्रचारया- 
स्वभूवु:। भारतीया अपि तपस्विनः ततो रुचिमादधाना:, ते: प्रसारिते मोहजाले संलम्ना:, तत्रेव तथ्य- 
बुद्धि विदवतः, तदध्ययने तत्थचारे च सुभूश साह्ममाचरन्‌। य एवं हि पाद्चात्त्यदेशान्‌ प्राप्य वेदान्‌ 
दर्शनानि, साहित्यम्वाधीत्य समागच्छति, स महान्‌ पण्डित: पयंगण्यत इत्यत्र सुलभान्युदाहरणानि । 
यनेव भारतीयेन ततः त्रिचतुराण्यक्षराणि पी० एचू० डी०, डी० लिट, प्रभृतीनि प्राप्यन्त, स एव 
विद्वदग्रेसर:। अह॒ह ! किमितोध्प्यधिक कष्टतरमस्माक स्थात्‌ ? सत्यमास्माक नेतिक सांस्कृतिकब्न्च पतन 
जातम। 


एवं सत्यामप्यनर्थपरम्परायां तदपाकरणायास्त्यवकाशः । राजनीतौ कुशलान्‌ स्वातन्त्रयण भाश्त- 
भुव प्रशासतो नायकान्‌ वीक्ष्य भगवती भारतमाता नूनं सम्प्रति प्रमुदितान्तरड्भा विलसति। तत्रापि 
महात्मनो गान्धिमहोदयस्थेव पन्थानं जगद्धितकरमनुवर्तयमानान्‌ श्री नेहरू-पटेल-राजे न्द्र-गोविन्दवल्लभ- 
सम्पूर्णानन्दप्रभूतीन्‌ सत्पुत्रानुद्रीक्ष्य निवृतस्वान्ता बतंत इत्यत्र नास्ति विशय:। परं नेतावता मातुमंनोरथः 
परिपूर्ण: । नैतिकीं सांस्कृतिकीज्चोन्नति सा कामयते। तद्थ॑ सत्स्वषि कार्यान्तरेष्वत्यावश्यकेषु भारतीय- 
संस्कृतियरिरक्षणमेव प्रथममावश्यकम्‌। 'सर्वस्सगन्धेष्‌ विश्वसिति' इति हि न्याय: । न्यायमिमनुसृत्य कश्चन 
सुन्दर उपायस्सज्नायक्ररारचनीय:। प्राथमिकशिक्षायां संस्कृतवाण्य। अध्ययनं यथा अक्लिवार्य स्थात्‌ तथाज्ञा 
प्रव्तंनीया। एवं सति राष्ट्रभाषाया हिन्या महानवलस्बस्स्यात्‌। संस्कृतसंदलितहिन्दीभाषाया एव पूर्वो- 
क्तसर्वानर्थनिवारणायस्ति सामथ्यंमिति न वक्‍तव्यमस्माभि:। एवं सत्येव प्राचीनमंहर्षिभिस्सुपरिश्रम्या- 
विष्कृतानां वेदाभिधानानां शब्दसन्दर्भाणां, दर्शनानाम्‌, अन्येषाञ्वाध्यात्मिकशक्तिसमेधकानां शास्त्राणां 
सर्वत्र प्रचारायानुकूल्यं स्थात्‌। एतदर्थमामूलचूड हिक्षाया: परिवर्तन तथा विधेयम्‌, यथा ह्ाधीतानां 
विषयाणां क्रियात्मना प्रयोगाय द्वारमुद्घाटित॑ स्यथात्‌। 


साम्प्रतमस्माक भाग्यस्येव परिणामभूता: श्रीसम्पूर्णाननदमहोदयाः, उत्तरप्रदेश शिक्षासाचिव्यमाव- 
हन्तो भारतवर्षानूकूलां काञ्चन मनोरमां शिक्षापर्दधाति प्रवर्तयितूं बद्धपरिकरास्सन्तीति नितरां प्रमोद- 
स्थानभिद॑ विश्वसिमकच वयं--यद्‌ श्रीशिक्षासचिवमहाभागा: सम्पूर्णानन्‍दमहोदयाः: प्रथमममत्तरप्रदेशे 
पूर्वोक्तसर्वानर्थनिवारणाय शिक्षापद्धति परिवत्यं भगवत्या भारतमातुर्मनोरथं परिपूरयेयुरिति। 


१०२ 


साइथनये प्रमाणप्रमेयविचारः 
ले० उपम्ेशपिभश्रः 


तत्तच्छास्त्राप्रतिपादितपरमतत्त्वावसिद्धयर्थ तत्साधनभूतप्रमाणप्रमेयनिरूषण तत्तच्छास्त्रकार: कृत- 
मिति तत्तच्छास्त्रप्रमुखग्रन्थेषु स्पष्ठमेव। चरमोद्वेश्यमेदेन प्रमेयविभिन्नता तथा प्रमाणभेदो5पि | अत 
एवं यानि खलु प्रमेयाणि प्रमाणानि च न्यायजास्त्रे नियतानि, न तानि सांख्यनये सर्वथाओ्पेक्षितानि। 
एवमन्येष्वपि जास्त्रेधु दुश्यत एबं। शास्त्रस्थ वास्तविकस्वरूपज्ञानं तच्छास्त्रप्रतिपादितप्रमाणप्रमेयज्ञाननंव 
जायते, एतयोरेव विशेषविचार जास्त्रस्य महानायास:। एतयो:ः पुन: प्रमेयज्ञानं प्रमाणजानाधीनम्‌ । प्रमाण- 
भेदश्च प्रभेयस्वरूपाबीन:। तदुक्तम्--मानाधीना मेयसिद्धि:' 'प्रमेयसिद्धि: प्रमाणाद्धी' ति। यदि प्रमेय- 
स्वरूपभीदृश्श यस्य सम्यगृज्ञानायकमेव प्रमाणमयेक्षेत तहिं प्रमाणद्ववस्वीकारे नास्ति काइपि युक्तितः, शास्त्र 
व्यथंता च। 


इत्थं शास्त्रसिद्धान्तमु ररीकृत्य तद्विशेषविचाराय प्रवत्तमाने ईश्वरकृष्णविरचितसाइूख्यसप्तततिग्रन्थे 
तापत्रथविनाशाय जिविथमेब प्रमेयं निरूपितम्‌। एतस्थेव व्यवताव्यक्तज्ञरूपत्रिविधप्रमेयस्य विशेषज्ञानेने- 
इवरकृष्णोकततझूव्यशास्त्रत्ततियादितवरमोहेश्यस्य सिद्धिमंवतीति । अत एबोक्तमीइव रकृष्णेन--तद्वि परीतः 
श्रेयान्‌ व्यक्ताव्यक्तज्विज्ञानाद' इति। एतस्य त्रिविधप्रमेयस्य विज्ञानार्थम्‌ दुष्टमनुमानमाप्तवचन ड्चेति 
त्िविध प्रमाणमिप्टम्‌ कन प्रमाणन पुनः कस्य प्रमेयस्य प्रतीतिर्जायत इति जिशासायामू-- 
सामान्यतस्तु दृष्टादतीश्कियाणां प्रतीतिरनुमानात्‌ । 
तस्मादपि चासिद्धं परोक्ष माप्तागममात्‌ सिद्धम्‌ ॥ 
इति कारिकाकारंरुक्‍्तम । सांख्यनये दृष्टशब्द: प्रत्यक्षेव्थे प्रयुकत:। अस्थाः कारिकायाः व्यास्यानस्त्वित्थं 
प्रतिभाति--सामान्यत:” इत्यत्र षठ्र्थे तसिः। सामान्यस्य-साधारणवस्तुन:- इन्द्रिययोग्यस्थ सर्वस्य 
दृष्टात्‌' प्रत्यक्षादेव प्रतीति:' ज्ञान जायते। तेन सकलव्यक्तस्य-- (बुद्धि, अहंकारः, एकादशेन्द्रियाणि, 
पल्चतन्मात्राणि तथा पञ्चभूतानि) सांख्यदृष्टथा साधारणवस्तुजातस्थ ज्ञान प्रत्यक्षप्रमाणेनेंव जायते। 
तदुकक्‍्त गौडपाद:-- व्यक्त प्रत्यक्षसध्यम्‌'। अतीन्द्रियाणां' बुद्धरगोचराणां प्रमेयाणाों 'प्रतोति:' 'अनुमा- 
तात्‌' अनुमानप्रमाणेन भवति। कानि पुनरतीन्द्रियाणि साड्खूयनयस्वीकृतश्रमेयेप्‌ सन्‍्तीति विचायंभाणे 
अव्यक्तमेव ईदुशं प्रमेयं यत्वल्वतीन्द्रियमू, अव्यक्तत्वादेव हेतो:। वनु अव्यक्तस्थ प्रधानस्थ एकत्वात्‌ 
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कथ्थ बहुबचनमतीन्द्रियाणामित्यत्रोक्तम्‌ आदरार्थ बहुववनम्‌ | अथवा यधह्मपि मूला प्रकृतिस्तु अव्यक्त॑- 
रूपा एकंव, किन्तु प्रकृतिविकृतिझुपेषु सप्तसु व्यकोष्वपि प्रकृतिरूपं तु सर्वत्राव्यक्तमेव । अर्थाद्‌ बुद्धिस्तु 
व्यक्तरूपेण प्रत्यक्षमेवः किन्तु अहद्भारस्य प्रकृतिरूपत्वात्‌, प्रकृतिर्पेण च तस्या अव्यक्तत्वमिष्टमेव । 
एवमहड्डारादिष्वपि विक्रतिरूपेण व्यक्तत्व॑ प्रत्यक्षसाध्यत्वञऊूब; प्रकृतिरूपेण चाव्यक्तत्वं मतीन्‍द्रयत्वव््च 
स्पष्टमेव। तेन अव्यक्तानां प्रकृतीनांमतीन्ियाणां प्रतोतिरनुमानेन भवतीति। अथवा सांख्यनये 
इविधस्य पुरुषस्य प्रतिषादन बत्तते। तत्न एको बद्ध: यस्यास्तित्व संघातपराश्थत्वात त्रिगुणादिविपर्यथा- 
दधिष्ठानात्‌ पुरुषो5स्ति भोकत्‌भावात्‌ कैवल्यार्थ प्रवृत्तेश्च ॥' इत्यनया कारिकया प्रसाधितम्‌। एंवं 
'जनतमरणकरणान।'मित्यादि कारिकया च॑ तस्थेत्र बहुत्वं निर्णीतम्‌। एबं पुरुष: परोक्षोप्तीन्द्रिय इति 
यावत्‌। एवं 'संघातादि-लिडूगैरतुमेयः। तेन प्रधानस्थाव्यक्तस्य बुद्धघादिप्रकृतिरूपाव्यक्तानां बद्धपुरुषाणा- 
ज्चातीन्द्रियाणां प्रतीतिरनुमानेन भवतीति सर्ब सूस्पष्टमेव। 


एवं व्यक्ताव्यक्तयोविज्ञातार्थ प्रत्यक्षानुमानयों: सा्थकत्व॑ दशितम्‌। तदन्‌ ज्ञरूपप्रमेयस्थ कर्थ॑ 
प्रतीतिरिति विचार: प्रवर्तते । ज्ोअ्प्यतीन्द्रियः परोक्ष:। किन्तु अस्य त्रिगुणातीतत्वात लिझगादे रभावाद 
अनुसानेत प्रतीतिर्भवित्‌ नाहँति। अत एवास्थ प्रतोति: केवलमाप्तश्र॒त्यय भवति। एवं शत्रिविधस्थ प्रमे- 
यस्य प्रमाणत्रयेणेव विज्ञानं जायते। अतो नाधिकस्य प्रमाणस्य सांडख्यनयप्रतिपादिततत्त्वज्ञानायापेक्षा 
वत्तते न चाल्पेनेव प्रमाणेन सर्वस्य प्रमेयजातस्थ ज्ञानं भवितुमहेतोति। तस्माद्‌ उक्तार्थप्रतिपादनमेवे- 
इवरकृष्णस्थाभिप्रायो भवितुमहंति। तदर्थमेवोक्तम्‌्--सामान्यतस्तु दृष्टादितत्यादि। ' 


स्वाभाविकममुमर्थमनादृत्य टीकाकारें: क्लिष्टतमकल्पनादिकमुद्भाव्य स्वस्वप्रन्थव्याख्यानचातुर्य्य 
प्रद्शितम्‌। तत्र तत्त्वतदर्शनमात्रप्रवृत्तानामस्माक॑ को थ्प्याग्रहों नास्ति। अस्य च युकतायुक्तत्वे सूरिभिरे- 
वावगन्तव्ये इृति। 
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परमाणु शक्ति और परमाणु बम 
राहुल सांकृत्यायन 


पुरमाणु बम के बारे में आजकल बहुत शोर सूनने में आता है। शायद ही कोई दिन नागा 
जाता हो, जब परमाणु बम के बारे में अखबारों में कुछ न आता हो । कम्यूनिज्म और रूस से घबड़ाई 
दुनिया के लिये परमाणु बम सब से बड़ा सहारा है। लोग इसके भरोमे निश्चित बैठना चाहते हैं 
यद्यपि परमाणु बम के रहते-रहते भी ४५ करोड़ निवासियों का चीन कम्युनिज्म के हाथ में चला 
गया। जापान की मनचूरिया में हार पर हार हो रही थी और जमंनी के आत्मसमर्पण के बाद 
उसका आत्मसमर्पण चंद ही दिनों में निश्चित था, तब भी अमेरिका ने हिरोशीमा और नागासाकी 
पर परमाणु बम गिराये ही, जो केवल नृशंसता थी। हिरोशीमा के ६० हजार बच्चों, स्त्रियों, नर- 
नारियों को तुरंत और उतनों ही को कुछ महीनों के भीतर मार डालना मानवता का चरम पतन 
था। अमेरिका जानता था कि जापान से अमेरिका बहुत दूर है, वहाँ तक उसके विमानों का पहुँ- 
चना असंभव सा है। इसीलिये निर्द्र हो उसनें जापान के दोनों नगरों पर परमाणु बम गिराए । 
यदि जापान से अमेरिका उतना ही नजदीक होता, जितना जमंनी से इंगलेंड, तो हिरोशीमा और 
नागासाकी पर ये बम कभी नहीं गिराए जाते, क्योंकि तब जापान बिषैली गैसों और रोग-कीटाणुओं 
के बम अमेरिका पर फेंकता, जो परमाणु बम से कहीं भयंकर सिद्ध होते। वस्तुतः जमंनी और 
जापान के साथ युद्ध करने में इंगलेंड और अमेरिका की सेनाएँ जितनी हों कच्ची सिद्ध हुई थीं 
उतनी ही रूस की सेना अधिक मजबूत मालूम पड़ी। इस छज्जा को धोने और भविष्य में अपने 
राजनीतिक महत्व को कायम रखने के लिये परमाणु बमों द्वारा जापानियों को मारा गया, उनके 
दो नगरों को ध्वस्त कर दिया गया। आज अमेरिका चाहे कितनी ही सहृदयता दिखलछाएं, कितु 
क्या जापानी कभी इस न्‌शंसता को भूल सकते हें? परमाणु बम के गिराने से पश्चिमों युरोप के 
प्रतिगामियों को साँस लेने की हिम्मत हुई। रूस परमाणु बम से नहीं डरता, यह निश्चित है कि उसके 
पास परमाणु बम तथा उससे भी भयंकर हथियार मौजूद हें, हाँ, दुनिया के बहुजनों का हितैषी होने 
से वह हिरोशीमा के नझ्ंसतापूर्ण हत्याकांड का कारण नहीं बन सकता । 


परमाणु बम की शक्ति 


परमाणु बम बहुत भयंकर हथियार है। तेरहवीं शताब्दी में आदमी ने वारूद के हथियारों 
का प्रयोग आरंभ किया । उससे पहिले लकड़ी, कोयला और तेल को जला कर आदमियों ने 
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ताप तथा शक्ति का उपयोग किया था। तेल और कोयले में छिपी रासायनिक शक्ति को 
जरा कर इंजन और मोदर चलाई जातो है । यह रासायनिक शक्ति वस्तुतः परमाणु के 
ऐलेक्ट्रोनों से भी नहीं आती, बल्कि समानघर्मा परमाणुओं को बाँध कर उन्हें अणु के रूप में परिणत 
करनेवाली शक्ति का ही यहाँ उपयोग किया जाता है। इस शक्ति को परमाणु के बाहरवाले एछे- 
क्ट्रन एक दूसरे से उलझ कर पैदा करते हैं। यह रासायनिक शक्ति भी बहुत जबरदस्त है, इसमें 
शक नहीं। किछु कोयछा और पेट्रोल से ले कर बारूद तक का प्रयोग करते हुये आदमी ने ऊपरी 
तरू की शक्ति का ही अभीतक उपयोग किया था। परमाणु बम में परमाणु के भीतरी नाभिकण में 
निहित अपार श्षक्ति का प्रयोग किया जाता हैं। वह शक्ति कितनों है, यह इसीसे मारूम हो जायगा, 
कि एक छोटे से गेंद के बराबर के उरानियम में कितने ही अरब उरानियम परमाणृ होते है, जिनमें 
से हरएक के भीतर बीस़ करोड़ एलेक्ट्रन-वोल्ट शक्ति छिपी हुई हैं। इस छोटे से गेंद में कित्तनी 
शक्ति निहित है उसका अंदाज आसानी से रूग़ाया जा सकता है। टी-एन-टी आजकल का सब 
से जबरदस्त विस्फोटक है। हिरोशीमा पर जो परमाणु बम गिराया गया था, उसमें ब्रीस हजार 
टन टी-एन-टी की शक्ति थी। 


परमाणु गर्भ 

प्राचीन काऊू से आज तक साइंस बेत्ता परमागुओं का पता लगाते आ रहे हे। उनमें 
बहुत से तो प्रकृति में स्वाभाविक रुप से मिलते भी नहीं । उनके नाभिकण इतने भंगुर होते हैं, 
कि वह क्षणभर के लिये भी ठहर नहीं सकते । कितनी बार छोगों ने उनके आविष्कार का दावा 
किया, लेकिन वह सत्य नहीं साबित हुआ। 


परमाणु के बाहरी भाग में एलेक्ट्रन बड़ी तेजी से चक्कर काठते हुए किसी भी नजदीक 
आने वाले पराये पदार्थ को धक्का देकर बाहर करने हुए पहरेदारी करते हैं। उनसे बहुत दूर 
परमाणु के गर्भ में नाभिकण हैं, जो प्रोटन और न्यूट्रन से बना है। एलेक्ट्रन यदि ऋण विजली 
है तो प्रोटन धन विजली, और न्यूट्रन न धन विजली है न ऋण विजली। न्यूट्रन और प्रोटन की 
भूतमात्रा प्रायः समान हैं। प्रथम परमाणु हाइड्रोजन सब से छोटा और बनावढ में सरल अर्थात्‌ 
उसे बाहर पहरा देने के लिए सिर्फ एक एलेक्ट्रन और गर्भ में एक प्रोटन होता हैं। विशेष हाइ- 
ड्रोजन दो और तीन प्रोटन वाले भी होते हे। हाइड़ोजन के बाद का अगला परमाणु हीलियम हैं, 
जिसके बाहर दो एलेक्ट्रन होते हें और गर्भ में दो प्रोटन। हीलियम की भूतमात्रा चार हेँ। इस 
भारीपन का कारण उसके गर्भ में अवस्थित दो न्यूट्रन हैं। सब से हल्की धातु लिथियम के भीतर तीन 
धन ब्रिजली (प्रोटन) हैं, लेकिन उसकी भूतमात्रा सात हैं, बाकी चार भूतमात्रा चार न्यूट्रनों के कारण 
है। यह मालूम ही है कि एक प्रोटन की भूतमात्रा ऐलेक्ट्रन से १८०० गुनी होती है । 


नाभिकण में अपार शक्ति है, यह बात तो पहिले से ही माझूम थी, कितु उस शक्षित को 
हस्तगत करने का कोई साधन नहीं मालूम था, जब तक १९३० में चड़विक ने न्यूट्रन का पता खोज 
नहीं निकाला। न्यूट्ग धन और ऋण दोनों बिजलियों से वजित हैं, इसलिये किसी परमाणु के 
नाभिकण में पहुँचने में उसे बाधा नहीं होती। यदि किसी दूसरे हथियार को इस्तेमाल करना पड़ता, 
तो करोड़ों एलेक्ट्रन वोल्ट की शक्ति भरके “गोली” को प्रोटन तक पहुँचाने में सफलता मिलती। 


ड 


परमाणु शक्ति और परमाणु बस 


स्यूट्न एक या दो एलेक्ट्रन बोल्ट की शक्ति से फेंक कर नाभिकण में पहुंचाया जा सकता है। हाँ 
न्यूट्न को इतनी शक्ति से फेंकने की जरूरत है, जिसमें वह नाभिकण के आगे नहीं निकरू जाए। 
इसीलिये न्यूट्रन को बड़ी धीमी गति से भीतर फेंकने का ढंग निकाला गया हैं। प्रोटन की भृतमात्रा 
१.००७६ और न्यूट्रन की १.००९० है। दोनों मिलकर के जब नाभिकण का निर्माण करते हैं, 
तब दोनों के योग की थोड़ी सी मात्रा कम उतरती है। दोनों का योग २.०१६६ है कितु प्रोटन 
और न्यूट्रन से मिलकर बना इड्युटेरोन २.०१४२ के बराबर होता है। यह कमी उस शक्ति के 
निर्माण में व्यय हुई, जो कि प्रोटन और न्यूट्रन को बाँध के रखती है। इस बाकी .००२४ भाग से 
इयुटेरोन को बाँधकर रखनेवाले २२ लाख एलेक्ट्रन बोल्ट की शक्ति पैदा हुई। यदि दोनों टुकड़ों 
को अलग किया जाए, तो फिर उक्त कमी को पूरा करना पड़ेगा। 


ेफ रेडियो-क्रियावाले तत्त्वों के बारे में पहिले कहा जा चुका है, थोरियम, उरानियम 
आदि रेडियो-क्रियावाले परमाणु हैं, जिनके नाभिकण की कणिकाएँ स्वत: निकलती रहती हैं, जिनकी 
कमी के कारण परमाणु का द्रध्यांवर होता रहता है। अपार शक्ति लगाकर नाभिकण को बाँध 
रखा गया है, इसीलिये नाभिकण का तोड़ना आसान काम नहों था। लेकिन रेड़ियो-क्रियावाले तत्त्वों 
ने काम को कुछ आशाप्रद बना दिया। न्यूट्रन के हाथ लूग जानें पर तो काम और आसान हो 
गया। उरानिय्रम ९२ परमाणुओं से सब से भारी और अंतिम परमाणु है । इसकी भूतमात्रा २३८ 
हैं, और इसके बाहरी ९२ एनेक्ट्रनों के संतुलन के लिये ९२ प्रोटन तथा उन्हें बाँधकर रखनेचाले 
१४५ न्यूट्रन हें। लेकिन परमाणु-अम जिस उरानियम से बनाया गया, वह २३८ भूतमात्रावाला 
साधारण उरानियम परमाण नहीं, बल्कि २३५ भूतमात्रा रखनेवाला समस्थानीय उरानियम है, जो ' 
दो न्यूट्नू कम हो के २३५ का बना होता है। अर्थात्‌ बह १४३ न्यू-१२-ए-९२-प्रो है। 


उरानियम की खानें विदव में बहुत अधिक नहीं हे और अब तो उन्हें बहुत छिपाकर रखने 
की कोशिश की जाती है। युकतराष्ट्र अमेरिका, कनाडा तथा दूसरे देशों ने उरानियम ही नहीं, अपने 
यहाँ की सभी रेडियो-क्रियावाली धातुओं की खानों को भी राष्ट्रीय संपत्ति बना लिया। निश्चय ही यदि 
भावी युद्ध म परमाणु-बम का इस्तेमाल हुआ, तो खानों पर सब से पहिले आक्रमण होगा। अभी 
तक जो खानें प्रकट हैं, उनका स्थान-निर्देश निम्न प्रकार है :-- 


नाम देश 

बिहार भारत 
फरगाना उपत्यका सोवियत रूस 
योआब्रिम्स्ताल चेकोस्लाबाकिया 
उत्तरी भाग जमंनी 

दक्षिणी भाग स्वेडन 
कारनंवाल इंगलेंड 

न्ा+ पोतुंगाल 
टंगानिका अफ्रीका 
मदगास्कर मदगास्कर द्वीप 
बेल्जियम कांगो अफीका 
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दक्षिण-पश्चिमी अफ़रीका अफ्रीका 

गोर्डीनिया दक्षिणी अफ्रीका 
ब्राजील ब्राजील 

रच मेक्‍्सीको 
कोलोरंडो युक्तराष्ट्र 
ओऑंटारियो युक्तराष्ट्र अमेरिका 
यूटा युक्‍तराण्ट्र अमेरिका 
एलडोगेडो कताडा 


लेकिन हितीय विश्वयुद्ध के बाद रेडियो-क्रियावाले तत्त्वों, विशेष कर उरानियम की खानों को 
गुप्त रखने की बड़ी कड़ाई कर दी गई है। सोवियत मध्येशिया की उरानियम खान बाहर के लोगों 
को मालूम है, क्‍योंकि युद्ध से पहिले उसे छिपाने की कोणिश नहीं की जाती थ्री। सोवियत रूस में 
हर कई उरानियम की लानें हैं, जिनमें कुछ तो ध॒व कक्षीय प्रदेश में हे 


ऐसी ११५ धातुएँ हे जितके साथ उरानियम पाया जाता है। जहाँ कहीं भी संगखारा की 
चट्टान मिलती है, वहाँ उरानियम की साथी धातुएँ भी पाई जाती है। पहिले हमारे बिहार के 
उरानिय्म या ट्रावंकोर के थोरियम की कोई पूछ न थी, कितु अब इनका मूल्य बहुत बढ़ गया 
है । उरानियम की खानें अब सोने और हीरे की खानों को भी मात करने लगी हैं। ऐलडोरेडो 
(अमेरिका) में उरानियम के मनुष्य द्वारा भेदने के पहिले प्रतिमास ५ छाख डालर (बीस लाख 
रुपया) की चाँदी, सोना और रेडियम निकलता था। द्वितीय युंद्ध से पहिले उरानियम वहाँ कूड़ा- 
कर्कुट समझ कर फेंक दिया गया था। अब उससे करीब-करीब उतना ही मूल्य प्राप्त होता हैं। यूटा 
और कीलोरेडो के वनाडियम, उरानियम और लेशमात्र रेडियमवाली खानों का भी मूल्य बढ़ गया हैं। 
पश्चिमी कोलोरेडो के पथ्रराये (फोसील) वृक्ष संसार में उरानियम और रेडियम के लिए बहुत ही 
समृद्ध खोत हे। १९२० में सानमगुल नदी में दो विशारू फोसील वृक्ष मिले थे, जिनस २३० हजार 
डालर (९ लाख २० हजार रुपया) का वताडियम उरानियम और रेडियम निकला था। उरा- 
नियम ओषिद का मृल्य २७ हजार वनाडियम का २८ हजार और १.७५ ग्राम रेडियम का १७५००० 
हजार डालर था--यह १९२० के मूल्य से । उरानियम और रेडियम के कोई-कोई धातुपाषाण 
६४ से ८५९ प्रति सकड़ा उरानियम ओषिद प्रदान करते हैं । यह धातु साधारण तौर से ग्रेनाइट 
(संगखारा) चट्टानों में मिलती है, जो पृथिवी के गर्भ से आदि काल में पिघले लावा के रूप में बाहर 
निकलकर ठंडे और स्फटिक बन गए। 


यह निव्चय ही है कि उरानियम और उसके बाद थोरियम तथा दूसरी रेडियो-क्रियावाली 
धातुओं का महत्व और मूल्य अब सभी धातुओं से अधिक माता जाने छगा है। जब तक उनका 
प्रयोग केवलछ संहार के लिये किया जा रहा हैं, तब तक उन्हें गुप्त रखने की भी पूरी कोशिश की 
जायेगी । 


आजकल परमाणु-बम राजनीतिक धमकी का हथियार बन गया है। ऐंग्ली-अमेरिकन सा म्राज्य- 
वादी अपने प्रभावित देइरं में इस बात का बहुत जोर से प्रचार कर रहे है, कि परमाणु-बम और 


है 


परमाणु शक्ति और परमाणु बस 


परमाणु-शक्ति की कुंजी केवल हमारे हाथों मं है । लेकिन यह बहुत कुछ गाल बजाने की सी बात 
है। उरानियम परमाणु तोड़ने का काम अमेरिका के नहीं, बल्कि जमंनी के दो वैज्ञानिकों ने किया। 
उरानियम के नाभिकण के स्वतः विदरण की बात १९४० से पहिले ही दो रूसी वैज्ञानिकों ने खोज 
निकाछा था, जिसका विवरण अमेरिका की प्रमुख भौतिक-विज्ञान-पत्रिका फिजिकल रिव्यू में १९४० 
में छपा था। उक्त विद्वानों ने दिखलाया था, कि किस तरह बिना न्यूट्रन के प्रहार के स्वतः उरा- 
नियम का नाभिकण विदरित होता है। यह विदरण बहुत कम पाया जाता है। १९४० में प्रकाशित 
रूसी ग्रंथों से पता लगता है, कि एक किलोग्राम (सवासेर) साधारण उरानियम से एक सेकंड में 
५५० ग्यूट्रन स्वतः निकल कर बाहूर हो जाते है । 


उरानियम का विदरण 


परमाणु के गर्भ में अवस्थित अपार शक्ति यदि किसी तरह मुक्त की जा सके: तो, 
कोयला, तेल और पानी से भी अधिक सस्ती तथा भारी परिमाण में विद्युत-शक्ित प्राप्त हो सकती 
है। सभी परमाणुओं के नाभिकणों को तोड़कर शक्ति बाहर करने की बात मुश्किल थी, लेकिन स्वतः 
विदरित होनेवाले (रेडियो क्रियावाले) परमाणुओं से विशेष कर न्यूट्रन के आविष्कार के बाद 
अधिक आशा हो चली और वैज्ञानिकों ने उनके ऊपर अपना ध्यान भी आकृष्ट किया। जर्मनी के 
विज्ञानवेत्ा हांन ने सबसे पहिले सफलतापूर्वक उरानियम के नाभिकण का १९३८ में विदरण किया। 
१९३० में न्यूट्रन के आविष्कार के बाद न्यूट्रनों को बढ़ा-बटाकर ९२ तत्त्वों के कितने ही विभेद 
समस्थानीय तैयार किये गए। प्रोफेसर अटोहान इसी तरह नाभिकश को प्रहारकर के नये-नये 
समस्थानियों के निर्माण का प्रयोग कर रहे हैं। यह याद रखना चाहिये, कि अभी तक इस प्रक्रिया 
से ३०० से ऊपर स्मस्थानीय परमाणु निर्मित किये जा चुके हैं। प्रोफेसर हान अपने प्रयोग में 
उरानियम परमाणु के नाभिकण पर न्यद्रन की गोली दाग रहे थे। न्यूट्न कभी नाभिकण को 
तोड़ने का काम करते हुए निकल जाता हैं और कभी नाभिकण इस आक्रमणकारी को पकड़ के 
अपने पास रख लेता हैं। यदि उरानियम का नाभिकण न्यूट्रन को पकड़ लेता है, तो उसकी भूतमात्रा 
२३८ की जगह २१९ हो जाती हूं, ऐसा पहले भी देखा गया था और पकड़ने की प्रक्रिया से ही 
उरानियम में एक न्यूट्रन बढ़ाकर नेप्तुनियम समस्थानीय बनाया गया, जो ९३वाँ रसायनिक तत्त्व है। 
समस्थानीय भी रेडियो-क्रियावाला है। अपने भीतर से वीटा कण को निकालकर यह ३-३ दिलन में 
प्लूतोनियम समस्थानीय (प्लू० २३९) के रुप में परिणत हो जाता है। यह उतना जल्दी परिणत नहीं 
होता और इससे उरानियम की तरह विदरण के लिये काम में लाया जा सकता है, परमाणु-बम 
में भी इसका उरानियम की तरह उपयोग हो सकता है। प्छुतोनियम का आविप्कार १९४० में 
हुआ था। उरानियम से बने प्ल्तोनियम का वही महत्त्व है, जो उरानियम २३५ का। जापान पर 
गिराए गए दो परमाणु बमों में एक प्छूतोनतियम का था। 


हाँ, तो प्रोफेसर हान जिस वक्‍त न्यूट्रन से उरानियम के नाभिकण पर प्रहार कर रहे थे, उस 
वक़्त वह यही आशा रखते थे, कि नाभिकण में पकड़ा जाकर वह इस प्रमाण को दूसरे तत्त्व में 
परिणत कर देगा। लेकिन उनको जो दृश्य देखने में आया, उस पर वह विज्वास नहीं कर सकते 
थे । २३८ भूतमात्रा का उरानियम टूटकर (विदरित होकर) प्रायः दो समान भागों में बट गया 
ओऔर उनमें से प्रत्येक की भूतमात्रा बारियम (१३७ भूतमात्रा) के बराबर थी। प्रोफेसर को विद्वास 


३ 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


करना मुश्किल था, किंतु अंत में धर्मंकीति के शब्दों को मानना ही था, “यदिदं स्वयमर्थानां रोचते 
तत्र के वयम्‌”। हानने फिर और प्रयोग कर के देखा, कितु परिणाम वही निकला। रासायनिक 
परीक्षा ने बतलाया, कि वह न्यूट्रन द्वारा प्रहारकर के उरानियम परमाणुओं को बारियम परमाणु के 
रूपए में बदल रहे हें। १९३८ के उत्तरार्ध को हान ने इसी परीक्षा में बिताया। उन्होंने अपने परीक्षण 
की व्याख्या के लिए एक महिला वैज्ञानिक डाक्टर लीज माइटनेर की सहायता ली, जो सैद्धांतिक 
भौतिकक्षासत्र तथा उच्च गणित एवं. परमाणु-संयोजन संबंधी सिद्धांतों की प्रंडिता थीं। यहूदी 
होने के कारण कुमारी माइटनेर थोड़े ही समय बाद जर्मनी से भागने के लिए मजबर हुई और 
आजकल वाशिग्टन के कैथोलिक विश्वविद्यालय में भौतिकश्षास्त्र का अध्यापन करती हैं। उन्होंने 
हान को बतलाया कि उनके प्रहार से उरानियम परमाणु बिदरण द्वारा विभक्‍त हो गया। यह 
बिदरण की प्रक्रिया ठीक उसी तरह की थी, जिससे प्राणियों के सेल बढ़ते-बढ़ते विदरित हो जाते हे । 
डाक्टर माइदनेर ने वदरण होने की ही बात नहीं बतलाई, बल्कि यह भी कहा, कि जहाँ टी-एन-टी 
जैसी परम शक्तिशाली विस्फोटक वस्तु का प्रत्येक अणु तीन या चार शक्ति-एकाई देता है, वहाँ 
उरानियम परमाणु-विदरण द्वारा द्विधा विभक्‍त होते समय २० करोड़ शक्ति-एकाई प्रदान करता है । 
यहाँ वह संकेत मिला, जो आगे परमाणु-बम-निर्माण करने में सहायक बना। डाक्टर माहइट्नेर जम॑नी 
से भाग कर इंनमार्क में पहुँचीं। नोवेल-पुरस्कार-विजेता भौतिक शास्त्री प्रोफेसर बोर की प्रयोगशाला 
में शामिल हुई। वह अपने साथ उरानियमर्नवंदरण की गणित-शास्शीय गणना को भी छेती हुई गई 
थीं। प्रोफेसर बोर १ जनवरी १९३९ को कोपन हेगन (डेनमार्क) से अमेरिक' के लिये प्रस्थान कर 
रहे थे, जहाँ उन्हें ब्रिसटोम विश्वविद्यालय में महान्‌ वैज्ञानिक अल़बर्ट आइंस्टाइन से मिलना था। 
इसी समय हान के प्रयोग को डाक्टर माइटनेर तथ! डाक्टर र० फ्रिश दोहराने की तैयारी कर रहे 
थे। उन्हें बारियम बनाने की चिता नहीं थी, बल्कि वह २० करोड शक्ति एकाई की भोज में थे। 


प्रोफेसर बोर प्रयोग के देखने की प्रतीक्षा नहीं कर सकते थे। अमेरिका में जनवरी के मध्य 
में पहुँचकर उन्होंने प्रिसटोन के भौतिक-ज्ास्त्री डाक्टर जान वीरलूर और कोलंबिया युनिवसिटी में 
उस समय अध्यापक मसोलछ्िनी के कोप से निर्वासित इटालियन वेज्ञानिक एनर को फेर्मी से उसका 
जिक्र किया । 


अभी ह्वितीय थुद्ध छिड़ा नहीं था। इसी समय वाशिग्टन के विश्वविद्यालय और क'नेंगी, 
प्रतिष्ठान ने सैद्धांतिक भौतिकज्ञास्त्र के संबंध में एक संमेलन बुलवाया था। २८ जनवरी को संमेलन 
जुड़ा। पहिले बक्ता ने अपना भाषण शुरू ही किया था, कि इसी समय फेरनी और बोर बहुत उत्ते- 
जित स्वर में बात करने सभागार में पहुँते। उनका ध्यान वक्‍ता की ओर बिल्कुल नहीं था। कितने 
ही उनसे परिचय रखने वाले विद्वान उनके पास जमा हो गए। प्रोफेसर बोर, प्रोफेसर फेरमी से एक 
पत्र के बारे में कह रहे थे, जिसमें उन्हें उनके भांजे डाक्टर फ्रिश ने माइटनेर की गणनाओं के ब।रे 
में लिखा था। फ्रिश ने यह भी बतलाया था, कि हान और उनके सहकारी स्ट्रासमान के प्रयोगों का 
पूरा जिवरण जर्मन वेज्ानिक पत्रिका नातुर-विजेन-शाफट्रेन के फरवरी (१९३५९) के अंक में निकल 
रहा हैं । 


.. . बोर और फेरमी पत्रिका के उस अंक के देखने के लिये अधीर हो उठे । अभी उसके अमेरिका 
पहुंचने में देर थी, कितु उसका प्रूफ वाशिग्टन की राष्ट्रीय साइंस एकेडमी के कार्यालय में मौजूद 
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था। बोर और फेरमी मेंगाकर उस ऐतिहासिक लेख को पढ़ने छगे, जिसने परमाणु-युग का 
आरंभ कराया। प्रयोग दुरूह नहीं था, कई प्रयोगशालाओं में उसे तुरंत दोहराया गया और कुछ ही 
घंटों के भीतर पता लग गया कि उरानियम परमाणु के टूटने से अपरिमित शक्ति निकलती है। 
उसी क्षाम को बोर और फेरमी ने दूसरे मेहमानों के साथ स्वयं अपनी आँखों इस तजरबे को देखा। 
यह आसानी से समझा जा सकता था कि जैसे उरानियम परमाणुओं को तोड़कर बारियम और 
क्रिपट्रोन के परमाणुओं में बदलते हुए अपरिभित शक्ति मुक्त की जा सकती है, उसी तरह पास-पास 
रखे दूसरे उरानियम परमाणुओं का भी जिदरण कराया जा सकता हैं और इस प्रकार उनसे अपार 
शक्ति फूट कर बाहर निकल सकती है। इसी समय पेरिस से सूचना भी मिली कि यहाँ उरानियम 
के वरिदरण ढवारा एक विदरण-श्रृंखठा कराने का तजरबा सफल रहा। एक उरानियम-परमाणु दूटते 
वक्‍त अपरिमित शक्ति को मुक्त करते हुए अपने न्यूट्रन से दूसरे उरानियम परमाणु पर प्रहार करता 
है। इसी तरह यह श्ंखला आगे चलाई जा सकती हैं। १९३९ की गमियों से १९४० के जाड़े के 
महीनों तक परमाणु-मेदन संबंधी बहुत तरह की विचित्र-विचित्र कथाएँ अखबारों में छपती रहीं। 
वैज्ञानिक अभी परमाणु-शक्ति के औद्योगिक उपयोग को दशाद्वियों की बात समझ रहे थे, कितु 
सेना के वैज्ञानिक उसके तुरंत उपयोग करने की धुन में थे। 


जमंनी हिततीय विश्वयुद्ध छेड़ चुका था, हिटलर की सेनाएँ अव्याहत गति से सव जगह आगे 
बढ़ रही थीं। जर्मन वैज्ञानिक भी परमाणु-शक्ति के सैनिक उपयोग के उपाय ढूंढ़ रहे थे। ७ दिस- 
म्बर १९८१ को जापान ने पर हारतर पर आक्रमण करके अमेरिका को भी युद्ध में ढकेल दिया। 
अमेरिकन सरकार की रोक के कारण परमाणु तथा उरानियम-धातु संबंधी अनुसंधानों की कोई बात 
बाहर छपने नहीं पाती थी। लेकिन अनुसंधान जारी रहा तथा पर हार4५र-कांड के चार साल के 
भीतर ही अमेरिका ने हिरोशीसा और नागासाकी पर परमभाणु-बम गिराए | 


उ. २३५--उरानियम के बस्तुतः तीन भेद हैं, जो अपनी भूतमात्रा के अनुसार उ--२३५, 
उ--२३८, और उ--२३८ के नाम से प्रसिद्ध हें । इन तीनों उरानियम समस्थानीयों में उ--२३५ 
ही ऐसा है जो परम्शणु-शक्तित के भोचने में सहायक हुआ। लेकिन वह बहुत दुलेभ द्रव्य है। 
उ--२३८ का १४० पौंड जितने धातु-पाषाण से प्राप्त होता है, उतने से उ--२३५ का एक 
पौड ही हस्तगत होता हैँ। उ---२३५ पर न्यूट्रन द्वारा प्रहार करने पर विदरण होते देखा गया। 
उ--२३८ प्रहार करने पर विदरित नहीं होता, बल्कि वह न्यूट्रन को पकड़कर मानव निर्मित 'लूतो- 
नियम के बनाने में सहायक होता है, जो भी परमाणु-अस का एक महतस्तवपूर्ण उपादान है। 


१९४२ में अमेरिका में परमाणु-बम के निर्माण के लिये दौड़ सी लूग रही थी.। उसे यह मालूम 
था, कि उरानियम के विदेरण का आविष्कार जर्मनों ने किया और अब वह परमाणु-बम के पीछे पढ़े 
हुए हैं। ९ दिसम्बर १०४२ से बहुत तत्परता के साथ काम होने लगा। पहिले दिन के प्रयोग में 
केवल आधी बाट शत उत्पन्न हुई, जिससे एक छोटा-सा बिजली का लट्ट, भी जलाया नहीं जा सकता 
था, लेकिन १२ दिसम्बर तक २०० वाट शक्ति पैदा करने में सफलता मिली, रेकिन इसी समय 
वैज्ञानिकों ने काम रोक दिया, क्योंकि इस बिदरण द्वारा रेडियम जैसी घातक किरणें पैदा हो रही 
थीं। इन तजरबों से पता कूग गया, कि प्लृतोनियम बनाया जा सकता हैँ और इस किया में जो 
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अयंकर किरणें उत्पन्न होती हैं, उससे रक्षा का प्रबंध किए बिना वैज्ञानिक कमियों के लिये 
भारी खतरा है। 


समस्या चाहे कितनी ही कठिन हो, लेकिन उसका समाधान भी निकालना आवश्यक था। 
अमेरिकन सरकार पानी की तरह डालर बहाने को तैयार थी। उसने बड़े-बड़े वेतन दे देश-विदेश के 
बहुत से महान्‌ व॑ज्ञानिकों और यंत्र-शास्त्रियों को इस काम पर भिड़ा दिया। न्यू-मेक्सीकों (युक्त- 
राष्ट्र, अमेरिका) की बालुका भूमि के एक कोने में नगरों और घनी बस्तियों से बहुत दूर छोस 
अलमोस स्थान में परमाणु-बम की प्रयोगशाला बनाई गई। प्रिसटोन, श्िकागों, केलिफोनिया, विस्को- 
नसिन और मिन्नेसोता के विश्वविद्यालयों के विज्ञानधिद्ारद वहाँ पहुँचे। प्रिसटोन से तीन लारी 
वैज्ञानिक यंत्र आए। हारबर्ड का विशाल साइकलोट्रोनो उख्ाडकर लोस अलमोस पहुँचाया गया। 
बिस्कोनसिन ने वान-डी-ग्राफ: नामक दो परमाणुभेदक भेजे। हारबर्ड का साइकलोट्रोन १४ अप्रैल 
१०४३ को वहाँ पहुँचा, लेकिन कायं इतनी तत्परता से किया जा रहा था, कि जुलाई के आरंभ से 
ही उसका उपयोग किया जाने लछगा। 


प्रमाणु-बम का निर्माण अमेरिका का परम गोपनीय रहस्य है। वह अपने सहकारी तथा 
अनुगामी इंगलेंढ और कनाडा को भी वह रहस्य बतलाना नहीं चाहता। लेकिन अब भी परमाणु- 
बम के निर्माण का ढंग अमेरिका से बाहर किसी देश को मालूम नहीं है, यह नहीं कहा जा सकता। 
उ २३५ तथा प्लूतोनियम पहिले ही से प्रसिद्ध थे । विदरणों की शंखला भी वैज्ञानिकों को सर्वत्र 
बविदित हो चुकी थी। अमेरिका ने विदरण-श्रृंखशा हारा अधिक शीघ्र तथा भयंकर विस्फोटनवाले 
बम तैयार करने का काय आरंभ किया। प्रयोग द्वारा देखा गया कि उ २३५ या प्लूतोनियम के 
डले तभी अभीष्ट काय करने में सफल हो सकते हें, जब वह एक निश्चित परिमाण में हों। छोटा 
परमाणु-बम बेकार होता, क्योंकि वह फूट नहीं सकता था। एक ऐसा बड़ा बम बनाना था, जिसके 
भिन्न-भिन्न भाग इस तरह एक दूसरे के साथ संबंधित हों, कि वह निश्चित और इच्छित काल में ही 
विस्फोटन करें। यदि उसके भीतर के परमाणु धीरे-धीरे विस्फोटित होने लगें, तो बम के कितने ही 
भाग टुक्‍ड़ें-टुकड़े हो जाएँगे, और बम के भीतर की सारी सामग्री का उपयोग नहीं हो सकेगा। 
बिना फूटा हुआ टुकड़ा जमीन पर गिरेगा और उ २३५ या प्लूतोनियम का यह महार्ष इला बात्रु के 
देश में गिरकर उसके हाथ लगेगा। अमेरिका ने देशी विदेशी वेज्ञानिकों की सहायता से यह समस्या 
हलकरके परमाणु-बम बताया, और न्यू-मेक्सीको के अलमोगोदरों नामक स्थान में प्रथम परमाणु- 
बम के विस्फोट का सफल तजरखबा किया गया। 


युद्धोपरांत परोक्षाएँ 


परमाणु-बम विश्व का सब से शक्तिशाली हथियार है, कितु उसके निर्माण में खर्च भी 
बहुत अधिक पड़ता हैं । उसकी उपादान, उरानियम जैसी अत्यंत महार्घ धातु सामग्री का 
दाम चुकाने के लिये अमेरिका तेयार है, लेकिन इसका यह अर्थ नहीं है, कि उसका प्रतिदवंही 
रूस इस दौड़ में पीछे तथा उदासीन है । अमेरिका से उसकी नीति बिल्कुल उलछटी है । जहाँ 
अमेरिका परप्राणुबम का मौके-बेमौके हर वक्‍त सभी जगह ढिढोरा पीट रहा है, वहाँ रूस से 
इतना ही मालूम हो सका, कि उसने भी परमाणु-बम बना लिया है। रूस ने ढिढोरा नहीं पीटा, किंतु 
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अमेरिका और उसके साथी देक्षों को भूकम्प-मापक यंत्रों द्वारा पता रूग चुका है, कि रूस के पूर्वी 
भाग में कई बार परमाणु-बम के प्रचंड विस्फोट हो चुके हें । रूस भी उसी तरह हजारों की संख्या 
में बड़े-बड़े वेशानिकों को परमाणु-शक्तित के सैनिक और असैनिक उपयोग की गवेषणा में लगाये हुए 
है। अमेरिका की होहल्ला मचानेवाली विशाल प्रोपेगंडा मशीन ज्यादा प्रभावशाली है या रूस का 
गंभीर मौन, इसके बारे में निर्णय देने का यहाँ स्थान नहीं है। 


अमेरिका ने हिरोशीमा और नागासाकी के बाद भी परमाणु-बम के तजरबे किए हूँ और 
उसका कहना है, कि हमारे आधुनिकतम परमाणु-बर्मों से हिरोशीमा और नागासाकीवाले बमों की 
कोई तुलना नहीं हो सकती । १ जुलाई १९४६ को प्रशांत महासागर के बिकिनी द्वीप की खाड़ी में 
अमेरिका ने अपने नये परमाणु-अम का तजरबा किया। इसके लिये विकिनी द्वीप के निवासियों को 
वहाँ से हटा कर दूसरी जगह भेजा गया। एक प्रत्यक्षदर्शी वैज्ञानिक संवाददाता ने बिकिनी खाड़ी के 
तजरबे के बारे में लिखा है :-- 
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“रात्रि के अंधकार में १८ मौल पर एक आलपीन के आकार का लालिमा लिए हुए पीला 
प्रकाश दिखलाई पड़ा। यह परमाणु-बम के विस्फोट की पहिली ज्वाला थी, जो धीरे-धीरे बढ़ती और 
फंलती एक महान्‌ अर्धगोल के रूप में परिणत हो गई--प्लृुतोनियम के परमाणु टूट-टूटकर के यह 
दृब्य उपस्थित कर रहे थे । यह सबकुछ एक सेकंड के दस लाखवे हिस्से में हो गया । महान्‌ 
अधंगोल की ज्वाला फूटती ऊपर की ओर बढ़ती गई। उसके मुंड से परमाणु बम का विशेष चिह्न 
मक्खन जैसा सफेद एक महान्‌ छत्रक निकला। चक्कर काटते बादलों के छोरों पर चित्र-विचित्र रंग 
दिखलाई पड़ रहे थे--यह लाक, पीके और नारंगी रंग सभी जगह एक दूसरे से मिश्रित होते सदा 
बदलते दीख रहे थे। बम फट कर ज्वाला ऊपर और उठती जा रही थी। फिर उसके मुंड से 
दूसरा छत्रक निकला। यह परमाणु-बम का बादल पहिले २० हजार फीट फिर ३० हजार फीट तक 
उठा। वहाँ ज्वाला के तीन तल दिखलाई पड़ रहे थे । सबसे निचला तल समुद्र था, जहाँ विकिनी 
की खाड़ी में अवस्थित लक्ष्यमूत जहाज जलते हुए धुआँ दे रहे थे। बिचले तल में कुमुलस बादल 
कपास के परदे की तरह परमाणु-बम के छत्रक को ढाँके हुए था । अंत में सब से ऊपर का तल* 
सफेद तथा मक्खन के क्रीम की तरह फूले गेंद जंसा परमाणविक बादल का था, जिसमें हिलती- 
डोलती, गुलाबी, सुनहली आदि कितनी ही आक्तृतियाँ दिखाई पड़ रही थी। इसी बादल के भीतर 
आदमी के हाथों ढारा तोड़े गये अरबों परमाणुओं की आग और ज्वाला जल रही थी। भानव नेत्रों 
के लिए यह अत्यंत अद्भुत दुश्य थे। 


“बह सभी चीजें आँखें देख रही थीं, तो भी वहाँ कोई बड़ी आवाज नहीं हुई,न तोप जंसी 
गर्जना सुनाई पड़ी, जिसकी इस हृदयद्रावक दृश्य से आशा की जा सकती थी। वहाँ केवल एक दबा सा 
धड़ाका सुनाई पड़ा । जिस वक्‍त बम ज्वाला के गोले के रूप में फटा, उससे डेढ़ मिनट बाद यह 
धड़ाका सुनाई दिया । आवाज १११० फीट प्रति सेकंड चलती है और पत्रकारों का जहाज 
अपलाचियान धड़ाके की जगह से १८ मील पर था, जहाँ आवाज को पहुँचने में ५० सेकंड लगे। 
आवाज बहुत हल्की थी। वहाँ धक्का देने वाली बलवान लहर भी कोई नहीं आई । लेकिन अदृश्य 
रेडियोकरण उन सभी लोगों के शरीर को पार कर गया, जो बम विस्फोट को देख रहे थे। एपला- 
चियान के एक मनस्वी साहसी नाविक ने दाँत के फोटो के लिये इस्तेमाल होने वाले एक्सरे-फिल्म के 
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एक टुकड़े को अपने हाथ के पीछे लगा लिया । जिस वक्‍त बम विस्फोट हुआ उसी समय उसने 
अपनी हथेली को विकिनी खाड़ी की ओर कर के हाथ को फैला दिया | फिल्‍म को प्रयोगशाला 
में धोया गया । उसकी हृष्टियों का बहुत साफ एक्सरे फोटो निकला दिखाई पड़ा, और यह 
एक्सरे फोटो १८ मील की दूरी से लिया गया था । रेडियीकरण अपलाचियान के ऊपर बैठे 
हम सभी यात्रियों को पार कर गया था, तो भी हमारे ऊपर कीई दुष्प्रभाव नहीं पड़ा, क्योंकि हम 
विस्फोट-स्थान से दूर सुरक्षित स्थान में थे। हममें से कोई भूल नहीं सकता और न भूल सकेगा, 
कि दूरी ही ने हमारी रक्षा की। अब हमने अनुभव किया, कि क्‍यों हमारे जहाज को एडमिरल डइलें- 
डी ने १८ मील दूर रखवाया था। 


“सबेरे अपलाचियात खुले समुद्र से विकिनी खाड़ी की ओर लौटा। रुक्ष्यभूत युद्ध पोतों से 
केवल चार मील की दूरी से भयंकर ध्वंस लीला दिखलाई पड़ने लगी। डूबने से बचे विशाल पोतों 
के ऊपरी ढाँचे, मस्तूल, चिमनी, राइर--मीनार आदि चूर-चूर हो गये थे, जिससे मालूम हो रहा था 
कि बम की अद॒ह्य धक्का देने वाली लहर भी कितनी जबरदस्त शक्ति रखती है। विमानवाहक 
इडीपेंडेस, जो नवीनतम पोत था, जल रहा था और उसका ऊपरी ढाँचा तथा उड़ान-डेक का बिल्कुल 
पता नहीं था। सारी रात इंडीपेंडेंस धाँय धाँय जलता रहा और आग बुझाने वालों का सारा प्रयत्न 
व्यर्थ गया। अभिमानी, जापानी क्रूजर शकावा चूर्ण और दग्ध हो चुका था। उसकी चिमनियाँ और 
मस्तुलें दोहरे हो गए थे। अगले दिन शकावा डूब गया। शकावा के पास ही आक्रमणकारी वाहक 
कार्लाइल और ध्वंसक ऐंडरसन लंगर डाले हुए थे। शकावा के नजदीक के यह दोनों जहाज लुप्त 
हो चुके थे। लक्ष्य के केंद्र से दूर ध्वंसक लेमसोन खड़ा था, अब एक विशाल व्हेल की तरह उसकी 
चिकनी अंडाकार पेंदी ही दिखलाई पड़ रही थी। जहाज बम के धक्के से उलट गया था। पीछे वह 
डूब गया। लक्ष्यभूत जहाजों के मस्तूल तोड़फोड़कर चूर्ण हुए कालेकाले दिखलाई पड़ रहे थे। बम 
के द्वारा निरमित रेडियो-क्रिया की किरणों से उनके पाम किसी जीवित प्राणी का रहना असंभव था। 


“बम विस्फोट हवा में किया गया था, इसलिये सवेरे ही विकिनी के जल को छोटे पोतों के लिये 
सुरक्षित घोषित कर दिया गया। एडमिरल ब्लेंडी और नवसेना मंत्री फोरेस्टल का अग्िनबोट त्रंत 
लक्ष्य के क्षेत्र के केंद्र में अवस्थित पोत की ओर दौड़ा। जैसे ही उनका बोट नजदीक पहुँचा, शकावा 
ड्ब गया। सवेरे एडमिरल का बोट तथा कुछ दूसरे परीक्षक बोट खतरनाक क्षेत्र में जा पहुँचे। 
दोपहर को पत्रकार के लिये भी आज्ञा मिल गई। वहाँ कुछ डूबे कुछ उलटे सैकड़ों पोत दिखाई 
पड़ रहे थें। विमानवाहक इंडीपेंडेंमग नये और आधुनिक युद्धपोतों में से था, वह भी परमाणु-बम 
की सनक का शिकार हुआ। पीछे पता लगा कि इंडीपेंडेंस यद्यपि ध्वस्त हो गया था, तो भी डूबा 
नहीं। पत्रकारों की आँखें सभी जहाजों में जीवन के चित्त दृढ़ रही थीं और देखना चाहती थीं, 
कि परमाणु-बम के वाताघात से सूअरों, बकरियों और चूहों में से कौन बचा। पहले जीवधारी आक- 
मणकारी वाहक फालछोन के ऊपर दिखलाई पड़े। यह पोत नेवादा से एक मील दूर पर था। संवाद- 
दाताओं ने वहाँ दो बकरियों को देखा, जिनमें एक कठघरे पर खड़ी थी। उसकी दाढ़ी हवा में हिल 
रही थी, दूसरी लेटी हुई थी। उनकी आँखें चौंधियाई सी थीं। दोनों जानवरों पर आधात का 
प्रभाव दिखलाई पड़ रहा था। विशाल विमानवाहक सरातोगा परमाणु-बमके वाताघात की पहुँच से 
दूर था। उसके ऊपर के प्राणी अच्छी अवस्था में थे। प्रथम बिकिनी-परीक्षा ने सिद्ध कर दिया, कि 
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परमाणु-बम के पतन-स्थान से दो मील दूर पर सरातोगा जैसे पोत सुरक्षित रह सकते हैं। युद्ध में 
सौ फीट पर गिरे गोले से बच निकलने की आश्ा' रहती है, कितु परमाणु-बम क॑ गिरने के दो मील 
तक सुरक्षा की आशा नहीं। सरातोगा जैसे पोत के डेक पर यदि नाविक रहते, तो वहाँ पर रख 
छोड़े सूअरों की माँति शायद बम-विस्फोट के दूसरे दिन वह जीवित रहते, लेकिन कौन कह सकता 
है, वह हिरोशीमा के अभागों की तरह दस या अधिक दिन में मर नहीं जाते । नेवादा दूसरे दिन 
सारे समय “तप्त” रहा। यह रेडियो-क़िया संबंधी रेडियो-करण का प्रभाव था। बम-विस्फोट के 
७२ घंटे बाद ही संवाददाता नेवादा के ऊपर जाने की इजाजत पा सके!” # 


२५ जुलाई १९४६ को विकिनी-खाड़ी में एक और परमाणु-बम की परीक्षा की गई, जिसमें 
बम को हवा में नहीं जल के भीतर विस्फोटित किया गया। बम-विस्फोट के साथ विकनी-खाड़ी का 
जल एक ऊँचे स्तंभ के रूप में बराबर लंबा होता ऊपर उठता गया। यह जलस्‍्तंभ प्रायः एक मील 
ऊँचा था। उसके ऊपर ४००० फीट तक और उठे गैस-फौव्वारे फूल से दिखलाई पड़ते थे। इस 
फूल के डंठल में १० लाख टन जल था । यह पुष्प सहित डंठल या छत्रक कितने ही समय तक 
आकाश में लटकता रहा। फिर धीरे-घीरे जहाजों के ऊपर भयंकर रेडियोक्रियावाली वर्षा के रूप 
में गिर पड़ा। बम बिस्फोट के समय सौ फुट ऊंची लहर समुद्र से निकलकर किनारे की ओर आगे बढ़ने 
के साथ कम होती चली गई और बिस्फोटस्थान से साढ़े तीन मील पर अवस्थित विकिनी द्वीप पर 
जाके ७ फीट ऊँची रह गई। उसने सारे विकिनी द्वीप को धो नहीं डाला, लेकिन पास के एक 
छोटे ढ्ीप को अवश्य डुबा दिया। पानी के भीतर ही भीतर ५००० फीट प्रति सेकंड की चाल से 
एक भीषण प्रवाह की तरंग बढ़ी, जिसने लक्ष्य जहाजों को सब से अधिक क्षति पहुँचाई, पेंदियों को 
चूर कर दिया, धरनों को तोड़ दिया और जहाजों को डुबा दिया । युद्धपोत अरकंसस तुरंत इस 
आधात के कारण डूब गया। सरातोगा और नमातों भी जल के भीतर से ध्वस्त होकर डूब गए। 
इस परीक्षा में रेडियोक्रिप्रा की बहुत अधिक ध्वंस-लीला देखी गई । चार दिन तक रेडियोक्रिया के 
खतरे के मारे कोई उन जहाजों के पास तक नहीं जा सकता था, जो अब तक तैर रहे थे । 
रेडियोक्रियाथून “वर्षा” इसका कारण थी। इस परीक्षा ने बता दिया, कि जल के भीतर से प्रवाहित 
आघात आध मील तक बड़े जहाजों को ही डुबा नहीं सकता, बल्कि रेडियोक़ियायुक्त बर्षा के मारे 
जहाजों के नाविकों का बच निकलना म्‌श्किल है। चाहे कुछ नाविक न भी मरते, लेकिन रेडियोक्रिया- 
वाली बर्षा उनके लिए थोड़े समय में घातक सिद्ध होती। 


बिकनी में परीक्षा के समय दो भौ पोत अपने पेंतीस हजार आदमियों के साथ मौजूद थे। 
इन पोतों में ७७ लक्ष्यमेद क॑ लिये थे । सब मिलाकर ४२ हजार आदमियों ने परीक्षा में भाग 
लिया था। उनके खाने के लिये प्रतिदिन १३ हजार सेर आटा, २० हजार सेर मांस, साढ़े ४४ 
हजार सेर तरकारी, १९ हजार सेर काफी, १८ हजार सेर मक्खन, ६६०० सेर चीनी खरच 
होती थी। उनके साथ ही लोगों ने ७० हजार मिश्री की सिल्लियाँ तथा ३० हजार सिगरेट के डब्ले 
भी खरीदे थे। 


# यंग पीपुल्स बुक आव एटामिक एनर्जी : लेखक रोबर डी पाटर, न्यूयार्क 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 

अंग्रेज विज्ञानवेत्ता जे० बी० एस० हेल्डेन ने परमाणु-बम की ध्वंस-छीला के बारे में कहा है :+- 

“युक्तराष्ट्र अमेरिका और सोवियतसंघ ही ऐसी दो शक्तितयाँ हैँ, जो परमाणु-बम के युद्ध से 
पूर्णतया ध्वस्त नहीं हो सकेंगी। यद्यपि वह न्यूयार्क, सानफांसिसको, लेनिनग्राद या अदेस्सा को नहीं 
बचा सकेंगे। कितु मग्नितोगोरस्क, शिकागों और सेंटलुई के बचा पाने की आशा की जा सकती 
है। युकतराप्ट्र को शायद कुछ सुभीता हो, किंतु उसके समुद्र तटवर्ती नगर पनडुब्बियों से छोड़े 
निश्चित समय पर फूटने वाले परमाणु बमों से ध्वस्त हो जागेंगे, उनकी उठाई भयंकर लहरों से 
बहा दिये जायेंगे। इंगलेंड के बचने की तो बिल्कुल आशा ही नहीं है। जो पागल मंडली पश्चिमी 
योरोपीय गुट के लिये काम कर रही है, उसे इस बात का ध्यान नहीं है कि दस साल के भीतर ही लंदन 
और पैरिस सोवियतसंध या किसी दूसरे राज्य से फेंके जाते उड़ंतू बम की उड़ान के भीतर आ जायेंगे।” 


परमाणु-शक्तति का अन्य उपयोग 


परमाणुशक्ति का ध्वंस के लिये ही अभी तक प्रयोग हुआ है। युद्ध और सेना के खचं में 
पैसेकौड़ी की ओर ध्यान नहीं रखा जाता। यदि परमाणु शक्ति के असंनिक उपयोग की खोज पर 
भी उसी तरह प्रयत्न किया जाता, तो संभवतः अब तक उसके संबंध के भी कितने ही आविष्कार हो 
गये होते। गति धीमी चाहे हो, कितु दुनिया के विज्ञान-वेत्ताओं का दिमाग इस वक्‍त उसी में लगा 
हुआ हैं। अफसोस यह हैं कि परमाणुशक्ति के सैनिक उपयोग की ओर अधिक ध्यान होने से सभी 
देश अपने अनुसंघानों को बहुत गुप्त रख रहे हैं, जिससे दुनिया के सभी वैज्ञानिकों को एक दूसरे के 
अनुभव से काम उठाने का मौका नहीं मिल रहा है । अमेरिका रहस्थ को गुप्त रखने के लिये सब से 
अधिक सचेष्ट है, लेकिन प्रमाणुशक्ति उद्योगधंधों के लिये बहुत सस्ती विद्युतशक्ति प्रदान करेगी, 
जिससे परमाणुशक्ति वाले देश इतनी सस्ती चीजें बना सकेंगे, जिनका बाजार में दूसरे मुकाबिला 
नहीं कर सकेंगे। भक्ता व्यापार में ऐसी जबरदस्त प्रतिद्वंद्विता से कौन सा देश शंकित नहीं होगा। 


परमाणु-बम की अपेक्षा परमाणु-शक्ति के औद्योगिक उपयोग की ओर छोगों का कम ध्यान 
नहीं है। लेकिन परमाणुशक्ति के लिये जितने बड़े यंत्रों की आवश्यकता है, उसके कारण परमाणु- 
घक्ति का उपयोग मोटरों और रेलवे इंजनों पर नहीं हो सकेगा। हाँ, जहाजों पर शक्ति-निप्पादक 
यंत्र लगाये जा सकते हैं। दो सो टन का विमान शायद परमाणुशक्ति से संचालित किया जा सके। 
चिकित्सा में परमाणु-बम के निर्माण से पैदा हुए रेडियो-कियावाले तत्त्वों का बहुत सस्ता प्रयोग 
अब भी होने लगा है। उसने रेडियम की अपेक्षा बहुत सस्ते साधन डाक्टरों के हाथ में दे दिए हैं । 
रेडियोक्रियाबले कार्बन १४ तथा आइडिन कई दुःसाध्य रोगों में बड़े सफल सिद्ध हुए हे। 


कृषि को भी इन सस्ते रेडियोक्रिया वाले पदार्थों से बहुत लाभ होगा। उनके द्वारा बीजों के 

सुंदर जाति-परिवर्तन की गति को बढ़ाया जा सकता है और नयी तरह की वनस्पति जातियों को 
इभावित किया जा सकता है। खाद में भी इसका उपयोग अधिक लाभदायक सिद्ध होगा। रेडियो- 
क्रियावाले उत्पादित पदार्थों से हमारी संपत्ति को बढ़ाया जा सकता हूैँ। हमारी युद्ध करने की शक्ति 
उससे बढ़ती है, लेकिन साथ ही बहुत से मानवों की प्राणरक्षा भी उसके द्वारा की जा सकती है। 


-+ सायंस इन दि एटामिक एज 
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अशोक के लोक सुखयन धर्म का नया दृष्टिकोण 
वासुंदेव शरण 


द्वेवानांप्रिय प्रियदर्शी राजा अशोक की सब से बड़ी विजय घमंविजय थी। कलिग विजय के बाद 


अशोक में विचारों का जो परिवर्तन हुआ उसके कारण उस ने धर्म के वास्तविक तत्त्व पर बहुत 
काफी चितन किया। जान पड़ता है, विचार करते हुए वह अंत में एक ऐसे निष्कर्ष पर पहुँचा जिसका 
मनुष्यजीवन के साथ घनिष्ठ संबंध है। अशोक के लिये धर्म न तो संप्रदायों और मत-मतांतरों की, 
जिनकी काफी संख्या उस समय भी देश में थी, बपौती थी, और न इस छोक के जीवन से दूर 
केवल परलोक में स्वर्ग जैसे किसी प्रलछोभन को वश में कर लेने का कोई नुस्खा था । अशोक ने 
अपने महान्‌ अ्यक्तित्त और विशाल मस्तिष्क की शक्ति से भारतीय ज्ञान और दर्शन की प्राचीन 
परंपराओं को मथकर उनका तत्त्व खींच निकाला। उसीको उसने सारबढि' अर्थात्‌ धर्मों के सार 
की वृद्धि कहा हैं। 


देवों के प्रिय प्रियदर्शो राजा सब संप्रदायों, साधुओं और गृहस्थों का संमान करते है और 
बहुत तरह की पूजा से उनको पूजित करते हूं। लेकिन कोई भी दान और' पूजा देवानाप्रिय की दृष्टि 
में इतनी महत्वपूर्ण नहीं हैँ जितनी सब संप्रदायों के सार की वृद्धि (शि० ले० १२)। 


धमं के तत्त्व की नई परिभाषा अज्ञोक का अपने अंतर्ज्ञान और प्राणिमात्र की कल्याण-- 
भावना से मथा हुआ मक्खन है। जैसा विशाल उसका हृदय था उसी विशालता के अनुसार धर्म 
की एक सार्वभौम परिभाषा पर उसका मन जाकर टिका। न तो उसे धर्म के नाम से प्रचलित किसी 
एक संप्रदाय को औरों की उपेक्षा करके आगे- बढ़ाना अभीष्ट था और न उसके जैसी सूक्ष्म 
ताकिक बुद्धि और अंतर्राष्ट्रीय तथा उदार भावना के व्यक्ति के लिये धामिक परिभाषा के किसी 
तंग बंधन को स्वीकार करना ही सभव था। अतएवं अपनी सास्म्राहिणी सूक्ष्म प्रतिभा से अशोक 
ने मौयंकालीन राष्ट्र के उस महान्‌ युग में महान्‌ पराक्रम किया। धर्म की सार्वभौम परिभाषा का 
निर्णय करने और अपनी प्रजाओं के एवं अपने मित्र-राजाओं के जीवन में उस धर्म को सत्य कर 
दिखाने का कार्यक्रम, यही उस पराक्रम का स्वरूप था। 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


अशोक के धर्म पर विस्तृत विचार करने से पूर्व बौद्धध्म के साथ जो उसका संबंध था 
उसपर भी विचार करना आवश्यक हैँ। बॉद्धसाहित्य के दिव्यावदान आदि ग्रंथों में अशोक को भग- 
वान्‌ बुद्ध के शासन में दीक्षित कहा गया हूँ। अपने कोष, महापृथिवी, अंतःपुर, अमात्यगण, आत्मा 
और कुणाल को आधंसंघ को सौंपफकर भी अशोक का मन प्रसन्न न हुआ। इसपर राधगुप्त अमात्य 
ने पूछा आप उदास क्‍यों हें?” अद्योक ने कहा--संघ से में विप्रयुक्त हूँ, इसलिये दुःखी हूँ (दिव्या- 
वदान, पु० ४३०) । इसमें संदेह नहीं कि बौद्धधर्म और संघ के साथ अश्ञोक का घनिष्ठ संबंध 
था। उसने भगवान्‌ बुद्ध के जन्मस्थान लुंबिनी गाँव की अपने अभिषेक के बीसतवें वर्ष में यात्रा की 
(संमिनदेई स्तंमलेख)। उस अभिषेक के चौदहवें वर्ष में पूर्वकाल के एक बुद्ध कनक मुनि के 
स्‍्तुप की यात्रा करके आकार में उसको दुगुना बढ़ाया। इन बातों से बौद्धधर्म के साथ उसके जीवन 
का व्यावहारिक संबंध प्रकट होता है) बराट शिलालेख से मालूम होता है कि बौद्धसंघ के प्रति 
भी अज्ञोक के मन में संमान का भाव था। उसने संघ को यथोचित अभिवादन किया हैँं। संघ के 
लिये उसके मन में गौरव और प्रसाद अर्थात्‌ श्रद्धा का भाव था'। परंतु उससे भी अधिक उसकी 
श्रद्धा भगवान्‌ बुद्ध के उपदेशों के लिये थी। उसके शब्दों में--भगवान्‌ बुद्ध ने जो कुछ कहा है वह 
सब सुंदर कहा है। उस भगवान्‌ के उपदेश को भिक्षु और भिक्षुणी, उपासक और उपासिकाएँ स्वंदा 
सुर्नें और धारण करें, यह उसका अभिमत था । इसी प्रसंग में बुद्ध के धर्म को उसने सद्धर्म कहा 
हैं और यह इच्छा प्रकट की है कि बुद्धनबचनों की रक्षा से ही सद्धम चिरस्थायी हो सकता है। 
मास्को से प्राप्त प्रथम छघु शिलालेख में, जिसमें केवल एकबार अशोक का निजी नाम दिया गया 
है, स्पष्ट लिखा है--आँ सुमि बुध-शके, अर्थात्‌ में शाक्य बुद्ध का अनुयायी हूँ। कलिग-विजय के 
डेढ़ ब्ष बाद तक अशोक बुद्धानुयायी उपासक बना. रहा। तब तक उसने जीवन में ज॑ंसा चाहिए 
था वसा पराक्रम नहीं किया था। वह कहता है कि एक वे पहले जब से में संघ में आय हूँ, 
मैंने बहुत अधिक उद्योग किया है और पराक्रम का ही यह फल हुआ है। 


इन बचनों मे यह अवश्य ज्ञात होता हैं कि अशोक के मने पर बुद्ध के उपदेश की गहरी 
छाप पड़ी थं। और वह एक गृहस्थ की भौति अपने आपको बौद्धधर्मानुयायी मानते छगा था। संघ 
में जाने (संघमृुपगते) की घटना भी ऐतिहासिक सत्य हे, कितु इससे यह कहना, कठिन हें कि अशोक 
ने संध में दीक्षित होकर चीवर पहन लिया था। संध का जो विशेष प्रभाव उसपर पड़ा वह बौद्ध- 
धर्म के बाहरो रूप के बाहरी प्रचार के लिये नहीं था, क्योंकि उस विषय में उसने बारबार सब संप्र- 
दायों के लिए अपने समान व्यवहार का उल्लेख किया है, बल्कि जिस तत्व को उसने धमंरूप में 
ग्रहण किया था उसके सर्वोत्मना प्रचार के छिप्रे अपनी सारी शक्ति से कटिबद्ध हो जाना, यह विशेष 
परिवर्तन संब में आने के बाद उसके जीवन में हुआ। अपने राज्य-आसन को सुरक्षित रखते हुए 
साम्राज्य की भारी शक्ति को धर्म-विजय के आदर्श से संचालित करना, यही अब उसके उत्थान 
और उम्र पराक्रम का ध्येय बन गया। 


भगवान्‌ बुद्ध के अमृत तुल्य वचन अशोक के सामने थे। भारतीय साहित्य की अन्य जो 
प्राचीन परंपराएँ थीं, वे भी उसके सामने थीं। अनेक धामिक आचार्यों ने जिन प्राणदायक सत्यों का 


१ विदिते वे भंते आवतके हमा बुधसि धंमसि संघसी ति गालबे च प्रसादे च (बेराट लेख) 


१६ 





विद्या लकाय बोधिसत्व, आरंभिक बौद्ध मूतिकला पूर्य कुषाणकाल 
( ई० १ली द्वाती ) मथुरा से प्राप्त 
--हखनऊ संग्रहालय 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


अपने जीवन में साक्षात्कार किया था और जिनसे भारतीय ज्ञान की मह॒ती परंपरा प्रतिष्ठित हुई 
वह भी अशोक को अविदित न थी। उन सब का मथन करके अझ्ोक ने धर्म के तत्व का मक्खन 
या अमृतभाग निकाला। धर्म क्या है? इसे बताने के लिये सीधे सादे शब्दों में उसने स्वयं ही कहा है-- 


देवानांप्रिय ऐसा कहते है--“मातापिता की सेवा करनी चाहिए। गुरुओं की सेवा करनी 
चाहिए। प्राणियों के प्रति दया का भाव दृढ़ करना चाहिए। सच बोलना चाहिए। इन धमं के 
गुणों को आगे बढ़ाना चाहिए। ऐसे ही अ्रंतेवासी को आचाय॑ की सेवा, संमान करना चाहिए | 
सगे संबंधियों के साथ यथायोग्य ब्यवहार करना चाहिए। यह पुरानी प्रकृति हैँ । यह दीर्चायु को 
देने वाली है। ऐसा ही करना उचित है।” # 


इन सरल शब्दों में अशोक ने अपने धामिक मंतव्य को कहा है। जतिग रामेश्बर स्थान के 
इसी लेख में एक वाक्य और जोड़ा गया है जो धर्म की इस परिभाषा के साथ अशोक के संबंध 
को निश्चित कर देता है-- 
हैव॑ धंमे देवानं पियस 
अर्थात्‌ देवों के प्रिय राजा के मत में यही धर्म है। जीवन को ऊँचा उठाने वाले ये नियम 
अत्यंत प्राचीन हे और हसीलिये अशोक ने स्वयं मानों अपने धर्म की इस परिभाषा के लिये सावें- 
जनिक सहानुभूति और मतैकय प्राप्त करने के लिये ही ऐसा कहा हे-- 


एसा पोराण पकिती । 


अर्थात्‌ यही सनातन परंपरा है, यही पुरानी और चिरस्थायी जीवनपद्धति है। इसके स्वीकार 
करने में सबको एकमत होना चाहिए। इन धर्ंगुणों को स्वीकार करने में किसीको बाधा नहीं 
हो सकती। तैत्तिरीय उपनिषद्‌ की शिक्षावल्ली के अंतग्गंत गुरु अपने छिष्य को जो अनुशासन देता है 
उसमे और अशोक के धरमंगुणों में कितना साम्य है -- 


सत्यं बद। धरम चर। मातृदेवों भव। पितृदेवो भव। आचार्य देवो भव। अतिथि देवों भव! 
अर्थात्‌, सत्य बोलो । धर्म पर चलो। माता, पिता, आचायं और अतिथियों की सेवा करो। 


घर की इस परिभाषा को दूसरे स्तंभ-लेख में और भी स्पष्ट किया गया है। इस छेख में 
अछोक ने श्ृंगग्राहिकया शैली से स्पष्ट कहा है-- 


धरम अच्छा है, लेकिन धर्म हैँ क्या? पापरहित होना, बहुत कल्याण करना, दया, दान, 
सचाई और पवित्रता, ये धर्म हैं । - धर्म की यह परिभाषा मनु के प्रसिद्ध दस लरुक्षणोंवाले धर्म के 
कितनी निकट है । मन्‌ ने भी घृति, क्षमा, दम, अस्तेय, शौच, इन्द्रियनिग्रह, ध्यान, विद्या, सत्य और 


अक्रोध इन दस गूणों को जिनका संबंध नीति और सदाचार से हैँ, धर्म कहा है। मन्‌ की परिभाषा 


% लघू शिलालेख, २। 
»' धंमे साधू कियंचुधंमे ति अपासिनवे बहुकयाने दया दनि सचे सोचिये (ठ्ितीय स्तंभ लेख) । 


श्द 


अशोक के छोक सुख यन धमं का नया दृष्टिकोण 


के अक्रोध, दम और इंद्वियनिप्रह अशोक के अल्प आसिनव' के अंतर्गत हें ।' 'चंडता, निष्ठुर्ता, क्रोध, मान 
और ईर्ष्या, ये आसिनव या पाप के गड्ढे में मनुष्य को गिराते हैं” (स्तंभ लेख ३) । क्षमा दया 
नामक धमंगूण का पर्याय है। सत्य और शौच दोनों सूचियों में समान हें। अग्रपराक्रम और अग्न- 
उत्साह जिन पर अशोक ने इतना जोर दिया है, ये ही धर्ममय जीवन के लिये धृति नामक गुण 
हैं। मनु के घी या- ध्यान पर अशोक ने भी बहुत जोर दिया है और अपने शब्दों में उसे “निश्चति' 
कहा हैँ। स्तंमलेख सात में अनेक प्रकार से धर्म की व्याख्या और धर्म के लिये किए गए अपने 
कार्यों का परिगणन कराने के बाद कहा है धर्म की वृद्धि दो तरह से होती है, एक तो बाहरी 
धमंनियमों का पालने करने से और दूसरे निश्षति या ध्यान से। इनमें भी धर्म के नियम महस््व में 
कम हैं। निशक्षति बहुत भारी हैं। धर्म नियम तो ऐसे समझिए जैसे मेंने यह-यह किया, इन-इन 
जीवों को अबध्य कर दिया, ओर भी जो काम मेंने किए, वे धर्म नियम हें। पर निश्षति से ही 
मनुष्यों में सच्ची धर्मवृद्धि हुई है'। (स्तंमलेख ७) बस्तुत: ध्यान के द्वारा मानसिक परिवर्तन ही 
“निह्चति' है। यही इस नये धर्म का रहस्य था जो उस युग के धमंविषयक सार्वजनिक चिंतन की 
विशेषता थी। अशोक के बहुत कल्थाणवाले धर्म में और मन्‌ के दस लक्षणवाले धर्म में गहरी 
समानता देखते हुए यह मानना उचित प्रतोत होता है कि दोनों की आत्मा एक है। सम्प्रदाय विशेष या 
मतमतांतरों के विश्वास से धर्म को ऊपर उठाकर शोील और सदाचार की दृष्टि से धर्म की परि- 
भाषा करना और नीतिप्रधान मार्ग से जोवनक्रम को चलाना यह उस युग के विचार की विशेषता 
थी। इसका सर्वोत्तम पुष्प हम अशोक में विकसित देखते हँ। अशोक की धमंविषयक वाणी और 
व्यास की भारत सावित्री दोनों का मम बिल्कुल एक है। अशोक कहते हे--“भेरीघोष को हटाकर 
मेने धर्मंघोष चलाया है ।” (शिलालेख ४) । वेदव्यास ने भी निम्नलिखित शब्दों में अपने व्यक्ित- 
त्व की छाप डालते हुए कहा है-- 


उध्वंबाहुविरौम्येष न च कश्चिच्छुणोति में । 
धर्मादर्थश्व कामइच स धर्म: कि न॒सेव्यते ॥। 


भर्थात्‌ भुजा उंठाकर म॑ कह रहा हूँ कि धर्म से ही जीवन में अर्थ और काम की प्राप्ति होती है। 
उस धमं की उपासना क्‍यों नहीं करते ? 


व्यास के 'न च कश्चिच्छूणोति में' कोई मेरी बात नहीं सुनता की तरह अशोक ने भी ठीक 
इसी प्रकार के शब्दों में मनुष्यों की स्वाभाविक प्रवृत्ति का वर्णन किया हैं-- 


कयानमेव देखति इयं गे कयनि कठेति नो मिन पाप॑ देखति इय में पापे कटेति इथं वा आसि- 
नवे नामाति। द्रुपटि वेखे च्‌ खो एसा । हेव चु खो एस देखिये। (स्तंभलेख ३)। देवानांप्रिय 
प्रियदर्शी राजा ऐसा कहता हँ--कल्याण या अच्छाई को ही हर कोई देखता है कि यह मेंने अछा 
काम किया है। पर पाप को कोई नहीं देखता कि यह मेने पाप किया है। अथवा यह जो आचार- 
हीनता है मुझसे हुई है । अवश्य ही इस प्रकार का देखना बहुत ही कठिन हूँ। परंतु इसे इस तरह 
देखना ही चाहिए। 


अशोक और व्यास दोनों के कंठ की वाणी लगभग एक ही प्रकार से फूट पड़ी हैं। दोनों ने 
लछोककल्याण की कामता से व्याकुल होकर मनुष्यों की एक साधारण कमजोरी की ओर इशारा किया है । 


१९ 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


अथे और काम के मुकाबले में धर्म की बात किसीको अच्छी नहीं लगती। अपने गुणों का ध्यान 
करने में लोग जितने तत्पर रहते हें, अपनी त्रूटियों के प्रति उतने सचेत नहीं रहते और न उन्हें 
दर करने में कड़ाई से बरतते हें। व्यास ने महाभारत में एक नये सिरे से धर्म की व्याख्या की। 
उनके मत में धर्म को धर्म इसलिये कहते हें क्योंकि उससे प्रजाओं को धारण किया जाता है। जिसके 
अंदर धारण करने की शक्ति हो उसीको धर्मं कहना चाहिए-- 


धारणादम॑ इत्याहुमों धारयते प्रजा:। 
यत्स्यात्‌ धारणसंयुक्‍तं स धर्म शत्युदाहृतः॥ 


व्यक्ति को, राष्ट्र को, जीवन को, संस्थाओं को, लोक और परछोक को धारण करनेवाले जो 
शाहवत सर्वोपरि नियम हैं, वे धर्म हें। धर्म स्वगं से भी महान्‌ हैं। लोकस्थिति का सनातन बीज 
धर्म है। इस नई दृष्टि से देखने पर धर्म ओजस्वी प्रवाह की तरह जीवन को सींचने और पवित्र 
करने बाला अमृत है। राजाओं की जय और पराजय आने जाने वाली हैं, पर धर्म नित्य हैं- 


न जातु कामान्न भयान्न लोभाद 

धर्म: त्यजेज्जीवितस्यापि हेतो:। 

नित्यो धर्म: सुखदु:खे त्वनित्ये 

जीवो नित्यो हेतुरस्य त्वनित्य:॥। (महाभारत का अंतिम इलोक ) 
अर्थात्‌ काम से, भय से लोभ से, यहाँ तक कि प्राणों के लिये भी धर्म को छोड़ना ठीक नहीं है; क्य्रोंकि 
धर्म नित्य है, सुष और दुःख क्षणिक हैं। इसी तरह जीव भी नित्य हैं, जन्म और मृत्यु अनित्य है । 


अशोक ने भी शील और सदाचार प्रधान धर्म को 'दीघावुस' या दीर्षजीवी माना है (स्तंभ 
छेख २) और धमंविजय को महाफला, बहुत फल देनेवाली एवं परलोक में भी टिकाऊ कहा है 
(शिलालेख १३) । अशोक के अनुसार धर्म ही साधु है या जीवन का सार है। 


जीवन के आदर्श परिवर्तनशील है और इतिहास इस बात का साक्षी हैँ कि वे युगानुसार 
बदलते रहते हे। किसी समय ब्रेष्ठतमाय कर्मणे' (यजुवद), श्रेष्ठतम कर्म के लिये जीवन को ढाला 
जाता था। ब्राह्मण ग्रंथों के युग में यह श्रेष्ठतम कर्म यज्ञ था और यज्ञ का आदर्श ही जीवन का 


प्रधान आदर्श था। दातपथ ब्राह्मण में लिखा है-- 
यज्ञो वे श्रेष्ठतम॑ कम॑ (१।७।१॥५) # 
इस आदर्श की समाज में जब अति हुई तब भगवान्‌ बुद्ध के युग में उसकी प्रतिक्रिया आरंभ 
हुई। अशोक ने भी हिसा की उस प्रवृत्ति की ओर उल्लेख किया है-- 
अतिकांतं अंतरं बहुनि वाससतानि' 
बढितो एव प्रणांरभो विहिसा च भूतानं ॥ (शिलालेख ४) 
अर्थात्‌ 'वृ्व॑काल में बहुत समय तक, अनेक संख्यक सैकड़ों वर्षों तक, पशुओं की हिंसा और सब भूतों 


# यही बात यजूबद के प्रथम मंत्र के 'श्रेष्ठतम कमं' शब्दों की व्याख्या करते हुए तैत्तरीय 
भ्राह्मण में भी कही है--यज्ञों हि श्रेष्ठतमं कर्म (३३२।१॥४)। 


२० 


अज्यौक के लोक सुखयन धर्म का नया दृष्टिकोण 


के प्रति हिसात्मक व्यवहार बढ़ता रहा। समाज में इस प्रकार की निरर्थक और उद्वेशकारिणी हिंसा 
से छोगों का मन फिरा और जीवन में एक नये आदर्श की खोज होने हूगी। हिंसात्मक यज्ञ तब 
श्रेष्तम कर्म न रह गया। बुद्धनयुग में शीलू-प्रधान धर्म आदर्श के ऊंचे आसन पर प्रतिष्ठित किया 
गया। बुद्ध का प्रयत्त एकांगी ले था। सारा समाज उस प्रकार के भाव से हिल रहा था। समाज में 
विचारों की वह असाधारण उथल-पुथल धर्म जैसी जीवन की सरल व्याख्या को प्राप्त कर के कुछ 
शांत हुई और स्थिर किनारे पर लगी। इसका गहरा प्रभाव हिंदू साहित्य पर भी स्पष्ट है। संशो- 
घित-महाभारत के विद्वान्‌ संपादक श्री सुकथनकर ने महाभारत ग्रंथ पर पड़े हुए नीति-प्रधान धर्म के 
इस गंभीर भ्रभाव को देखकर, उसकी विवेचना करते हुए लिखा है कि किसी गाढ़े युग में चौबीस 
हजार इलोकों वाले बीरगाथा परक मूल काव्य को जिसके कर्ता वेदव्यास माने जाते थे एवं जिसमें 
भारतयुद्ध के इतिहास का ही विस्तृत वर्णन था, भूगुओं ने, जिनको धर्म और नीतिशास्त्र का विशेष 
ज्ञान था, अपनाकर, उसका वृहत संस्कार कर डाला और भारत को महाभारत के रूप में संसार 
को प्रदान किया। फलतः महाभारत केवल इतिहास ग्रंथ न रह गया, उसने घममंग्रंथ का रूप ग्रहण 
कर लिया। महाभारत का विश्ञाल प्रासाद धर्म की नींव पर रचा गया है। धर्मंग्रंथ महाभारत के 
नायक धर्म के पुत्र धमंराज युधिष्ठिर हूँ, भारतयुद्ध धर्मयुद्ध है, युद्धभूमि को भर्मक्षेत्र कहा गया है 
एवं नारायण को धर्म की ग्लानि दूर कर के धर्म की स्थापना के लिये कृष्ण रूप में अवतार 
छेनेवाला कहा गया है। इस प्रकार संपूर्ण महाभारत धर्म के सांचे में ढलकर निष्पन्न हुआ। कुछ 
दिन तक, जेसे आश्वकायन गृह्मसूत्र के समय में, मूल भारत काव्य महाभारत से अछग भी विद्यमान 
रहा, पर पीछे से धर्मश्ञास्त्र, अर्थशास्त्र और मोक्षशास्त्र नामक त्रिवर्ग के रूप में संसिद्ध महाभारत 
ग्रंथ ही लोक के सामने बच गया। धममे-प्रधान भावना का यह युग अनुमान से बुद्ध से लेकर अशोक 
मौयं तक का समय था। इसीमें धर्म के आदर्श की पूर्ण प्रतिष्ठा बढ़ी। एक ओर वेदव्यास ने 
नमो धर्माय महते धर्मों धारयते प्रजा:।' कहकर महान धर्म को प्रणाम किया हैं, और दूसरी ओर 
अशोक नें-- 
एस हि सेस्टे कंमे यघमानुसारसनं (शिलालेख ४), 


अर्थात्‌ यही श्रेष्ठ कर्म है जो धर्म का अनुशासन है, इस प्रकार की घोषणा की। 


जो श्रेष्ठठम आदर्श कर्म है उस धर्मे के स्वरूप का परिचय कराने का अशोक ने कई बार 
प्रयत्न किया है। स्तंभलेख २ और ७ एवं लघुशिलालेख २ में इस सदाचार प्रधान धर्म की व्याख्या 
की गई हूँ। जिन विशिष्ट कार्यों से और जोवनपद्धति से दया, दान, सत्य, पवित्रता, मृुदुता और 
लोककल्याण की वृद्धि हो वे ही धर्म हे।# धरम और शील ये दोनों पर्यायवाची हें। अशोक ने जहाँ एक 
ओर धममं को श्रेष्ठ कमे बताया वहीं दूसरे सूत्र में कहा है कि जिसके जीवन में शीर नहीं है उससे 
धर्म का आचरण भी नहीं हों सकता-- 

एम हि सेस्‍्टे कंमे य धंमानुसा रसन॑ 
घंमचरणे पि न भवति असीलस | (शिलालेख ४) 


# एस हि धंमाप दाने धंमं पटीपति च या इयं दया दाने से सोचवे मदवे साधवे च लोकस 
(स्तंभलेख ७ पंक्ति १८) । 
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घमंमय जीवन की कुंजी व्यक्ति के मन की शुद्धि है। जिसके मन के भावशुद्ध नहीं हैं उसका 
धर्माचरण और सारा काम भी दंभ के लिये हो सकता है। अतएवं भाव शुद्धि और आत्मसंयम 
यही धर्म की सच्ची कसौटी है। अशोक ने सब धर्मों के सिद्धांत पर सूक्ष्म विचारकर के यही 
निष्कर्ष निकाला कि संयम और भाव-शुद्धि इन दोनों के विषय में वे सब एकमत हैं, यथा-- 


देवों के प्रिय प्रियदर्शी राजा की इच्छा है कि सब धर्म और संप्रदायों के लोग हमारे राज्य 
में सब जगह समान रूप से रहें; क्‍योंकि वें सभी तो एकमत होकर संयम और भावशुद्धि चाहते हैं। 
मनुष्यों की इच्छाएँ और उनकी प्रवृत्तियाँ एक-ही नहीं होतीं। कोई पूर्णझप से और कोई एक 
अंश में धर्माचरण कर पाता है। लेकिन यह निश्चय है कि संयम, भावशुद्धि, कृतज्ञता और दृढ़भक्ति 
से जो रहित है वह चाहे जितना भी दान दे उसका स्थान बहुत नीचे रहेगा। (शिलालेख ७) 


ज्ञात होता है कि भावशुद्धि पर इस प्रकार का भौरव उस युग की विशेषता थी। शील- 
प्रधान जीवन में यदि भाव ठीक नहीं तो सब कुछ आडंबर बन जाता हैँ। मनु ने भी भावशुद्धि को 
ही मुख्य माना है वेद, दान, नियम, यज्ञ और तप, ये सब उसके जीवन में जिसका भाव बिगड़ा 
हुआ हूँ, व्यर्थ हो जाते हैं।# गीता के धमं का लक्ष्य भी मनकी शुद्धि प्र/प्त करना हैं। बिना मन को 
ठीक किए धारमिक जीवन के आडंबर को गीता में मिथ्याचार कहा है। सच्चे धर्म के लिये आत्म- 
पर्यवेक्षण अत्यंत आवश्यक है। अपने अच्छे-बुरे कर्मों की छानबीन करने की आदत ही धामिक 
जीवन की पहली सीढ़ी है। इस प्रकार का सूक्ष्म विचार या विवेक ही वह भीतरी आँख हैँ जिससे 
मनुष्य स्वयं अपनी उन्नति कर सकता हैँ। इसे अशोक ने चक्षु' कहा है और दया, दान, सत्य, शौच 
आदि गुणों के अतिरिक्त अनेक उपायों से आध्यात्मिक चक्षुदान के लिये उसने जो अथक परिश्रम 


किया उसका गौरव पूर्ण उल्लेख किया है। (स्तंभलेख २)। 


उसके निजी जीवन में यह आध्यात्मिक आंख अत्यंत जागरणशील विचार और कार्य के 
द्वारा रात और दिन सब भूतों के हित और लोककल्याण में प्रवृत्त रहती थी । इसके अतिरिक्त 
उसने अपना प्रभाव अपने पुत्र, पौत्र, और उच्च-राज-कर्मचारियों पर भी डाला और धमंमय शासन के 
नये विधान को यथाशक्ति पूरा करने के लिये उन्हें प्रेरित किया । 


धर्म-वजय के छिये कृतसंकल्प सम्राट्‌ ने एक विशिष्ट लेख में शासन के इस नए विधान की 
आजा जारी की-- ४ 


एसा हि विधि या इयं धंमेन पालना, धंमेन विधाने, धमेन सुखियना, धर्मेन गोती ति। 


अर्थात्‌ यह विधान है! धर्म से प्रजा का पालन करो। धरम से समस्त कार्यो का आचरण करो। 
धर्म से लोक को सुख पहुँचाओ। धर्म से रक्षा करो। (स्तंभलेख २)। 


# वेदास्ट्यागएच यज्ञाइत नियमाइच तपांसि च। 
न विप्रदुष्टभावस्य सिद्धि गच्छन्ति कहिचित्‌।। (मनृस्मृति २।९७) 


र२ 


अशोक के छोक सुलयन (मं का नया दृष्टिकोण 


इन चार सूत्रों में शासन के नए दृष्टिकोण से सब को परिचित कराया गया। मेरें जितने 
छोटे-बड़े और मध्यपद के राजकर्मेंचारी (पुलिसा) हैं, वे सब, एवं प्रत्यंत देशों में कार्य करने वाले 
महामात्र, सब इसी विधान का अनुवर्तन करेंगे और दूसरे लोगों से करायेंगे' (स्तंभलेख १) ।. उसने 
चाहा कि वह अपने उपदेश और उदाहरण से सब के मन में अपना संक्रामक उत्साह मर दे। बिना 
अग्रधमंकामता के, बिना अग्रआत्मपरीक्षा के, बिना अग्नशुश्रषा के, बिना अग्रभय के, बिना अग्न 
उत्साह के, इस लोक और परलोक दोनों में से किसी की भी साधना नहीं की जा सकती। इस 
विचार का प्रभाव सब से पहले उसके निजी जीवन पर पड़ा और उसने अपने देनिक कार्यक्रम में 
भारी परिवर्तन किया। सववत्र और सबकाल में उसने अपने आपको राजकाय॑ के लिये तत्पर और 
सुप्राप्य घोषित किया। जो उसका बिल्कुल निजी समय था उसमें भो राजकार्य को हिस्सा बेंटाने का 
अधिकार दिया गया। “अब मेंने ऐसा कर दिया है कि चाहे में भोजन करता होऊँ, चाहे अपने महल 
में होऊँ, चाहे रनिवास में होऊँ, चाहे शरीर की आवद्यक क्रियाओं में संलग्न होऊं, चाहे पूजा में 
निरंत होऊँ, और चाहे उद्यान में विश्वाम करता होऊँ, सब जगह लोगों के कार्य की सूचना मेरे 
कर्मचारी मुझे दें, सब जगह में छोक-कार्य करने के लिये उद्यत हूँ। ऐसी मेने आज्ञा दी है। जनकार्य 
और उत्थान करते हुए मुझ संतोष नहीं होता। सर्ब-लोक-हित मेरा एक मात्र कर्तव्य है, उससे श्रेष्ठ 
और कोई कम नहीं है।” (शिलालेख ६) 


अब क्रमशः अशोक ने अपने चारों ओर के बहुबिध जीवन को टटोलना शुरू किया कि किस 
प्रकार से उसमें धर्म के नए आदर्श के अनुसार परिवर्तत किया जाय। धामिक जीवन के दो पक्ष हैं-- 
एक तो आंतरिक शीड़, संयम ओर सदाचार की प्रदृत्ति जिसका संबंध व्यक्ति के अपने जीवन से 
है, ओर दूसरे परिवार और समाज के बीच में स्थित मनुष्य के ब्यवहारों से । सच्चे धामिक जीवन 
का प्रभाव मनृष्य के बाह्य व्यवहारिक जीवनपर अवश्य पड़ना चाहिए। इसके लिये अशोक ने एक 
नए जीवन-विधान का उपदेश दिया। जिस प्रकार प्रथम स्तंभलेख में शासन के नए विधान में चार 
बातों का प्रधानता दी गई है उसी प्रकार दूसरों के साथ संपर्क में आनेवाले घामिक जीवन के लिये 
चार बातों को मूरझे भूत कहा गया है। वे इस प्रकार हे-- 


१. धर्म दान 

२. धर्मंसंबंध 

३. धर्म संविभाग 

८. धर्मेसंस्तव या घर्मपरिचय 


अर्थात्‌ कोई भी व्यक्ति केवल अपनी ही उन्नति और धर्मबृद्धि से संतुष्ट न रहे, बल्कि उसमें 
सब को हिस्सा दे आर घम्रमय जीवन के बढ़ते हुए क्षेत्र में प्रयत्नपूर्वकं सब का स्वागत करे। जब 
कोई किसोको द्रव्य का दान देता है या अन्य किसी प्रकार से अनुप्रह करता है तो उससे केवल 
परिमित हित हो सकता हैँ, छेकिन धर्मदान और पघर्म.नेग्रह का फल अनंत है। धर्म के उपदेश से 
जिसका जीवन बदल दिया जाता है, उसके कल्याण की कोई हद नहीं रहती । इसलिये पिता को, 
पुत्र को, भाई को, स्वामी को, पड़ोसी को, मित्र को, सुहृद्‌ को, संबंधी को, और परिचितों को 
चाहिए, कि आपस 'में एक दूसरे को बतातें रहें कि यह करते है और यह उत्तम हैं (शिलालेख 
९,११) पर संबंधी धामिक व्यवहार कौ अशोककृत व्याख्या में निम्नलिखित कर्तव्य संमिलित हे--- 


र३ 
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१. दास और सेवकों के साथ सम्यक व्यवहार 
२. भाता और पिता की शुषा 

. ३. मित्र, परिचिल और संबंधियों को दान 
४. श्रमण और ब्राह्मणों को दान 
५. प्राणियों की अहिंसा # 


शिलालेख ९ में गृरुअनों का संमात और सेवा भी इस कार्यक्रम में संमिलित हैं, एवं इस 
प्रकार के अन्य उत्तम कर्तव्य भी समझने चाहिए (एसे अंने चा हेडिसे)। यह व्याख्या अशोक को 
अत्यंत प्रिय थी । शिलालेख ३ और ४ में भी इसको दोहराया गया है। अल्पब्यय अर्थात्‌ देख- 
भाल कर घन का व्यय करना और अल्परांडता अर्थात्‌ कम संग्रह करना, ये दोनों गुण भी इसी 
कार्यक्रम के अंतर्गत कहे गए है। अशोक ने कहा हैँ कि जीवन में इस प्रकार के गुणों का आचरण 
उसके धर्माचरण संबंधी विशेष आयोजन का फल था अन्यथा उससे पूर्व के यूगों में पशुओं का यज्ञीय 
आलंभन और प्राणियों की हिंसा बहुत बढ़ी हुई थी और अन्य सदगुणों की ओर भी लोगों की रुष्चि 
नहीं थी। इस प्रकार जनता में नया धमेंदान बाँटने और उनमें धर्म-मंगल का भाव जगाने के 
लिये केवल एक समात्य आज्ञा देकर ही अशोक ने संतोष नहीं कर लिया, बल्कि उसने शासन के 
संपूर्ण यंत्र को उसी ध्येय के लिये संचालित किया। साम्राज्य में स्ंत्र राजकर्मचारी, राजुक, और 
प्रादेशिक पदाधिकारियों को हुक्म हुआ कि वे प्रति पाँच वर्ष में एकबार धर्मानुशासन के कार्य के लिखें 
अवश्य दौरा करें, कितु उसके साथ अपने नियमित कार्यों को न भूलें। ज्ञात होता है कि पीछे से 
इस काये के लिये स्वतंत्र कमंचारियों की आवश्यकता का अनुभव हुआ और सम्राट ने धर्म महामात्र 
नाम के विशेष कार्यकर्ता नियुक्त किए। सम्राट स्वयं भी प्रजाओं के संपक्क में आकर धर्मानुशासल' 
और धर्म विषयक परिप्रश्न करते थे। अपनी व्यक्तिगत रुचि की ओर विद्येष संकेत करते हुए. 
अशोक ने कहा है कि धर्म का उपदेश और घर्मविषयक परिपृच्छा इन दोनों में भी अंतिम बात 
उसको बहुत प्रिय थी। सरल ढंग से जानपद जन के निकट जाकर उनसे धार्मिक विषयों के प्रश्नोत्तर : 
करने में उसका मन बहुत लगता था (एसे भूये लाति होति देवानां पियसा पियदसिसा छाजिने) 
(शिलालेख ८)। 


घरेलू जीवन को धर्म के साँचे में ढालने के लिये एक आवश्यक बात की ओर भी अशोक ने 
ध्यान दिया। गृहस्थ जीवन का मूल आधार स्त्रियाँ हें और उनका बहुत-सा समय और शक्ति छोटे- 
छोटे निर्थंक रीति-रिवाजों में निकल जाती हैं। घर में बीमारी के समय, पुत्र के विवाह में, कन्या 
के विवाह में, बच्चों के जन्म के समय, घर से बाहर यात्रा के समय और इसी प्रकार के बहुत 
अवसरों पर नाना भाँति- के छोटे-बड़े मंगल लोग मनाते हैँ और माताएँ और स्त्रियाँ त्तो विशेष कर 
इसमें भाग लेती हे । उन्हें यह सोचना चाहिए कि इस प्रकार के मांगलिक कार्यों का फल बहुत 
थोड़ा है। उनसे वास्तविक सुख की वृद्धि नहीं होती। गृहस्थ-जीवन के सच्चे सुल्य को बढ़ाने के लिये 
धर्म-मंगछ करना चाहिए जिसका फल बहुत बड़ा है। घर में नौकर-चाकरों के प्रति अच्छा, व्यवहार 


के तत एवं दाष भटकषि षक्या पटिपति मातापिताषु षुषुषा मितषंथुत नातिक्यानं समता 
बंभनाना दाने पानानं अनाल्‍ुम्मे (शिलालेख ११)॥ 


रे 


अशोक के छोक सुल यन धर्म का नया दृष्टिकोण 


बड़ेबूढ़ों का, आदर, यथाशक्ति दान और हिंसा की वृत्ति को रोकना यही सच्चा धम्म-मंगल है जिससे 
घर का स्थायी सुख बढ़ सकता है। इसीमें सबको मन लगाना चाहिए। पिता, पुत्र, भाई, स्वामी, 
मित्र, परिचित और पड़ोसी सभी को अवसर के अनुसार इन बातों को समझाने का प्रयत्त करना 
चाहिए। धर्म-मंगल के अतिरिक्त जो दूसरी तरह की मान्यताएँ हैँ उनका फल भी संदिग्ध है। 
उनको करने से काम सिद्ध हो अथवा न भी हो। यदि कार्य हो भी जाय तो उसका फल इसी 
लोक में मिल सकता है। लेकिन धर्म-मंगल का फल चिरस्थायी होता है। अगर बह विशेष कास 
न भी पूरा हो तो भी परलोक के जीवन में धर्म-मंगल से अनंत पृण्य होगा। कदाचित्‌ धर्म-मंगल 
करने वाले व्यक्ति का लौकिक काय भी संपन्न हो जाय तब तो दोनों लाभ हैं, यहां कार्यसिद्धि और 
परलोक में अनंत पृण्य (शिलालूख ९)। इस प्रकार अपने नैतिक विचारों के अनुसार लोगों के 
जीवन को धर्मपरायण बनाने के लिये अशोक ने एक वृहत्‌ और सार्वजनिक प्रयत्न किया और छोटे-बड़े 
सब को निमंत्रण दिया कि वे उस सूंदर और आवश्यक कार्य में सहयोग दें। 


धर्मानुशसन की नई नीति के फलस्वरूप जनता के बाह्य जीवन में भी सम्नाद्‌ को कुछ 
परिवर्तन आवश्यक जान पड़े। इन्हें अशोक के सामाजिक सुधार कहा जा सकता है। पहला सुधार 
सब प्रकार की हिंसा को रोकना था। इसके लिये उसने अपने आपको ही सब से पहिले सुधार का 
पात्र समझा। उसके कथानुसार पहले राजाओं के रसोईघर में सैकड़ों-हजारों पशुओं की हिंसा होती 
थी, और जिस दिन पहला धर्मलेख उसने लिखवाने का विचार किया, उस दिन तक दो मोर और 
एक हिरन राजा के चौके के लिये मारे जाते थे। उसमें हिरन निर्दिचत न था, पर उस दिन से पीछे 
इन तीनों प्राणियों का वध भी रोक दिया गया। इस प्रकार अपने जीवन को परिशुद्ध बनाकर उसने 
जनता के जीवन में से हिंसा के दोष को मिटाने का निश्चय किया। उसने उन समाज नामक 
उत्सवों को बंद करने की आज्ञा दी जिनमें उसे बहुत प्रकार के दोष जान पड़े। बौद्ध साहित्य से 
मालूम होता है कि समाज संज्ञक उत्सवों का जनता में बड़ा प्रचार था। इनमें नृत्य और संगीत 
के लिये बहुत बड़ी संख्या में जनता एकत्र होकर आनंद मनाती और मांस और मद्य का प्रचार 
रहता था। अशोक का लक्ष्य विशेषकर उस तरह के समाज से हो सकता है जिसमें हाथी, धोड़े, 
बैल, बकरे, मेंढरें, मुर्गें, बटेर आदि की हिंसामय भिड़ंत कराई जाती थी। कौटिल्य ने भी उत्सव- 
समाज और यात्राओं का उल्लेख किया है जिनमें चार दिन के लिये राज्य की ओर से मद्य चुआने 
और पीने की छूट रहती थी (अर्थ० २२५) । अशोक के पितामह चंद्रगुप्त को पशुओं की भिड़ंत 
देखने का बहुत शौक था और वर्ष में एकबार इस प्रकार के हिसायम दूं कराने के लिये एक 
बड़े मेले की आयोजना की जाती थी। हाथी और गेंडों को परस्पर भिड़ते और लोह लुहान होते 
देखकर जनता मे पाशविक आनंद की उत्तेजन/ होती थी। इस वीभत्स कृत्य को बंद करना आवश्यक 
था और इसी सुधार ने सब से पहले अशोक का ध्यान खींचा। हिंसात्मक समाजों को बंद करते 
हुए जो जनता के स्वस्थ और शुद्ध उत्सव थे, उनपर किसी प्रकार की रोक थाम नहीं रगाई गई। 
एक तरह के समाज ऐसे हैं जो देबानांप्रिय प्रियदर्शी राजा की दृष्टि में शिष्ट सम्मत हैं' (शिलालेख ! )। 


ये उत्तम समाज व॑ जान पड़ते है जिनके लिये, स्वयं अशोक ने जनता में धर्म का अनुराग 
उत्पन्न करन के लिये प्रबंध किया था। ये एक प्रकार के धामिक जुलूस थे जिनमें देवताओं के विमान 
निकाले जाते थे। सज हुए हाथी, ज्योति-स्कंध एवं और भी अनेक दिव्य रूप जनता को दिखकाए 


है २५ 


संपूर्णातंद अभिनंदन ग्रंथ 
जाते थे। लोगों में उस समय स्वर और परलोक के संबंध में जैसा दृढ़ विश्वास था उसीके अनु- 


रूप विमान दर्शना, हस्ति दर्शना, अग्नि-स्कंध और दिव्य रूप प्रदर्शन के आयोजन अश्ञोक के द्वारा 
कराने की व्यवस्था की गई। 


पशु-जगत्‌ के प्रति तो धामिक सम्राद्‌ क॑ मन में बहुत ही अनुकंपा का भाव था। द्विपाद, 
चतुष्पाद, पक्षि, और जलचर जीवों पर मेने बहुत प्रकार का अनुग्रहे किया है और प्राण-दक्षिणा दी 
(स्त० लेख० २) । अनुकम्पा के ये विविध कार्य इस प्रकार थे-- 


मुर्गों को बधिया ने किया जाय ।# 

. गेहूँ आदि की भूसी जिसमें जीव पैदा हो गए हों न जलाई जाय । 

. जंगलों को व्यर्थ के लिये या जानबूझकर पशु-हिसा के लिये न जलाया जाय। 

. हर महीने की कुछ निर्दिष्ट तिथियों पर बेल, बकरे, मेंढ़े, सुअर और अन्य पशुओं को 
खससी न किया जाय। 

. अन्य निर्दिष्ट तिथियों पर गाय और धोड़ों को दागा न जाय। * 

. वर्ष में परिगणित छप्पन तिथियों पर मछली न मारी जाएँ, न बेची जाएँ। 

७. उन्हीं दिनों में हाथियों के लिए सुरक्षित बनों में तथा केवटों के लिये सुरक्षित तालाबों 

में किसी प्रकार की हिसा न की जाय। 

८. बकरी, भेड़ और-शूकरी जो गर्भिणी है या जिसके बच्चे दूध पीते हों, वे तब तक अवध्य 
है; जब तक कि बच्चों की आयू, कम से कम छ: महीने की न हो जाय। 

: संक्षेप में जीव का जीव से पोषण किसी प्रकार न करना चाहिए (जीवेन जीबे तो पुसित- 

विये )। इस संबंध में पशु और पक्षियों की एक लंबी यूची देकर सन्नाट्‌ ने उन्हें 

अबध्य घोषित किया। 


ज५ नचए #! >> 


बब्छ 


5 


इस प्रकार का व्यौरेवार शासन जारीकर के अशोक ने पशु-जगत्‌ को वास्तविक रूप में 
अपनी छुपा का पात्र बनाया और प्राण-दक्षिणा दी । 


जनता के व्यक्तिगत और सार्वजनिक जीवन में उपर्युक्त प्रकार से गंभीर सुधार किए गए। 
साथ ही अशोक का ध्यान एक दूसरी कठिन समस्या की ओर भी गया। भारतवर्ष में सदा से 
बहुत से मतरांतर और संप्रदायों के लोग बसते रहे हं। उनकी पारस्परिक शांति और सदभावता 
पर ही जनता की उन्नति और सुख निर्भर करते हे। उनके प्रति राज्य की नीति क्‍या होनी चाहिए 
इसका जैसा सुंदर निर्णय अशोक ने किया वह आज भी महत्वपूर्ण है । प्रथम तो अशोक ने इस तथ्य 
की ओर संकेत किया हैं कि कोई जनपद अर्थात्‌ देश का भाग ऐसा नहीं है, जहाँ कि जनता का 
किसी न किसी धामिक संप्रदाय (पाबंड) में विश्वास और प्रीति (प्रसाद) न हो (शिलालेख १३) । 
धामिक भेद एक अनिवायं घटना है। जब धर्म की दृष्टि से महान्‌ जनसमूहे में भेद अवश्यंभावी हें, 
तब उम्र अनिवायं परिस्थिति में भनुष्य को चतुराई इसी बात में हैँ कि वह भेद से बचकर समन्वय 

# बधिया करने से कुक्‍्कुट का मांस अधिक स्वादिष्ट बन जाता है इस विचार से ऐसा 

किया जाता था। इस निष्ठुर प्रथा के विरुद्ध यह आज्ञा जारी की गई थी। 


२६ 


अशोक के लोक सुख यन धर्म का नया दृष्टिकोण 


के मार्ग को खोज निकाले। जिस तरह आज देश में कई प्रधान धर्मों के माननेवाले लोग रहते हैं 
उसी तरह अशोक के समय में भी थे। स्तंभलेख ७ से ज्ञात होता हैँ कि उसकाल में चार संप्रदाय 
मुख्य थे, ब्राह्मण, श्रमण अर्थात्‌ बौद्ध, निर्गंथ अर्थात्‌ जैन और आजीवक। अंतिम संप्रदाय के लोग 
आचाय॑ मंखलि गोसारू के अनुयायी थे जो नियतिवाद या भाग्य पर अत्यधिक विश्वास करते 
थे और कर्म का निराकरण करते थे। ये चारों संप्रदाय अत्यंत शक्तिशाली और लोक में बहु संख्यक 
मनुष्यों को मान्य थे। उनमें पारस्परिक मतभेद, ईष्याजनित वाद-विवाद और कलह भी पर्याप्त 
मात्रा में रहता था। अपने धर्म की प्रशंसा में और दूसरों का खंडन करने में अंधभक्‍त लोग शिष्ट 
मर्यादा का अतिक्रमण कर जाते थे। अशोक ने इस जटिल प्रदन पर गंभीरता के साथ विचार किया 
और उसने वह उपाय ढूढ़ निकाला जिससे इन संप्रदायों में समवाय या मेल की वृद्धि हो। उसने 
अपनी नीति का स्पष्टीकरण करते हुए कहा है कि में सभी संप्रदायों के भिक्षुओं और गृहस्थों का 
संमान करता हूँ, और दान तथा विविध प्रकार की पूजा से उनको पूजित करता हूँ (शिलालेख १२) | 
इस प्रकार राज्य की ओर से सब संप्रदायों के प्रति समान व्यवहार की घोषणा की गई। यदि यह 
प्रथम सत्य है कि देश में अनेक मतमतांतर और संप्रदाय बसते हे, तो दूसरा सत्य यह है कि राजा 
या राज्य की दृष्टि में वे सब बराबर है । राजकोष से दान और संमान पाने में सब का समान 
अधिकार है। 


इस सत्य की घोषणा के बाद अज्ञोक ने एक तीसरे सत्य की ओर ध्यान दिलाया है। वह 

यह कि जो जिस संप्रदाय को अपनी इच्छा और प्रसज्नता से ग्रहण किये हुए हू वही उसके लिए श्रेष्ठ है- 
ए चु इयं अतना पचूपगमने से मे मोख्यमते । (स्तंमलेख ६) 

संप्रदाय के विषय में अपनी-अपनी रुचि ही सब से बढ़कर है। आत्मना प्रत्यूपगमनं' अर्थात्‌ अपने मन 
के अनुसार मार्ग का ग्रहण, यही बुद्धिपरक-तीति कही जा सकती है। जो जिस धर्म को स्वेच्छा से 
मानता हूँ, वही उसके लिये मुख्य हूँ। धर्मों के विषय में पारस्परिक स्पर्धा बिलकुल अनावश्यक है। 
इस प्रकार राज्य की दुष्टि से सब धर्मो का समान अधिकार घोषित करके, एवं व्यक्तिगत स्वातंत्र्य 
की दृष्टि से हरएक को मुख्य पद का अधिकारी मानकर अज्ञोक ने प्रत्येक संप्रदाय को एक दूसरे ही 
धरातरू पर उठाने का प्रयत्न किया। यह नवीन उद्देश्य सब संप्रदायों या पाषंडों की सारबृद्धि था। 
देवों के प्रिय राजा दान और पूजा को उतना महत्त्वपूर्ण नहीं समझते, जितना सब धर्मों के सार की 
बढ़ती को। सारबृद्धि तो बहुत तरह की है कितु उसका मूल वाणी का संयम (वचिगृती) है। 
धामिक विचार परिवतेन के संबंध में वाक्‌-संयम की क्‍या मर्यादा है, इसकी व्याख्या में अशोक की 
सूक्ष्म तक-शक्ति और निष्पक्षपात विचार का बहुत ही सुदर परिचय प्राप्त होता है-- 


'बहू वाणी का संयम क्‍या है ? छोग केवल अपने ही संप्रदाय का आदर और दूसरे संप्रदाय 
की निंदा बिना कारण के न करें। दूसरे संप्रदाय के विषय में हल्की बात केवल किसी विशिष्ट 
कारण से ही कही जा सकती हैँ और इसी तरह दूसरे संप्रदायों का आदर भी विद्विष्ट कारण 
से ही होना चाहिए। जो ऐसा करता हैँ वह अपने संप्रदाय की उन्नति करता है और दूसरे धम्म 
का भी हित करता हैँ। इसके विपरीत आचरण से वह अपने घमममं को क्षति पहुँचाता है और दूसरे 
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संप्रंदाय का भी अनहित करता है। जो कोई अपने धर्म की भक्ति में आकर अपने संप्रदायकी प्रशंसा 


और दूसरे की निदा करता है कि में इससे अपने धर्म का गौरव बढ़ाऊँगा; वह वैसा कर के वास्तव 
में अपने ही धर्म को बहुत बड़ी हानि पहुँचाता है (शिलालेख १२) । 


प्रत्येक धर्म के सारतत्त्व को उन्नत करने का मुख्य उपाय वाक्संयम बताया गया है। यदि 
भारत जैसे विशाल देश के निवासी व्यवहार में इस नीति का पालन करते तो पारस्परिक कदुता के 
अवसर बहुत ही कम हो जाते। वाणी का संयम तब तक नहीं हो सकता जब तक पारस्परिक मेल- 
मिलाप की भावना न हो। इसलिय सब धर्मों को प्रथमबार और अंतिम बार निश्चित रूप से यह 
जान लेना चाहिए कि आपस का मेल-जोल ही एकमात्र साधु मार्ग है (त समवाय एवं साधु) | 


समवाथ या समन्वय केवल सदिच्छा से ही नहीं प्राप्त किया जा सकता, उसके लिये बुद्धि- 
पूर्वक प्रथत्त और कार्य की आवश्यकता होती है। जब तक हम एक दूसरे के धर्म के विषय में 
सच्ची जानकारी नहीं प्राप्त करते, तब तक हम में दूसरों के लिये सहानुभूति उत्पन्न नहीं हो सकती। 
अतएव अद्योक की दृष्टि में समवाय को प्राप्त करने के लिये प्रत्येक व्यक्ति को बहुश्नुत होना चाहिए। 
इसके लिये सब लछोग एक दूसरे के धममं को सुनें तथा सुनने की इच्छा रखें। इस प्रकार सभी धर्मा- 
वलंबी बहुश्रुत होंगे, और उनका आग्म या सिद्धांत उत्तम बनेगा। प्रत्येक संप्रदाय को यह अच्छी 
तरह बता देना चाहिए कि देवानांप्रिय की दृष्टि में दान और पूजा का इतना महत्त्व नहीं है जितना 
इस बात का कि सब धर्मों के सार तत्त्व की वृद्धि हो और सब संप्रदायों का दृष्टिकोण उदार बने 
(सार वढ़ि अस सर्व पासंडा्ं बहुका च, शिलालेख १२)। 


राज्य की ओर से एक सफल शासक की भाँति अशोक ने सब धर्मों को एकता के मार्गपर 
लाने के लिये विशेष कर्मचारी नियुक्त किए; जिनका नाम धर्म महामात्र था। वह केवल मौखिक 
उपदेश देकर ही ज्ाांत नहीं रहा; किंतु उसी काम के लिये नियुक्त विशेष कमंचारियों के ढारा 
उसने सब धर्मों के प्रति अपने कतंव्य का पालन किया। साथ ही इस बात की भी भरसक चेंष्टा 
की कि सब संप्रदायों में एकता और मेल-जोल की वृद्धि हो, सब को राज्य के प्रसाद में समान 
भाग मिले, सन्‍्वासी और ग्हस्थ छोगों में धामिक भावों का प्रचार हो, और राज्य की ओर से 
प्राणियों के लिये अविहिसा आदिक जो अनुग्रह के कार्य आदिष्ट थे, उन सबका यथावत्‌ पालन किया 
जाय । इस प्रकार के गंभीर उत्तरवाथित्व की पूर्ति धमंमहामात्र नामक राजपुरुषों के अधीन थी 
जिनको बहुत ही विश्वासपात्र जानकर सम्राट ने नियक्‍त किया था। 


अशोक के धरम की अंतिम विशेषता इस छोक और परलोक के जीवन का समन्वय है। 
बह स्थान-स्थान पर इस छोक और परछोक दोनों को धाभिक जीवन के द्वारा साधने की बात 
कहता है। इस प्रकार जो धर्माचरण करेगा वह इस लोक और परलोक को बना लेगा (हिंदत 
पालते आलथे होति। स्तं० ले ० ७) | “राजुक लोग धर्मं के लिये नियुक्त राजपुरुषों के द्वारा जानपद 
जन से कहेंगे कि यहाँ-वहाँ (हिंदत-पलत), इस लोक परलोक दोनों की आराधना करो' (स्त० ले० 
४) “बिना ऊँचे दर्ज के पराक्रम और उत्साह के इस लोक और परलोक की साधना कठिन है 
(स्तृ० ले० १)। “इस बात पर सब को विशेष ध्यान देना चाहिए कि यह मेरे लिये इस लोक में 


२८ 


अशोक के लोक सुखयन धर्म का नया दृष्टिकोण 


लाभकारी है, और यह परलोक में लाभकारी है' (स्त० ले० ३)। जो कर्मचारी इस प्रकार से 
अपने कर्तव्य का पालन नहीं करता उसको न स्व की प्राप्ति हो सकती है और न राजा की प्रस- 
भता मिल सकती हैं। कितु जो अपने कतंव्य का ठीक तरह से पालन करेगा वह स्वर्ग भी प्राप्त 
करंगा और इस लोक में मुश्त से भी उऋण हो जाएगा। (कलिंग ले० १) निम्नलिखित वाक्य में 
उसकी इस विषय की अभिलाषा स्पष्ट रूप से कही गई है-- 


सवे मुनिसे पजा ममा। अथा पजाये इच्छामि। 


हक॑ किति ? सबवेन हित सुखेन हिंदलोकिक पाललछोकिकेन यूजेबू ति। (कलिंग लेख १) 
अर्थात्‌ सब मनुष्य मेरी संतान की तरह हैं। अपनी संतान के लिये में चाहता हैँ कि वे सब प्रकार 
के इसलोक और परलोक संबंधी हितसुख से यूक्‍त हों। 


इस धर्मदान से इस लोक में सुख और परलोक में अनंत पृण्य उत्पन्न होता हैँ (छि० 
ले० ११)। इसलोक के जीवन में अभ्युदय और परलोक के जीवन में उच्चगति; इन दोनों पर अशोक 
के धर्म में समान बल दिया गया है। उस समय की जनता में धर्म पर पक्का विश्वास था। उसीकी 
झलक हमें अशोक के इस वाक्य में मिलती है। इससे बढ़कर और कौन-सा कठेव्य है जैसी कि स्वर्ग 
की आराधना |#& 


इस प्रकार इसलोक और परकोक दोनों को सुधारने का आदर्श सामने रखते हुए शिलालेख 
दस में उसने अपनी आंतरिक भावना के अनुसार पारक्रौकिक कल्याण का भी स्पष्टीकरण कर दिया 
है। वह कहता है कि मेरा जो कुछ पराक्रम है वह परलोक के लिये है, और इस वास्ते हे कि 
सब लोग पाप के बंबन से छूट जाएँ। भाँति-भाँति का अपुण्य ही घोर बंधन हूँ। जहाँ बंधन 
कम हैं ऐसे स्वर की प्राप्ति छोटे और बड़े दोनों के लिये अग्रपराक्रम के बिना बहुत कठिन है। 
उन दोनों में भी जो बड़े लोग हैं, उनके लिये तो महा कठिन है।' रूघुशिलालेख १ में वह विशेष 
रूप से पुनः इसी भाव को दोहराता है कि विपुल स्वर्ग की आराधना में छोटे और बड़े का भेद नहीं 
है, छोद। व्यक्ति अवश्य उसमें भाग पा सकता हूँ। 


अशोक ने व्यक्तिगत, सामाजिक और राष्ट्रीय जीवन में शील और सदाचार के रूप में 
धर्म की नई व्याख्या करके प्रजाओं का बहुत कल्याण किया। उसने लोगों को आध्यात्मिक चक्षुदान 
दिया। उसके अपने छाऋ्दों में 'लोककल्याण दुष्कर है। जो कल्याण का कायं सब से पहले करता 
हैं वह दुष्कर कार्य करता है! (शि० छे० ५)। अशोक समस्त राजकीय परंपरा में लोककल्याण के 
सख्चे आदि कर्ता थे। 


# कि चू इसिता कतव्यतरं यथा स्वगारधि। (गिरनार णि०ले० ९) । 
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भोतीचंद 


आधुनिक और मुगलकालीन अनुश्रुतियों के आधार पर हमारा विश्वास रहा है कि काशी 
जनपद और विशेषकर उसकी राजधानी वाराणसी बहुत प्राचीनकाल से ही शिक्षा और भारतीय 
पंस्कृति का प्रसिद्ध कंद्र रही है। काशी की प्राचीनता कितनी है, यह तो ठीक-ठीक नहीं कहा जा सकता, 
पर इसमें संदेह नहीं हँ कि अथवंबेद की पैप्पलाद शाखा को काहयों का बोध था। शतपथ ब्राह्मण 
भौर उपनिषदों में तो काशी के कई उल्लेख है। पुराणों में भी काशी संबंधी अनेक अनुश्रुतियाँ सुर- 
क्षित हैं। पर काशी जनपद और उसकी राजधानी वाराणसी का राजनीतिक और सामाजिक चित्र 
सब से पहले हमें जातकों से मिलता है। काशी जातक-युग में भारतवर्ष की शायद सबसे बड़ी 
नगरी थी। जातकों के अध्ययन से हमें पता चलता हैँ कि आज की तरह अढ़ाई हजार वर्ष पहले 
भी काशी के लोग अपनी स्वतंत्र विचारधारा, अक्खड़पन और व्यापार के लिये प्रसिद्ध थे। काशी 
का चंदन, वस्त्र, हाथीदाँत के सामान इत्यादि देशभर में प्रसिद्ध थे। यहाँ के काफले देश के कोनें- 
कोने में तो जाते ही थे, कभी-क्रभी काशी के व्यापारियों के जहाज समुद्र कः चक्‍कर भी व्यापार के लिए 
लगाया करते थे। पर इतना सब होते हुए भी जातकों में इस बात के बहुत कम उल्लेख हें कि 
काशी महाजनपद-युग में भी शिक्षा का केंद्र था। प्रायः सब जातक॑ एकमत हैं कि महाजनपद-युग 
में तक्षाशिला ही भारतवषं का प्रसिद्ध किक्षाकेंद्र था और यहीं उत्तर भारत के प्राय: हर भाग से 
उच्चवर्ण को विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त करने आते थे। जैसा हम आगे चलकर देखेंगे, केवल थोड़े ही 
जातक ऐसे हे जिन्होंने काशी को महाजनपद-युग का एक शिक्षा-केंद्र माना हैं । अब स्वाभाविक 
प्रशश उठता है कि क्‍या वास्तव में प्राचीन कार में काशी केवल एक व्यापारिक नगरी थी और उसकी 
शिक्षा संबंधी महत्ता बाद में बढ़ी ।' ध्यानपूर्वक ब्राह्मण और बौद्ध साहित्यों का अध्ययन करनेपर हमें पता 
चरता हँ कि काशी की धारभमिक और शैक्षिक महत्ता का ब्राह्मण ग्रंथों में उल्लेख न होने का प्रधान 
कारण यह हैँ कि काशी अपनी स्वतंत्र विचारधारा के लिये वैदिक युग में प्रसिद्ध थी और यही 
कारण था कि वहाँ की शिक्षा-परंपरा को संदेह की दृष्टि से देखते हुए कुरु-पंवाल देश के ब्राह्मणों 
ने न तो उसे माना ही और न उसे अपने ग्रंथों में प्रधानता ही दी। फिर भी ब्राह्मण ग्रंथों में अनेक 
उद्धरण ए से हे जिनसे पता चलता हूँ कि प्राचीनकाल में भी काशी तत्वज्ञान-शिक्षा का प्रधान केंद्र थी । 


१. अथवंबेद ५॥२२।१४. 
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हम ऊपर कह आये हैं कि शुद्ध वेदिक आयों को काशी के छोग विशेष प्रिय नहीं थे। सर्ब- 
प्रथम काशी की थाद अथवंबेद की पैप्पलादशाखा में किया गया है और वह भी विचित्र तरह से। 
एक मंत्रकार रोगी के लिये नक्त्ा अर्थात्‌ जूड़ी से प्रार्थना करता है कि बह उसे छोड़कर गंधार, काशी 
और मगध के लोगों पर अपना अधिकार फंलावे। इसके माने तो यही होते हैं कि गंधार, मगध और 
काशी के लोगों से कुरु-पंचाल देश के ठेठ वैदिक आर्य अप्रसन्न थे और उनकी अवनति देखना चाहते 
थे। इस शत्रुता का कारण काशी की धामिक ,शिथिलता हो सकती हैं। शतपथ ब्राह्मण" में भी इस 
बात का उल्लेख है कि छातानीक सात्राजित द्वारा काशिराज धृतराष्ट्र के हटाएं जानेपर काशी- 
वासियों ने अग्निहोत्र छोड़ दिया। इस घटना से भी काशीवासियों की वँदिक क्रियाओं की ओर 
अवहेलना प्रकट होती है! मनुस्मृति में भी काशी को कोई विशेष स्थान नहीं मिला हैं। पर जैसा 
दूसरे वैदिक उल्लेखों से पता चलता है, काशी उपनिषद और मूत्रकाल में तत्वज्ञान का एक प्रसिद्ध 
केंद्र थी, इसी कारण से काश्यों और विदेहों का बड़ा घनिष्ट संबंध था। इन दोनों के 
पारस्परिक संबंध में हम न केवल भौगोलिक सानिध्य का ही दर्शन करते हें; बल्कि उस सांस्कृ- 
तिक विचारधारा की भी एकता पाते हैं जिसने विदेह को उपनिषद्-युग में भारतीय तत्वज्ञान का 
प्रसिद्ध क्षेत्र बनाया। बुह॒दारण्यक उपनिषद्‌ के एक उद्धरण से तो ऐसा पता लगता है कि जैसे काणी 
के राजा अजातशत्र्‌ का विदेह पर भी अधिकार रहा हो। उपनिषदों' के अनुसार काशीराज अजात- 
शत्रु स्वयं तत्वज्ञानी थे जैसा ब्राह्मण बलाकी के साथ उनके संवाद से पता चलता हैं। इसमें 
संदेह नहीं कि विदेहराज जनक की राजधानी मिथिला की तरह उन्होंने भी काशी को तत्वजञान का 
एक प्रसिद्ध केंद्र बनाने का प्रयत्न किया। 


जैसा हम ऊपर कह आये हैँ महाजनपंद-युग में तक्षशिला शिक्षा का प्रसिद्ध केंद्र था। लगता 
ऐसा है कि बनारस को शिक्षा-केंद्र बनाने का श्रेय तक्षशिका क॑ उन भूतपूर्व विद्याथियों को था 
जिन्होंने बनार्स में आकर लोगों की शिक्षा का काम अपने हाथों में लिया।" खुहक अटठ कथा 
(प्‌ 9 १९८) में तो यहाँ तक कहा गया हैँ कि बनारस की कुछ शिक्षा-संस्थाएँ तक्षशिला की दिक्षा 
संस्थाओं से भी प्राचीन थीं। धम्मपद अट्ठकृथा" में भी इस बात का उल्लेख है कि बनारस शिक्षा 
के क्षेत्र में इतना प्रसिद्ध हो चुका था कि तक्षशिला के शंख नामक एक ब्राह्मण ने अपने पृत्र सुसीम 
को बनारस शिक्षा-प्राप्ति के लिये भेजा। कुछ दिनों बाद तो बनारस में भी संसार-प्रसिद्ध आचाये 
होने छगे जिनका काम विद्यार्थियों को शिक्षा देना था'। बनारस के लोगों का भी शिक्षा के प्रति 
इतना अनुराग था कि भोजन की व्यवस्था करके वे गरीब विद्याधियों को शिक्षा दिलवाते थे।'* 


१. शतपथ, १३।५।४॥१९ 

२. बृहदारण्यक उ०,३।८॥२ 

३. वही, २।१।१; ३॥८।३; कौषीतकी उ० ४।१ 
४. जा० १,४६३; २,१०० 

५. घम्मपद अ० ३,४४५ 

६. जा० १,२३८; २३,१८,२३३; ४,२३१ 

७. जा० १,१०९ 


३१ 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


आजदिन भी बनारस में अनेक अन्नसत्र हें और विद्याथियों की हर तरह से मदद करना काशीवासी 
अपना धर्म मानत हैं। गुट्टिलजातक में कहा गया है कि बनारस संगीत विद्या का केन्द्र था और यहाँ 
कभी-कभी वीणावादन की प्रतियोगिता भी होती थी। 


इस बात का तो ठीक-ठीक पता नहीं चलता कि महाजनपद-युग में बनारस की पाठशालाओं 
और आश्रमों का क्‍या पाठ्यक्रम था;पर बनारस और तक्षशिल्रा के शिक्षाक्रम में सादृष्य होने से 
हम इसके बारे में कुछ अंदाज लगा सकते हैँ। प्रारंभिक शिक्षा समाप्त कर के सोलह वर्ष की अवस्था 
में विद्यार्थी उच्चद्षिक्षा के लिये गुरुओं के पास जाते थे। उन्हें आचारयों की दक्षिणा अग्रिम रूप में 
देनी पड़ती थी। दक्षिणा न दे सकनेपर भी गुरू की सेवा करके विद्यार्थी पह सकता था ऐसे शिष्य 
दिन में तो गुरु की सेवा करते थे और रात में पढ़ते थे। दक्षिणा देकर पढ़नेवालों को आचारिय 
भागदायक और सेवा करके पढ़नेवाले विद्याथियों को धंमंतेवासिक कहते थे । विद्यार्थी पढ़ाई 
समाप्त करने के बाद भी दक्षिणा दे सकते थे। आचायों और विद्याथियों को बहुधा लोग भोजन 
करा देते थे और दान-दक्षिणा भी देते थे। राजकुमारों के साथियों को भेजने का भार उनको 
भेजनेवाले राज्य उठाते थे। अंतेवासी प्रायः आचायों के पास दिन-रात रहते थे, पर दिन में भी 
विद्यार्थी आकर शिक्षाग्रहण कर सकते थे। ऐसे विद्यार्थियों में बहुधा गृहस्थ और विवाहित पुरुष 
होते थें। आचार्यों के पास विद्याथियों की संख्या सवंदा पाँच सौ दी गई है, पर यह संख्या गोल-सी 
मालूम होती हैँ। विद्याथियों में अधिकतर ब्राह्मण और क्षत्रिय होते थे, पर इनमें थोड़े से श्रेष्ठियों 
और राजपुरुषों के लड़के भी होते थे। शूद्रों और अछूतों का इन शिक्षालयों में प्रवेश नहीं था ।'* 
अपने शिक्षाकाल में विद्यार्थी सादा जीवन बिताते थे और उनकी दिनचर्य्या पर उनके आचार्य कड़ी 
नजर रखते थे। यहाँ तक कि बिना आचार्य के साथ वे नदी पर भी नहाने नहीं जा सकते थे । 
विद्याथियों का कतंव्य था कि वे आश्रम के लिये जंगल से लकड़ियाँ इकट्ठा करें और हर प्रकार 
गूरु की सेवा करें। उनके भोजन में दछिया और भात होते थे, जिन्हें आचाये की एक दासी पका 
देती थी। विद्यार्थियों की संख्या काफी होने से आचायों को सहकारी अध्यापकों की; जिन्हें पिठ्ठ 
आचाय॑ कहते थे आवश्यकता पड़ती थी। ऊँचे दरज के विद्यार्थी भी पढ़ाने का काम करते थे। 


अध्ययन का काम प्रातःकारू से आरंभ होता था। विद्याथियों को नींद से जगाने के लिये 
आश्रम में एक मुरगा रखा जाता था। प्राचीन पाठ को दुहराने के लिये ओर एकांत में अध्ययन 
करने के लिये भी कुछ समय नियुक्त था। पढ़ने का काम दोपहर तक समाप्त हो जाता था। पढ़ाई 
मौखिक और पुस्तकों द्वारा होती थी । 


पाठ्यक्रम में तीन वेदों और अठारह शिल्पों का विशेष स्थान था। बारबार तीन वेदों के 
नाम आने से पता चलता हूँ कि अथव्व वेद का पाठ्यक्रम में कोई स्थान नहीं था। हस्तिसूत्र, मंत्र, 
लुब्धक कमे, धनुविथा और चिकित्सा शास्त्र पाठ्यक्रम में थे। इन शास्त्रों को पढ़कर विशेष कर 
जिकित्साशास्त्र पढ़ने के बाद विद्यार्थी स्वयं घूमकर अनुभव प्राप्त करते थे। 

१. जा० २,५,२४८ से 

२. रतिलाले मेहता प्री बुधिस्ट इंडिया पृ० ३०० 


इ्२ 


काशी की प्राचीन शिक्षा-पद्धति और पंडित 


इन शिक्षालयों के सिवा वनों में ऋषि-मुनियों के आश्रम में भी दर्शन और घर्मशास्त्र का 
अध्यापन होता था। ये आश्रम हिमालय में तथा बस्तियों के पास भी होते थे। कहा जाता है कि 
प्रसिद्ध दाशनिक दवेतकेतु पहले बनारस में विद्यार्थी थे वहां अपनी शिक्षा समाप्त कर तक्षशिला 
गए और वहाँ की भी शिक्षा समाप्तकर वे धूम-घृमकर सब विषयों और कलाओं का व्यावहारिक 
ज्ञान प्राप्त करते रहे। अंत में उनकी भेंट पाँच सौ परिव्राजकों से हुई और उन्होंने इन्हें दीक्षित कर 
सब विद्या पढ़ाई और व्यावहारिक ज्ञान का अनुभव कराया" । 


भगवान बुद्ध के समय में भी बकरस शिक्षा का एक प्रसिद्ध केंद्र था। उनका उरुवेला से 
से इसियतन आना ही इस बात का द्ोतक है कि बनारस उस समय छिक्षा और धामिक 
स्वतंत्रता के लिये प्रसिद्ध था। बुद्ध, जैसा कि पालि साहिंत्य से पता लगता हैँ, बनारस में कई बार 
ठहरे और यह उन्होंने बहुत से सूत्रों का प्रवचन किया। लगता हूँ , इस संघ के कुछ प्रधान भिक्षु भी समय- 
समय पर इसिपतन में रहा करते थे। यहाँ रहते हुए सारिपुत्त और महाकोद्ठिक के वात॒लिपों का 
बौद्ध-साहित्य में कई जगह वर्णन है । एक जगह महाकोट्ठिक और चित्तहत्यि सारिपुत्र की भी 
बातचीत का जिक्र थ्राया है| विनय से पता रूगता है कि सारिपुत्र और महाकोद्ठिक के सिवाय 
महामोग्गलायनू, महाकच्चान्‌ू, महाचुंद, अनिरुद्ध, रेवन उपालि, आनंद और राहुल भी बराबर काशी 
प्रदेश में आातेजाते रहते थे। इस तरह कुछ दिनों में बनारस बौद्ध-शिक्षा और धर्म का भी प्रधान 
केंद्र बन गया। अशोक के समय में तो वहाँ बौद्ध संधों की भी नींव पड़ गई और इनमें बौद्ध 
पिटक साहित्य की शिक्षा का प्रबंध रहने लगा। 


३२१ ई० पूर्व नंदों के हाथों से ममध का साम्राज्य मौर्यों के हाथों में चला गया। चंद्रगुप्त 
मौय ने उत्तर भारत में मौर्य साम्राज्य की स्थापना की और बविष्णुगुप्त चाणक्य ने उस दुढ़ राज्यसत्ता 
की नींव डाली जिसका वर्णन हम कौटिल्य के अर्थशास्त्र में पाते हैं। अशोक (२७२ से २३२) मौयंवंश 
के सब से बड़े राजा हुए। इन्होंने स्वयं बौद्धधर्म ग्रहण किया और इनके प्रयरनों से इस धर्म का केवल 
भारतवर्ष में ही नहीं इसके बाहर भी प्रचार हुआ। अशोक के बाद क्रमशः भोर्य साम्राज्य की भव- 
नति होती गयी और उसके अंतिम राजा बृहद्रथ को मारकर १८४ ई० पू० में पुष्यमित्र ने अपना 
मगध में राज्य स्थिर किया। इसी काल में डिमिट्रियस की अधीनता में यूनानियनों ने मगध पर आक्रमण 
किया और जैस। राजघाट से मिली कुछ मुद्राओं से पता लरूगता है, यह आक्रमण बनारस होकर हुआ । 
पृष्यमित्र शुृंग के बाद बनारस के इतिहास पर विशेष प्रकाश नहीं पड़ता, पर लगता ऐसा हूँ कि 
काशी से शुंगों का काफी संबंध था। भागामद्र, (करीब ९० ई० पू०) जिनके पास तक्षशिला के 
राजा अंतकिलदास ने अपने दृत हेलियेजोरस को भेजा, छूगता है, काशी से संबंध रखते थे, क्‍योंकि 
इनकी माता काशी की राजकुमारी थीं। शुंगों के बाद काझी पर कौशाँबी के स्थानिक राजाओं का 
शासन रहा। 

१. मेहता, वही. पृष्ठ ३०५. 

२. संयुक्त निकाया २१० १२ से; ३,१६८; ४; १६२, ३८४ इत्यादि 

३. बिनय भा०-२ पृ० ३५९-३६० 


५ डरे 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


इस युग में बनारस की शिक्षा की क्‍या अवस्था थी इसपर बहुत कम प्रकाश पड़ता हैँ । 
पर एसा लगता हैँ कि यहाँ श्रमण और ब्राह्मण दोनों ही की शिक्षा-दीक्षा का अच्छा प्रबंध था। 
पुष्यमित्र शुंग बौद्धवर्म के द्रोही मानें गए हें, पर शुंगयुग के सारनाथ से भिले हुए अबश्ोषों से पता 
लगता है कि बनारस में बौद्ध धमं का काफी प्रचार था। इस युग में बनारस की कला ने भी काफी 
उश्नति की और यहाँ एक विशेष शैली की नींव पड़ी। 


शक सातवाहन युग के बनारस के इतिहास के बारे में हमें विशेष पता नहीं है, पर अंदाज से 
यह कहा जा सकता है कि इस युग में भी बनारस कौशांबी के अंतर्गत रहा। ईसा की पहिली शताब्दी 
में बनारस पर कौशांबी के राजा अश्वघोष राज्य करते थे। कनिष्क क॑ छेखों से पता लगता है कि 
८१ ई० सन्‌ के पहिले उसका अधिकार बनारस पर जम चुका था। पर ऐसा लगता है कि कनिष्क 
के बाद बनारस पर से कुबाणों का राज्य उठ गया और पुनः यहाँ कीशांबी के स्थानीय शासक 
राज्य करने लगे और यही सिलसिला गुप्तों के अभ्युदय के पहले तक चलता रहा। 


इस युग में बनारस में बौद्धध्म का बोल बाला था। सारनाथ और राजधाट से मिली मूर्तियों 
से पता लगता हैँ कि बनारस उस समय बौद्धवर्मे का एक प्रधान केंद्र था। भिक्षु बल द्वारा ८१ 
ई० में स्थापित बुद्ध मूर्ति' से यह पता चलता है कि बौद्धसंघ उस समय मथुरा और काशी में काफी 
उन्नत हो चुका था और उन दोनों जगहों में बौद्ध त्रिपिटक का खूब पठन-पाठन होता था। भिक्षुबल 
स्वयं त्रिपिटक्ष थे और भिक्षुणी बुद्धिमित्रा भी त्रिपिटक ज्ञाता थीं। छेख से पता लगता हे कि सार- 
नाथ के विहार में उपाध्याय, आचार्य और अंतेवासी बौद्धधर्म के पठन-पाठन' में रत रहते थे। 
बौद्ध ग्रंथों की शिक्षा का प्रचार किन-किन विहारों में होता था इसका तो ठीक पता नहीं हूँ, छेकिन 
राजधाट में मिली एक कुषाण मुद्रा से पता चलता है कि उस युग में बनारस के प्रसिद्ध विहारों में 
भिवक्विहार एक था। 


सारनाथ में मिले एक पत्थर की छतरी के टुकड़े पर भगवान बुद्ध द्वारा धर्मचक्र प्रवर्तन के 
समय के उपदेश उत्कीणं हैँ, जिसमें बौद्धधम के चारों आय सत्य आ गए हें। डा० स्टेनकोनो का मत 
है कि उत्तर भारत में पालि भाषा का यह अकेला केख है और इससे पता लऊगता है कि पालि- 


त्रिपिटक का वास्तव में अस्तित्व था और बनारस में लोग उसमे जानते और पढ़ते थे । 


करीब २७५ ई० के बनारस में कौशांबी के राजनूगव का शासन था और शायद इनके ही 
बंशवरों के समय में बनारस में शैवधर्मं का विकास हुआ। लगता हे, कौशांबी के साथ-साथ बनारस 
पर भी चंद्रगुप्त प्रथथ का अधिकार हो गया और इसके बाद बनारस बराबर गुप्त साम्राज्य 
में बना रहा और गुप्त साम्राज्य के अंतिम राजा बज्न के समय तक काशी गुप्तों के ही वश में 
थी। गुप्ततुग की बहुत-सी मिट्टी की मुद्रा राजघाट की खुदाई में मिलीं हे जिनसे गृप्तकालीन 
बनारस के सामाजिक, धामिक और व्यापारिक जीवन पर प्रकाश पड़ता हे। इन मुद्राओं के आधार 
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पर हम इस निथ्कं पर पहुँचते हैँ कि बनारस गुप्तयुग में शैवधर्म का प्रधान केंद्र बन चुका था 
और भागवेतधमे का भी यहाँ काफी प्रचार था। बनारस के प्रधान शिवलिंग अविमुक्तेश्वर की 
लोग पूजा अर्चना करते थे। इस प्रधान शव-मंदिर के सिवाय भी बनारस में अनेक शैवमंदिर थे। 
जिसमें से कुछ में वैदिक शिक्षा का भी प्रबंध था। चातुविध लखराती गुप्तकालीन मुद्रा से पता 
लगता है कि गुप्तयुग में बनारस में चारों बेद पढ़ाने के लिये कोई पाठशाक्ता थी। यह भी संभव है 
कि इस पाठशाला में चारों विद्याएँ यथा आन्वीक्षिकी, त्रयीवार्ता, दण्डनीति और छाइवती पढ़ाई 
जाती रहीं हों। बह्न,च्च चरण के लेख वाली मुद्राओं से पता लगता है कि गुप्तयुग में बनारस में 
ऋःशेद के पढ़ाने के लिये भी एक पाठशाला थी। इन मुद्राओं पर पाठशाला का सुंदर रांछन भी 
दिया गया है। इस पर बने एक आश्रम में एक जटाजूटधारी श्रध्यापक अपनी दोनों ओर एक दंड- 
धारी शिष्य के साथ खड़े दिखलाये गये हें। अध्यापक के बाएँ हाथ में एक करवा हैँ। जिससे वे 
बाई ओर एक वृक्ष परपानी डाल रहे हें। आश्रम का अंकन दो व्॒‌कओों द्वारा हुआ है ऐसा पता रूगता 
हूँ कि बनारस में प्रत्येक मंदिर के साथ आश्रम अथवा पाठशालाएँ होती थीं। 


गुप्तमुग की कुछ बनारस की पाठशा।लाओं में सामवेद पढ़ाने की व्यवस्था भी थीं। इस 
पाठशाला की मुद्राओं पर छांदोग्य लेख जाता हैं। शायद इस पाठशाला का लांछन वृषभ था। इला- 
हाबाद म्यूजियम की तीन मुद्राओं के पट पर भी छापे हैँ एक के पटछाप पर छांदोग्य की पुनरुक्ति 
है। दूसरे पर पालसेन का नाम है, तीसरी मुद्रा के पद पर दो छापे हे एक में चक्र और दो छोटे 
शंख अंकित हैँ और दूसरे में छरहरे बदन का एक लंबा आदमी। कलाभवन बनारस की छांदोग्य 
बाली तीन मुद्राओं के पटों पर योगेश्वर स्वामी के लेख हैँ तथा अरंचंद्र, अक्षसूत्र, अमृतघट तथा 
दंड अंकित हें। इन मुद्राओं के आधार पर हम इन नतीजों पर पहुँच सकते हें, बनारस में योगेश्वर 
के मंदिर के साथ-साथ सामवेद की एक पाठशाला थी; कुछ वंष्णव लक्षणों के भाने से शायद 
यह भी कहा जा सकता है कि इस पाठशाला के कुछ आध्यापक वेष्णव थे। 


श्री सर्वत्रत्रे विद्यस्थ वाले लेख की मुद्राओं के आधार पर यह कहाजा सकता हैं कि बनारस 
में शायद त्रेविध नाम के किसी शिव मंदिर के साथ तीनों वेदों के पढ़ाने का प्रबंध था। 


गुप्तों के बनारस से हट जाने पर रूगता है यहाँ कुछ दिनों तक मागघ गुप्त राज्य करते रहे। 
इनकी मौखरियों से शत्रुता थी। इस वंश के कुमारगुप्त ने करीब ५६० ई० के रूगभग ईशानवर्मा 
से बनारस सहित प्रयाग को जीत लिया पर मागध गुप्तों की यह विजय क्षणिक ही रही और 
बनारस पुनः मौखरियों के अधीन हो गया। मौखरियों के अंत होने पर बनारस, रूगता है हम के 
साम्राज्य के अंतर्गत हो गया; पर हब के बाद बनारस पुनः: मागध गुप्तों के अधीन हो गया । 


उपर्थक्त ऐतिहासिक विवेचन से हम देख सकते हे कि बनारस में अनेक राजनीतिक परि- 
बर्तन हुए पर जहाँ तक राजनीतिक और घाभिक अवस्था का सवार हैँ बनारस अपनी पुरानी परंपरा 
पर डटा रहा। युवान च्यांग के यात्रा-विवरण से पता छूगता है कि बनारस दाहर में बौद्ध- 
धर्म का बहुत कम प्रभाव था और यहाँ के निवासी शिवपूजक थे। शहर में सौ देवमंदिर थे और 
यहाँ अनेक साधु-सन्‍्यासी तथदचर्या में निरत रहकर मुक्ति की कामना करते रहते थे। यहाँ के 
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घनी नागरिकों का शिक्षा के प्रति बड़ा अनुराग था। देवमंदिरों से सटे श्लाश्नम होते थे और लगता है, 
ग्हीं बालकों की शिक्षा का प्रबंध था!। 


आठवीं सदी के मध्य में बनारस कन्नौज के राजा यशोवर्मा के अधिकार में आग्रा, पर उनकी 
यह विजश् क्षणिक रही और उन्हें कश्मीर के ललितादित्य मुक्तापीड़ के हाथों बुरी तरह 
हारना पड़ा। इस घटनाक बाद पालवंशझ के राजा धमंपाल (७५२-७९४) का बनारस पर अधिकार 
हुआ | धर्मपाल के पुत्र देवपाल के हाथों से बनारस निकल कर ८५० ई० के लगभग प्रतिहारों के 
अधिकार में चला गया और दसवीं सदी के अंत तक उन्हीं के अधीन रहा। इसके बाद ग्यारहवीं 
सर्दी के प्रयम चरण में काशी पर गांगेयदेव कलचूरी का अधिकार हो गया। इन्हीं के राज्य में 
१०३३ में अहमद नियाऊूतिनिन ने बनारस लूटा। गांगेयदेव के बाद उनके पुत्र कर्ण के अधिकार 
में भी बनारस बना रहा। कर्ण, रूगता है, विद्वानों का बड़ा आदर करते थे। विक्रमांकदेव चरित _ 
के रचयिता प्रसिद्ध कश्मीरी कवि विल्हण की कर्ण से बनारस में दी भेंट हुई। 


आठवीं सदी से ग्यारहवीं सदी तक के बनारस के इतिहास से पता चलता हूँ कि इन तीन 
सौ वर्षों में बनारस के घामिक और सामाजिक अवस्था में कोई परिवर्तन नहीं हुआ। पहले की ही 
तरह शैवधर्म का बनारस में बोल बाला रहा तथा और भी हिंदू देवी-देवताओं की पूजा का यहां 
प्रचार बढ़ा। बौद्ध धर्म भी काशी में बना रहा । पर इस युग में वह पूरा वज़्यानी हो गया था। 
जो भी हो गृप्तमुग की तरह इस युग में भी बनारस शिक्षा का प्रधान केंद्र था। बनारस के भिल्े 
पंथ' के लेख से पता चलता है कि बाराणसी में दूर-दूर से आये विरक्‍्त जनम-मरण से छुटकारा पाने 
के लिए तथ करते थे और विद्या, वेदार्थ, ब्रत, जप, नियम का ज्ञान प्राप्त करते थे। अलवेरुनी के 
तारीख हिंद' से भी हमें पता चलता है कि दसवीं सदी में बनारस सांस्कृतिक दृष्टिकोण से भारत का 
सब से बड़ा नगर था। महमूद गजनवी के आक्रमणों से तो बनारस की महत्ता इसलिये और बढ़ 
गई कि सारे उत्तर भारत से प्राचीन भारतीय संस्कृति के रक्षक और परिवर्धक पंडित भाग-भाग 
कर बनारस में बस गये। गाहड़बाल युग में बनारस में जो संस्कृत शिक्षा को अधिक प्रगति मिली, उसका 
मुख्य कारण यहाँ भारतवर्ष के अन्य भागों से आकर पंडितों का बसना हो सकता हूँ। अलवेरुनी 
से हमें यह भी पता लगता है कि १०वीं सदी में बनारस स्मृतियों के पठन-पाठन के लिये विख्यात था। 


् 


कलचूरी कर्ण की मृत्यु के बाद ही गंगा यमुना के दोआब में गाहड़वालों का उदय हुआ 
उत्तर भारत में गाहड़वाल मुसलमानी घावे से हिंदू-संस्कृति के प्रधान संरक्षक कहे जांएँ तो अत्युवित न होगी । 
महमूद गजनवी के धाथों ने उत्तरी भारत की राजनौतिक और सांस्कृतिक भित्तियों को जड़ से 
हिला दिया था। इन हमलों के प्रभाव का वर्णन करता हुआ अलवेरुनी लिखता है “महमूद ने देश 
को विभूति पूर्ण रूप से नष्ट कर दी और वहाँ उसने वीरता के ऐसे कारनामें दिखलाये कि हिंदू 
7 धूल के कणों की तरह चारों ओर बिखर गये और एक प्राचीन कथा की तरह लोगों की जुबानों पर 
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ही बन गये। उनमें से बचे बचाये लोग मुसलमानों को बड़ी ही घृणा से देखते हें। यही कारण है 
कि हिंदू ज्ञान-विज्ञान हमारे विजित इलाकों से बहुत दूर हटकर कश्मीर और बनारस पहुँच गये 
है; जहाँ हमारा हाथ अभी तक नहीं पहुँच सका है। वहाँ शरणाथियों और मुसलमानों की शत्रुता को 
राजनीतिक और भापिक क्षेत्रों से अधिक प्रोत्साहन मिलता हुं! ' । जयचंद्र के पहले लक के गाहड़वालू 
ताम्वजों से हमें पता लगता है कि वे मुसलमानी आक्रमण से देश की रक्षा के लिये सतत प्रयत्न- 
शील .रहे। उनके द्वारा अनेक पंडितों और ब्राह्मणों को भूमिदान देने से भी यह पता चलता है कि 
वे हिंदू-संसक्ृति की रक्षा के लिये बनारस में पंडितों के बसाने में बराबर तत्पर रहे। इतना ही नहीं 
उन्होंने अपने राज्य में थोड़ें-अहुत बसे हुए मुसलमानों पर तुरुष्क दंड लगाकर हिंदुओं पर जजिया 
लगाने. का भी प्र॒त्युत्तर दिया। आपदकाल से बचने के लिये उन्होंने पौराणिक धर, दान-दक्षिणा, 
ब्रत-होम की व्यवस्था की और मंदिर और घाट बनवाए, पर जंर्ण-शीर्ण मध्यकालीन हिंदू-संस्कृति 
उनके इन सब प्रयत्नों से भी न बच सकी और अंत में उन्हें मुसलमानों के पदाक्रांत होना ही पड़ा। 


इस अराजकता के युग में मध्यदेश में गाहड़वाल-बंश में चंद्रदेश नामक एक बीर उत्पन्न 
हुआ जिसने अपनी वीरता और प्रताप से प्रजोपद्रव शांत कर दिया--“येनोदारतरप्रताप शमिता- 
शेबप्रजोपद्रव।'?। चंद्रदेव ने बनारस को »पनी राजधानी बनाई और इस तरह १७०० वर्षों के 
बाद काशि-जनपद पुनः राजनीतिक केंद्र बन बैठा। चंद्रदेवः का राज्य प्रायः पूरे युकतप्रांत पर था। 
चंद्रदेव के बाद ११०० और ११०४ के बीच उनके पुत्र मदनपाल गद्दी पर बेठे और १११४ के 
पहले तक राज्य करते रहे। इनके राज्यकाल ही में राज्यसत्ता इनके पुत्र गोबिदचंद्र के हाथ में 
थ।। मदतथाल के राज्यक/ल ही में गोविदचंद्र को मुसलमानों का सामना करना पड़ा और उन्होंने 
'हम्मीर' को बराबर मात दी। अपने पिता की मृत्यु के बाद ११०९ और १११४ के बीच गोविद्ंद्र 
गद्दी पर बैठे । लूगता है, अब तक मुसलमानों का धावा रुका नहीं था और जैसा कि कुमारदेवी 
के सारनाथ वाले लेख से पता चलता हें; एक समय तो बनारस तक उनके झपेट में आ गया था, 
पर गोविदचंद्र की बीरता ने न केवल थनारस की ही रक्षा की साथ ही साथ सालारमासूद गाजी 
को भी इनके हाथ बहराइच के पास अपनी जान गवाँनी पड़ी। गोंविदचंद्र ने अपने विजय-पराक्रम 
से करूचूरियों को भी जीता। उनका गुजरात और कश्मीर के साथ भी सांस्कृतिक संबंध था। 
श्रीकंडबरित' में इस बात का उल्लेख है कि गोविदचंद्र ने सुहूल नामक एक पंडित को अलंकार द्वारा 
नियोणित एक कश्मीरी पंडितों और राज-कर्मचारियों की सभा में भेजा। गोविदर्चंद्र केवछ पराक्रम- 
शील राजा ही नहीं थे, विद्या के प्रति भी उनका अतीब अनुराग था। उनके प्रसिद्ध विद्वान्‌ मंत्री 
भट्ट लक्ष्मीधर अपने कृत्यकल्पतरु में” कहते हें कि वे ज्ञान और पराक्रम दोनों के ही घर थे (एब- 
ज्ञान पराक्रतैकवसति:) । गोविंदचंद्र के संधि-विग्रहिक भट्ट लक्ष्मीधर अपने समय के प्रसिद्ध पंडित 
थे। वे स्मृतियों, पुराणों, वेदों और मीमांसा में निष्णात्‌ थे, दर्शन और शास्त्रों के अपार ज्ञान से 

१. वही, 

२. इंडियन एंटि० मा० १८, ५.१६, १८, पं ० ४ 

३. श्री कंठचरित, २५।० 

४. कृत्यकल्पतरु, मा० १, १८, इलो० ६, के वी० रंगस्वामी द्वारा संपादित, बड़ौदा, १९४१ 


३७ 


संपूर्णानंद अभिनंदन प्रंथ 

उन्हें शास्त्रों की विवेचना करने की अपूर्व क्षमता मिली थी और राजनीति के कुशल पंडित वे थे 
ही" । भट्ट लक्ष्मीधर की शिक्षा कहाँ हुई थी और वे रहने वाले कहाँ के थे इसका तो ठीक-ठीक पता 
नहीं चलता, पर ऐसा रूगता है कि बनारस में ही उनकी शिक्षा हुई होगी क्योंकि महमूद गजनवी 


के आक्रमण के बाद उत्तर भारत में केवल बनारस ही ऐसा क्षेत्र बच गया था; जहाँ शास्त्रों की शिक्षा 
का पूरा प्रबंध था। 


गोविंदचंद्र का राज्यकाल ११५४ में समाप्त हो गया और उनके पुत्र विजयचंद्र गद्दी पर 
ब्रेठे। इन्हें भी किसी मुसलमानी धावे का सामना करना पड़ा । विजयचंद्रके बाद उनके पुत्र 
जयचंद्र ११७० में गद्दी पर आये। जयचंद्र की कहानी भारतीय इतिहास के विद्याथियों को विदित 
है। पृथ्वीराज और जयचंद्र की शत्रुता ऐतिहासिक दृष्टिकोण से कहाँ तक ठीक है यह तो नहीं 
कहा जा सकता, पर इतना तो निश्चित है.कि जयचंद्र पृथ्वीराज से द्वेष करते थे और मुहम्मद 
गोरी द्वारा दिल्‍ली जीत लिए जाने पर भी उन्होंने आने वाले संकट को नहीं पहचाना, जिसका नतीजा 
यह हुआ कि चंदावर की रणभूमि में उन्हें अपनी जान खोनी पड़ी और ११९४ में बनारस भी 
कुतुबुद्दीन ऐबक के हाथों लगा। वहाँ के प्राचीन मंदिर ढहा दिए गए। बनारस के पंडितों पर क्‍या 
बीती यह तो नहीं कहा जा सकता, पर इसमें संदेह नहीं कि मुसलमानों के आने से बनारस की 
संस्कृति और शिक्षा को गहरा धक्का लगा, जिससे संभलने के लिये उसे कई सौ बरस लग गए। 


जैसा हम ऊपर संकेत कर आए हें, गाहड़वाल युग में बनारस उत्तर भारत में शिक्षा का 
प्रधान केंद्र था। अभाग्यवश गाहड़वाल युग के लेखों से बनारस के शिक्षाक्रम पर बहुत कम प्रकाश 
पड़ता है। लेखों में विद्याथियों का कहीं उल्लेख नहीं है, पर कुछ ऐसा लगता है कि ब्राह्मणों को बहुत 
से गाँव दान देने से गाहड़वाल राजाओं का मतलब शिक्षा को प्रोत्साहन देना था। जैसा हम आगे 
चलकर देखेंगे, बनारस के उपाध्याय न केवल छात्रों को पढ़ाते ही थे; उन्हें उनके रहने और खानें- 
पीने का भी प्रबंध करना पड़ता था, और यह तभी संभव था जब गुरुओं के पास किसी तरह का 
आथिक संबल हो। लगता है, गाहड़वालयुग में उपाध्याय राज्यदत्त भूमिकर और दान-दक्षिणा से 
प्राप्त द्रव्य से अपना और छात्रों का काम चलाते थे। चंद्रदेव के एक लेख से पता चलता हैं कि 
भूमिदान पाने वाले ब्राह्मणों में बहुधा विद्वान्‌ ब्राह्मण भी होते थे। लेख में जाट (नं० २) नामक 
एक ब्राह्मण को ऋग्वेदवरणें चतुर्वेदिन्‌ कहा गया है, थील्ह ( न० १२६ ) यजुवेंद चरणे 
चतुर्वेदिन्‌ थे, छीहिक (२२२) अथर्ववेद चरणे द्विवेदिन्‌ थे, और देदिग श्रीछान्दोग्य चरणे त्रिपाठिन्‌ 
थे । इससे पता लगता है कि बनारस में चारों वेदों के पढ़ने-पढ़ानेवाले पंडित थे। विधिकरण गंगाधघर 
(न. ४६८) के नाम से पता चलता है कि वैदिक कर्म कांड को पढ़ने-पढ़ाने का भी काशी मेंप्रचार था । 


अलवेरुनी के अनुसार बनारस की पाठश्चालाओं में और पंडितों में सिद्धभातुका अक्षर चलते 
थे। कुछ दिनों पहले तक बनारस के विद्यार्थी आनामासीधं कह के पाठ प्रारंभ करते थे। यह 
आनामासीधं केवल ओं नमः सिद्धम्‌ की ही दुर्गति है । 





१. वही, ५९-१५ 
२. एपि० इंडिका, भा० १४, १९७-२०० 


३८ 


काशी की प्राचीन शिक्षा-पद्धति और पंडित 


सौभाग्यवश भारतीय विद्यामंदिर के संचालक श्री जिन विजयजी को 'युक्ति व्यक्ति प्रकरण' 
नाम का एक व्याकरण ग्रंथ मिल गया हैं जिससे बनारस और उसके आसपास के प्रदेशों के 
सांस्कृतिक जीवन पर काफी प्रकाश पड़ता है। 'युक्तिव्यक्ति प्रकरण' में आए भ्रसंगों से पता चलता है 
कि ग्रंथ के लेखक पंडित दामोदर गोविदचंद्र के समकालीन थे। ग्रंथ के एक उल्लेख (२१)११-१८) 
से पता चलता है कि ब्राह्मणों को बनारस में बसाने का बहुत बड़ा श्रेय गोविंदचंद्र को था। पंडित 
दामोदर के बारे में और कुछ पता नहीं चलता, पर द्ायद गोविदचंद्र के ताम्रपत्रों से इन पर 
कुछ प्रकाश डाला जा सकता हैँ। गोविंदचंद्र के ११३४ के लेख” में इस बात का उल्लेख है कि 
महाराज पुत्र आस्फोट चंद्रदेव ने अक्षय-तृतीया के दिन गंगास्नान कर के काश्यप गोत्रीय दामोदर 
शर्मन्‌ को नंदिनी पत्तना में कनौत नाम का एक गाँव भेंट किया। ११४६ के एक दूसरे लेख से 
पता चलता हैँ कि गोविदचंद्र की आज्ञा से महाराज पुत्र राज्यपाल देव ने उत्तरायण संत्रांति के 
दिन दामोदर द्र्मा को एक गाँव दान में दिया'। ११५० के एक तीसरे लेख में गोविदचंद्र द्वारा पंडित 
दामोदर शर्मा को उत्तरायण संक्रांति के अवसर पर एक गांव देने का उल्लेख है'। इन तीनों लेखों 
से पता चलता हूँ कि दामोदर शर्मा मदनपाल के पुत्र, लोकपाल के पौत्र और गृणपाल के 
प्रपोत् थे। उनका गोत्र काइ्यप और प्रवर काश्यप, अवत्सर और नैक्नव थे। बे यजुर्वेद की वाज- 
सनेयी शाखा के विद्यार्थी थे। सूर्य उनके इष्टदेवता थे और वे ज्योतिष के पंच मिद्धांतों के पूर्ण 
पंडित थे। 


ताम्रपत्रों से यह भी पता चलता हैँ कि गोविंदचंद्र के दो पुत्रों, यानी आस्फोटचंद्र और 
राज्यपाल ने अपने पिता की सहमति से दामोदर शर्मा को गाँव मेंट किए। ताम्रपत्रों में इस बात का 
उल्लेख तो नहीं है, पर ऐसा मानने के पर्याप्त कारण हें कि पंडित दामोदर शर्मा राजकुमारों के 
शिक्षक थे। जो भी हो '“युक्ति व्यक्ति प्रकरण” से तो यह बात साफ हो ज'ती है कि पंडित दग्मोदर 
कुशल शिक्षक थे और उन्हें शरवीं सदी की शिक्षाक्रम का अच्छा ज्ञान था । 'युवित व्यक्त 
प्रकरण' से यह भी पता चलता हैं कि संस्कृत के माध्यम से राजकुमारों को देशी भाषा की शिक्षा 
दी जाती थी। इस शिक्षा का उद्देश्य बहुमुखी था। इसमें पत्र-लेखन और व्यवहार-शिक्षा भी शामिकत 
थी। पढ़ाई रोचक बनाने के लिये तरह-तरह को पहेलियाँ और प्रश्नोत्तरियाँ भी काम में लाई 
जाती थीं। “युक्‍क्ति व्यक्ति प्रकरण' में हमें पूर्वी हिंदी के सब से प्राचीन उदाहरण मिलते हैं और उनसे 
हमें पता चलता हैँ कि बारहवीं सदी में अवधी का क्‍या रूप था और विचार-स्पुरण की उसमें 
कितनी हाक्ति थी। युकतप्रांत के पूर्वी जिलों की कहावतों की जानकारी के लिये भी यह ग्रंथ अपनी 
जोड़ नहीं रखता । 


'युक्ति व्यक्ति प्रकरण' के अनुसार गाहड़वाल युग में बनारस की शिक्षा का उद्देश्य था वेद 
पड़ब, स्मृति अभ्यासिव, पुराण देखब, धर्म करब' (१५१६-१७) अर्थात्‌ हमें वेद पढ़ना चाहिए, 
स्मुतियों का अभ्यास करना चाहिए, पुराणों को देखना चाहिए और धर्म करना चाहिए। उपर्युक्त 





१. एपि० इंडिका, भा० ८, ४.१५५-१५६ 
२. वही, ५,१५६-५७ 
३. वही, पू० १५८-५९ 
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उदाहरण से पता चलता हैँ कि १२वीं सदी के बनारस में वेदों, स्मृतियों और पुराणों के पठन-पाठन 
पर विशेष ध्यान दिया जाता था। 


उपाध्याय जिन्हें ओशा कहा गया है लड़कों को पढ़ाते थे, 'पढ़ाब छात्रहि शास्त्र ओझा 
(१३१८) | विद्याथियों को अपना ज्ञान संवर्धन उपाध्याय द्वारा ही करना पड़ता था--ओझा पासे 
वीदा ले (१४॥१६)। लगता है, शहर से प्राय: छात्र अपने गाँवों को जाते थे--छात्रु गाउं या 
(१६१२) । गाँव जाने के लिये छात्र अपने को सँजोते थे--(गाउं चला संजब' (यु० प्र० ३९।३०) 
सेजोता क्‍या था "नंगा नहाथ क्‍या निचोड़े क्‍्या' की कहावत के अनुसार ये छात्र गाँव जाते समय 
अपनी पोटली सेजोते थे--गाउं जांत पोटलि संजव (४१२८) और इस तरह पोटली लेकर पार 
उतरने की तैयारी करते थे--पोटल ले जाण पार' (३८२१) । 


धयुक्ति व्यक्ति प्रकरण में कुछ प्रइनोत्तरियाँ भी दी हुई हें जिनसे काशी के विद्यार्थी जीवन पर 
काफी प्रकाश पड़ता है। 'इहां को पढ़इ ?” 'यहाँ कौन पढ़ता है ?' उत्तरथा ब्राह्मण पुत्र (२१॥८) । 
'इहां को पढ़निहार आछ ?' यहाँ कौन पढ़ने वाला हैं ?'---उत्तर, छात्र' (२१।८-९)। उपा- 
ध्याय पूछते हें, अम्हा पासे केइ पढ़ब ?” हमारे यहाँ कौन पढ़ेगा' उत्तर द्विज' (२११९॥१०) । अंतिम 
प्रश्नोत्तर से ब्राह्मणों की उस प्राचीन संकीर्ण वृत्ति का पता चलता हैं जिससे शास्त्र पढ़ने का केवल 
ब्रह्मण अधिकारी था और दूसरा कोई नहीं। आश्चयं तो इस बात का है कि इसी युग में जेन- 
संस्कृत पढ़ सकते थे, और बौद्धों का उसपर अच्छा अधिकार था, पर हिंदुओं में तो खाली हिजों 
को ही झ्ाास्त्रज्ञान विहेत था। यह संकीर्ण वृत्ति बराबर बनारस में बनी रही और पुराने पंडितों में 
अबतक पाई जाती है। 


3. 7६, 


एक दूसरी प्रश्नोत्तरी से पढ़ाई के एक उद्देश्य पर प्रकाश पड़ता है। प्रइन है “राउलें पाहू 
रांघ को आच्छिह ?” “राजा के पास कौन जायगा ?” गुरुजी जवाब देते हें “तूं! विद्यार्थी पूछता हैं, 


“मेरा क्षेम को करिह मेरा क्षेम कौन करेगा?” गुरुजी जवाब देते हैं “हों! 'में' (२२१-२) 
इसमे पता लगता है कि गुरु के पास पढ़कर विद्यार्थी राजसेवा में भरती होने के लिये आतुर रहते थे। 


रे 


प्रायः विद्यार्थी उपाध्याय के घर जाकर पाठ पढ़ते थे। प्रश्न है बेटा काहां गा ? ” (“बेटा 
कहाँ गया ?” उत्तर है "ओआउल"” (२२।१-२)। यह भी पता लगता है, अधिकतर विद्यार्थी उपा- 
ध्याय के साथ ही उनके घर पर रहते थे (२८४२२ से ३१) । यहाँ गुरु-शुश्रूषा करते हुए विद्या- 
ध्ययन करते थे (२७।४-१०)। यह भी पता लगता है कि प्राचीन काल की तरह गाहड़वाल युग में 
भी बनारस में आश्रम होते थे (२७११७)। एक दूसरी जगह इस बात का भी उल्लेख है कि 
मठों में भी पढ़ाई होती थी । गराहड़वाल युग में केदारमठ बनारस की प्रसिद्ध शिक्षा संस्थाओं में था 
(२९।७,२२)। बारहवीं सदी में बनारस (३०।४), कान्यकुब्ज (३०।४) और प्रयाग (३०।१४) 
अपनी शिक्षा-संस्थाओं के लिये प्रसिद्ध थे। 


बनारस में यह बात उस समय प्रसिद्ध थी कि केवल धोखने से ही विद्या नहीं आती उसके 
लिये बुद्धि की भी आवश्यकता होती है। कोई प्रश्न करता है “छोटे हें आहें विद्या अबड़”, झट से 
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...] तक है । 


विद्या कसी आ जाय” उत्तर है “प्रज्ञे/, “तीव॒बुद्धि से (२२-१७) । लगता है, व्याकरण इत्यादि 
विबयों को सरल बनाने के लिये और बालकों में विद्या के प्रति प्रेम उत्पन्न करने के लिये पहेलियों 
की भी सहायता ली जाती थी। पहले प्रश्न पूछे जाने थे और अंत में उत्तर बता दिए जाते थे । 
इससे बालकों में कुतृहल उत्पन्न होता था और उनकी विचारशक्ति और हाजिरजवाबी बढ़ती 
भी। कुछ ऐसी ही पहेलियाँ युक्तिव्यक्ति प्रकरण” में दी गई हूँ (२२।१३-२१;२३-२५) 


“किससे संग्राम-संकट में वीर दुर्जय हो जाता है ? खंग से । 
साहसश/ली धीर किक्से नदी पार करते हे? बाहुओं से । 

रात्रि में जगत्‌ क्षीर समुद्र में इबा हुआ किससे मालम पड़ता है ?  शरत्‌ की चाँदनी से । 
बिना पैर के रास्ते में किसके सहारे जल्दी से चला जा सकता है ? काठ की घोड़ी से । 
ग्रीष्म-संतप्त मू-पृष्ठ पर आदमी किसके सहारे चलते हें? जूतों के। 

किस के सहारे मेध समय पर विश्व को नथा कर देते हे? वृष्टि से। 

किसके सहारे कुम्हार मृत्पिड को पात्र बना देते हें ? चाक के | 

रात-दिन होते हुए काम को किनके सहारे लोग देखते हैं ? नेत्रों के। 

अपने दुढ़व़्त के सहारे बालनूप के राज्य में कौन रहते है ? पात्र । 

सेनापति अपने स्वामी से कहता है “नाथ ! किसने शत्रुओं को जीता है ? ” तुमने । 
निम्नलिखित प्रश्नोत्तरी से भी बनारस के विद्यार्थी-जीवन पर प्रकाश पड़ता है :-- 


“सखे तुमने बेद कहाँ पढ़ा? ” “देव दार्मा उपाध्याय से।' 
“ईंधन जलाना कहाँ सीखा ? “उपाध्याय की पत्नी से।” 
“तुम्हें भोजन कहाँ से मिलता है ? “द्विजवरों के घरों से” (२३॥२०-२१) 


उपर्युक्त प्रत्नोत्तरों से पता चलता हूँ कि छात्रों को भोजन स्वयं बनाना पड़ता था और उन्हें भ्न 
द्वि-जातियों के घरों से मिल जाता था। बेचारे नये छोकरे गाँव से आते थे उन्हें भला भोजन बनाना 
क्या मालूम, इसीलिये उपाध्याय पत्नी उन्हें ईबन जलाने की क्रिया में दीक्षित करती थीं। 


लगता हूँ , विचारे गुरुदेव अपने पुरानों छात्रों से कुछ सहायता की आशा करते थे। निम्न- 
लिखित प्रश्नोत्तरी से इस संबंध में कुछ प्रकाश पड़ता हैँ। अपने विद्याथियों को बहुत दिनों के 
बाद देखकर गुरुजी उनसे प्रदन करते हँ-- 


“पुत्रों जानते हो तुमने वेद किससे पड़ा हूँ ? ” “आपसे” | 
“किससे हमारी पत्नी और पुत्रों सहित वृद्धावस्था में गुजर होगी ?”' “हमसे । (२३२१-२३) । 


इस प्रइनोत्तरी से साफ-साफ पता चल जाता हूँ कि उपाध्याय विद्यार्थियों को अपने पूर्वकृत 
उपकारों का स्मरण कराके वृद्धावस्था में उनकी सहायता चाहते थे। 


निम्नलिखित प्रष्नोत्तरी से भी बनारस के विद्यार्थी जीवन का कुछ पता चलता हूँ। “यह 
कौन है 9 8 “छात्र” । भ्क्या करता हैँ है 3 “पढ़ता हँ ॥ “कहाँ पढता हैँ हैं 8 “बहीं” प्क्र्या पढ़ता 
हूँ 9१! “शास्त्र ! “किससे “पुस्तक से [! कैसे पढ़ता डे 7? हे “पुस्तक से हा “कहाँ पढ़ता हहँ १ 232 “उपा- 
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ध्याय से” “कहाँ रहकर पढ़ता है ?” “घर में” किसके घर में ?” “उपाध्याय के” (२४।२२-३१) । 
रूगता हैँ, कि बनारस के विद्याथियों से उपर्युक्त प्रइन इतने छोग पूछते थे कि उसके लिये संस्कृत में 
निम्निलिखित लोकोक्तियाँ ही बन गईं। (३१॥१८-२५)। 


प्रदन--सखे ब्हि कस्त्व॑ं चिरं किड्च कुर्वन्‌ लिखेत कः किमत्रेदशम्‌ के कस्मे। 
कुतः कुत्र कस्येति लोकोक्तिरेवा यदेकत्र वाच्यं दशानां विवक्षा। 


उत्तर--अहूं विध्रपुत्रा पठक्षेव शास्त्र लिखामि स्वयं पाणि नैवात्मने स्वात्‌। 
गुरो प्राप्ति तिष्ठन्न्‌ गृहेइस्पैव रम्ये प्रयोग प्रकाशं जगत्‌ स्वार्थ हेतूं। 
विद्वानों से भी वहुधा ऐसे ही प्रश्न पूछे जाते थे ऐसी प्रदनोत्तरी भी एक इलोक में दी गई हूँ । 


विद्वन्नू भवतः कुत्र निवासः ? बाराणस्यां गंगा तीरे। 

कस्मिन्न दान कुत्र विवाह: द्विज वर वंश नागर जातौ (२४।१-२) 

“हे विद्वान्‌ आपका निवास कहाँ हूँ ?” वाराणसी में गंगा के तीर पर। 
“किसके यहाँ क्रापकी दिक्षा हुई हैँ? आपका विवाह कहाँ हुआ हूँ? 
“टद्विजवरवंश में मेरी छिक्षा हुई है और नागर जाति में मेरा विवाह। 


४ उपर्युक्त इलोक से यह पता चलता हूँ कि काश्ञी के विद्वान्‌ गंगा के तीर पर रहते थे और 
बारहवीं सदी में भी गुजरात के नागर ब्राह्मण काशी में आ चुके थे। 


हमें बारहवीं सदी के काशी के विद्यार्थी की वेशभूषा का भी पता एक उदाहरण से मिलता हूँ। 
उदाहरण है “को ए मुंडे मुंडे दीर्घी चूलीं घोती पहिरें (३१।२८-२९)। उत्तर है, विद्यार्थी इससे पता 
चलता हैँ कि बारहवीं सदी के विद्यार्थी अपने सिर घुटाये रहते थे, लेटी शिखायें रखते भें और 
धोती पहनते थे। आज आठ सौ वर्ष के बाद भी काशी के संस्कृत के विद्यार्थियों की वेशभूषा वैसी 
ही है। 

गुरुजी जैसा हम ऊपर कह आए हें केवल विद्यार्थियों को प्रेम के साथ शिक्षा ही नहीं देते 
थे; लगता है, काम न करने पर वे उन्हें पीटते भी थे। एक उदाहरण में आया है “गुरुजी सन्‍्हताड' 
(३१-१२) अर्थात्‌ गुरु शिष्यों को सजा देते थे। आज दिन भी बनारस में कहावत हूँ कि चमोटी 
लागे झमझम विद्या आवे चमचम” पर इससे शिष्य गुरु से कभी बुरा नहीं मानते थे और वे अपने 
गुरु की पूरी इज्जत और पूजा करते थे। एक उदाहरण में कहा गया है “यो गुरु आंच सो पाप मंचु 
(४३।७-८) अर्थात्‌ जो गुरु की सेवा करता है उसके पाप छूट जाते हैं । 


(४) 


११९४ ई० में बनारस मुसलमानी सल्तनत के अघीन हो गया जिसके फलस्वरूप लगता हूँ 
बनारस की प्राचीन शिक्षा-पद्धति को काफी धक्का पहुँचा। सल्तनत के आरंभिक काल में बनारस की 
धामिक ओर सांस्कृतिक अवस्था पर तो विशेष प्रकाश नहीं पड़ता; पर लगता है; इल्तृतमिश 
के राज्यकाल ही में बनारस पुनः अपनी प्राचीन संस्कृति. को ऊपर उठाने की कोशिश कर रहा 
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मथुरा से प्राप्त 
-+लखनऊ संग्रहालय । 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 

था। लगता ऐसा हैं कि इसी काल में विश्वनाथ का मंदिर पुनः बना और गुजरात के प्रसिद्ध जैन 
सेठ वस्तुपाल ने मंदिर में पूजा के लिये एक छाख रुपया भेजा'। अलाउद्दीन खिलजी (१२९६-१३१५) 
की धामिक असहिष्णुता इतिहास प्रसिद्ध है, पर उसके राज्यकाल के पहले ही वर्ष बनारस में पश्मेश्वर 
साधु ने पद्मेद्वर का मंदिर बनवाया'। यह मंदिर विश्वेष्वर के मंदिर के पास था। बनारस से मिले 
एक दूसरे लेख से पता चलता है कि वीरेदवर नाम के किसी व्यक्ति ने १३०२ ई० में मणिकर्णिकेदव र- 
के मंदिर की स्थापना की'। मुहम्मद तुगलक (१३२५-१३५१) के जमाने में प्रसिद्ध जैनाचाय जिन- 
प्रभ सूरि ने काशी की यात्रा की। उनके यात्राविवरण से पता चलता हूँ १४ वीं सदी में चार 
बाराणसियाँ थी जिनमें से एक को देव बाराणसी कहते थे। इसी बाराणसी में विश्वनाथ का मंदिर 
था और कुछ जैन मंदिर भी थे। जिनप्रभ के अनुसार तो बनारस में कोई विशेष गड़बड़ नहीं थी 
और लोगों को धामिक मामलों में काफ़ी स्वेतंत्रता थी। हिंदुओं को धामिक स्वतंत्रता देने के दो 
कारण हो सकते हँ, एक तो यह कि बनारस की तरफ सुल्तानों का विशेष ध्यान ही नहीं था, और 
दूसरा यह कि बनारस के प्रांतीय शासक उतने कट्टर नहीं थे“जितना उनके मालिक | 


हम ऊपर बता चुके हें कि तुगलक काल तक बनारस में कुछ न कुछ धामिक स्वतंत्रता थी 
पर इस युग में बनारस की शिक्षा का क्या हाल था; इसका पता हमें फारसी अथवा संस्कृत ग्रंथों से 
बहुत कम मिलता है। भाग्यवश जिनप्रभ सूरि द्वारा बनारस की १४ वीं सदी की शिक्षा-पद्धति पर 
कुछ प्रकाश पड़ता हँ। बनारस में उस समय धातुवाद, रसवाद, खन्‍्यवाद तथा मंत्रविद्या के निपुण 
विद्वान रहते थे । शब्दावुशासन, तकं, नाटक, अलंकार और ज्योतिष के पठन-पाठन का यहाँ 
काफी प्रबंध था। लोग निमित्तशास्त्र भी पढ़ते थे। और साहित्य के प्रति भी लोगों का अनुराग था 
लेखक ने यहाँ वालों, का कला-कुतूहलों के प्रति कनुराग का भी उल्लेख किया है । 


मुहम्मद तुगलक के बाद हिंदुओं की किस्मत ने पुनः पलटा खाया। फिरोज तुगलक की 
कट्टरता प्रसिद्ध हैं। तुर्की सुल्तानों को भी बनारस से, कुछ अधिक प्रेम न था और सिकंदर लछोदी 
को तो काफिर फूटी आँख भी"नहीं सोहैते थे [/फिरोज तुगलक से लेकर सिकंदर लोदी तक बनारस 
में शिक्षा का क्‍या हाल था, इस पर तो इतिहास प्रकाश नहीं डालता, पर यह मानने में हमें आपत्ति 
न होनी चाहिए कि बनारस इस युग में भी शिक्षा का केंद्र रहा, पर वह शिक्षा वही पुराने ढरें की थी। 
इस्लाम के प्रचंड आक्रमण ने भी न तो हमारी शिक्षा का रुख बदला और न उसे इस योग्य ही 
बनाया कि दुनिया में उससे शिक्षित अपना स्थान बना सकें। शिक्षा और धर्म के इस थोथे रूप के 
विरुद्ध रामानंद ने बनारस में आवाज उठाई और अपने शिष्यों को जाति और धर्म की प्राचीन 
रूढ़ियों को तोड़ डालने के लिये ललकारा। धामिक असहिष्णुता और निरथंक आचारों का कबीर ने 
कड़ा विरोव किथा। बाह्याचारों के चाहे वह हिंदुओं के हों अथवा मुसलमानों के, कबीर कट्टर विरोधी 
थे और प्रेम को वे इन सब के कहीं ऊपर मानते थे। पर शिक्षा और धर्म का यह सर्वजन-हितकारी 





१. प्रबंध कोश, प० १३२, कलकत्ता, १९३५ 

- फुहरर, दि शर्की आकिटेक्टर आफ जौनपुर, पु० ५१ 

- जनेल पूभी हि० सो० मा. ९, ( (एप्रिल, १९३६), पृ० २१-२२ 

- विविध तो कल्प (जिन विजय द्वारा संपादित), पृ० ७२-१४, शांति-निकेतन १९३४ । 
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काज्ञी की प्राचीन शिक्षा-पद्धति ग्रौर पंडित 


विचार बनारस में केवल नीच वर्णों तक ही सीमित रहा। यहाँ के पंडितों ने तो अपना एक मार्ग 
निश्चित कर लिया था जिसे वे सनातन मानते थे और उससे वे बिलग होने को कभी तैयार नहीं थे। 


उत्तर भारत में अकबर द्वारा शांति स्थापित होते देश की संस्कृति में एक नया जोश पैदा 
ही गया। अकबर की धामिक सहिष्णुता और संस्कृति-प्रेम विख्यात हे। लगता है, इसीके फलस्वरूप 
बनारस में पुनः संस्कृत शिक्षा को प्रोत्साहन मिला। अकबर के राज्यकाल में बनारस के साथ राजा 
टोडरमल और मानसिह का काफी संबंध था, इन दोनों के प्रयत्न से बनारस में क्षनेंक मंदिर बने। 
टोडरमल की सहायता से काशी के प्रसिद्ध विद्वान नारायण भट्ट ने पुन: विश्वनाथ का मंदिर बनवाया । 
टोडरमल के पुत्र गोबरधन का बनारस से १५८५ से ९० तक के बीच घनिष्ट संबंध था । 
और उन्हीं के प्रयत्न से बनारस के सांस्कृतिक जीवन को काफी प्रगित मिली। सन्‌ १५८५ और ९९ 
के बीच विश्वेश्वर की पूजा के उपलक्ष में प्रसिद्ध विद्वान शेयकृष्ण द्वारा लिखित “कंस वध" 
नाटक का अभिनय हुआ' । गोबरघन इस नाटक में स्वयं उपस्थित थे। नाटक के एक प्रारंभिक इलोक 
से पता चलता हैँ कि गोबरघन को कलाओं से बहुत प्रेम था और विद्वद्गोष्ठी इन्हें बहुत प्यारी थी। 
जैसा हम आगे चलकर देखेंगे अकबर-पुग में महाराष्ट्र और दक्षिण से अनेक विद्वान ब्राह्मण बनारस में 
आकर बस गए और तब से पंडितों का बनारस की शिक्षा पर बहुत बड़ा प्रभाव रहा। 


बनारस के शिक्षाक्रम में जहाँगीर और शाहजहाँ-युग में कोई परिवर्तन नहीं हुआ पर औरंग- 
जेब के गद्दी पर आते ही बनारस पर गाज सी दूढ पड़ी। १६५९ में बनारस के अनेक मंदिर बादश।ह 
की आशा से तोड़ दिए गए। तथा इलाहाबाद के मुगल सूबंदार को यह हुवम दिया गया कि वे 
बनारस में जो बेबक्‌फ ब्राह्मण अपनी रद्दी किताबें पाठशालाओं में पढ़ाते थे उन्हें पढ़ाये जाने से रोके 
क्योंकि उनसे न केवल हिंदुओं में ही बल्कि मुसलमानों में भी कुफ़ पैदा होता था। बादशाह के हुक्म 
का सूवेदार ने तुरत पालन किया और बनारस की अनेक पाठश/लायें जमीदोज कर दी गई । 


बनारस की इस युग की शिक्षापद्धति पर दो प्रसिद्ध फर्रांसीसी यात्रियों अर्थात्‌ तावरनियर 

और बरनियर द्वारा प्रकाश पड़ता हैं। तावरनियर ने तो केवल विदुभाधव के पास कंगनव।ली हवेली 
में जथसिह की निजी पाठशाला देखी जिसे उन्होंने अपने राजकुमारों के पढ़ाने के लिये खोल रबखा था 
था। पर बरनिथर ने तो बनारस की शिक्षापद्धति पर भी प्रकाश डाला हैं ।" त।वरनियर जयसिह की पाठ- 
शाला में स्वयं गया और उसमे वहाँ देखा कि कई पंडित बच्चों को संस्कृत में पढ़ना- लिखना सिखा रहे 
रहे हैँं। पाठशाला के पहले खंड की दालान में उसने राजकुमारों को सरदार और ब्राह्मणों के लड़कों 
के साथ ब्रैठे देखा। ये विद्यार्थी जमीन पर खड़िया से कुछ अंक लिख रहे थे। तावरनियर को 
देखकर उन्होंने उसका परिचय पूछा और यह पता लगने पर कि बह फिरंर्ग( हैं, उन्होंने उसे ऊपर 
१. एऐगलिंग, इंडिय। ऑफिस कंटलाग आफ संस्कृत मनुस्क्रिप्टभा० ५-७ पु ० ५९१। 
२. इलियट, भा० ७प० १८३-१८४ | 
३. ट्ँवेल्स इन इंडिया वाइ जें वायलिन्स तावेरनियर अनुवादक वी. वाल, भा० २ २३० से २३७ 
४. फ्रांको आ बरनियर, ट्रेवेल्स इन दी मुगल एम्पायर, १६५६-१६६८, अनुवादक ए० कांस्टेबुल 

लेडन, १८९१,पृ० ३३५ से ३४० । 
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बुला लिया और उससे यूरोप और विशेष कर फ्रांस के बारे में बहुत-सी बात पूछी। एक ब्राह्मण 


के हाथ में एक डच द्वारा उपहार दिए गए दो ग्लोब थे, जिनपर तावरनियर ने बाछकों को फ्रांस की 
स्थिति दिखलाई। 


१६६० ईसवी के करीब बरनियर बनारस पहुँचा। उसके अनुसार पूरा नगर हिंदुओं का विद्या- 
लय था। यहाँ केवल ब्राह्मण औौर दूसरे भक्त पठन-पाठन में अपना समय व्यतीत करते थे। काशी 
में उस सभय कोई विश्वविद्यालय जैसी संस्था नहीं थी, जहाँ क्रमबद्ध पढ़ाई होती रही हो। गुरु छोग 
शहर के भिन्न-भिन्न भागों में अपने घरों में अथवा रईसों के बगीचों में रहते थे। कुछ गुरुओं के 
पास चार शिव्य रहते थे, कुछ के पास छ या सात। प्रसिद्ध पंडितों के पास भी दस या पंद्रह से 
अधिक विद्यार्यी नहीं रहते थे। प्रायः विद्यार्थी अपने गुरुओं के पास दस से पंद्रह वर्षों तक रहते 
थे और वहीं विद्याभ्यास करते थे । वरनियर का कहना है कि अधिकतर विद्यार्थी सुस्त होते थे 
और शायद उनकी सुस्ती का कारण गरमी और उनका भोजन था। प्रतिस्पर्धा की भावना न होने 
से और विद्वत्ता दिखाने पर किसी मान-मर्यादा अथवा पुरस्कार की आशा न होने से भी ये विद्यार्थी 
अपनी पढ़ाई धीमे-धीमे चलाते थे। उनका मुख्य भोजन खिचड़ी थी जो महाजनों की कृपा से मिल 
जाती थी। पाठ्यक्रम में पहले तो विद्यार्यी व्याकरण की मदद से संस्कृत सीखते थे बाद में पुराण 
पढ़ते थे और आगे चलकर दर्शन, आयुर्वेद, ज्योतिष आदि अपने इच्छित बिबय का अध्ययन करते 
थे। बनारस में बरनियर ने एक प्रसिद्ध पुस्तकालय भी देखा जो सम्भवतः भ्षाचार्य का प्रसिद्ध 
पुस्तकालय था। 


इसमें संदेह नहीं कि मुगल काल में बनारस में संस्कृत शिक्षा का क्रम अविच्छिन्न रूप से 
चलता रहा। बनारस में मुगलों के पहिले के पंडितों के इतिहास के बारे में हमें बहुत कम जानकारी है 
इसका एक प्रधान कारण यह हो सकता हैँ कि सुलतानों के युग में बनारस में पंडित थे तो अवध्य 
पर वे खुलकर अपनी विद्या का प्रदर्शन नहीं कर सकते थे। अकबर द्वारा ज्ञांति स्थापित होने के 
बाद बनारस में भी धीरे-घीरे पंडितों का आसन जमने लगा और इसमें संदेह नहीं कि मुगल-पुग 
के संस्कृत साहित्य के इतिहास में काशी के पंडितों का बहुत बड़ा हाथ रहा। उस युग की हजारों 
हस्तलिखित पुस्तकों की जाँच-पड़ताल के बाद यह पता चलता है कि उनमें से अधिकतर बनारस के 
पंडितों द्वारा लिखी गई; पर सब से आइचय की बात तो यह हे कि इन पुस्तकों के लेखक अधिकतर 
एतह्टे्श|य कान्यकुब्ज और सरयूपारी न होकर दक्षिण और महाराष्ट्र के ब्राह्मण थे। ऐसा होने का केवल 
यही कारण हो सकता हैँ कि एतदेशीय ब्राह्मणों में संस्कृत के प्रति मुगल-युग में इतनी कूगन नहीं 
थी जितनी पंचद्राबिणों में। 


बनारस के मुगलकालीन संस्कृत साहित्य के अध्ययन से यह भी पता चलता हूँ कि उस समय 
के पंडित मौलिकता खो बेठ थे, वे अपना समय मौलिक शास्त्रों की रचना में न लगाकर अधिकतर 
टीका-टिप्पणियों में ही लगाते थे। व्याकरण, धमं-शास्त्र और वेदांत तो इनके प्रिय विषय थे, पर इन 
विध्रयों पर उनके ग्रस्थों में मौलिक विचारों की काफी कमी देख पड़ती हूँ । बात यह हूँ कि संस्कृत 
साहित्य में यह नव्यन्याय का युग था, जिसने वृथा तके को आश्रय देकर मौलिकता को आगे बढ़ने 
से रोका । संस्कृत-शिक्षा पर ब्राह्मणों का एकमात्र आधिपत्य होने से भी साहित्य की गति अविरुद्ध 


ड९्‌ 


काशी की प्राचीन सिक्षा-पद्धति और पंडित 


रहौ और जनजौबों से तो उसका सम्पर्क ही छूट गया। संस्कृत के साथ-साथ सत्रहवीं सदी में और 
उसके बाद बनारस ब्रजमाबा साहित्य का भी एक अच्छा केंद्र बल गया । जैसा हम आगे चलकर देखेंगे; 
बहुत से संस्कृत के पंडित ब्रजभाषा में भी कविता करने लगे थे क्योंकि उन्होंने छोकरुचि देखकर 
यह भली भाँति जान लिया था कि ब्रजमावा अथवा अवधी को केवल भाखा' कहकर तिरस्कार 
की दृष्टि से देखने से ही उनका काम नहीं बनने का था। अगर उन्हें उस समय के राजा-रईसों से 
दक्षिणा वसूल करनी थी तो केवल संस्कृत इलोक बनाकर जिन्हें समझने वाले काशी के बिरले ही 
रईस रहे होंगे, वे उन्हें नहीं रिश्ला सकते थे। इसके छिये तो उन्हें उस भाषा में भी कविता करना 
जरुरी था जिसे लोग और विशेष कर राजा-रईस समझ सकते थे और उसका आनंद लूट सकतेथे । 


बनारस के संस्कृत पंडितों और ब्रजभाषा के कवियों का पूरा २ इतिहास लिखना तो एक 
स्वतंत्र विषय है जिसका इस लेख में प्रतिपादन होना संभव नहीं है। यहाँ तो हम केवल उन्हीं 
पंडितों का उल्लेख कर सकते हें, जिन्होंने मुगल युग में अपनी क्ृतियों से इस नगरी का उत्तर भारत 
में नाम बढ़ाया। 


जिस महान्‌ पंडित ने बनारस में हिंदू धर्म और संस्कृति के उत्तरभारतीय सिद्धांतों के 
विरुद्ध हिंदू संस्कृति और जीवन के दक्षिणी मत का प्रतिपादन किया, उनका नाम नारायण भट्ट है। 
इन्हीं नारायण भट्ट ने राजा टोडरमल की सहायता से बनारस में विश्वनाथ के मंदिर की स्थापना 
की। यह एक विलक्षण बात है कि नारायण भट्ट के परिवार में तीन सौ बरस तक लगातार बनारस 
के गण्यमान पंडित होते आए। “गाधिवंशानुचरितम्‌” ' के आधार पर महामहोपाध्याय डा० हरप्रसाद शास्त्री 
का कहना है कि नारायण भट्ट के पिता रामेश्वर भट्ट पैठन के रहने वाले थे और वहीं शिक्षक का 
कार्य करते थे। नारायण भट्ट का जन्म १५१४ में रामेश्वर भट्ट की द्वारका यात्रा के अवसर पर 
हुआ। उनके पिता कुछ दिनों तक द्वारका ठहरकर काशी चले आए और वहीं सदा के लिये बस गए। 
उनके तीनों ही पुत्रों का विवाह काज्षी में हुआ। इनके- छिष्यों में काशी के अनेक पंडित थे । 


अपने पिता की मृत्यु के बाद नारायण भट्ट ने श्रुतियों, स्मृतियों और षट्दर्शन में अधीत 
होने के कारण अपने पिता का स्थान ग्रहणकर लिया । गया, काशी और प्रयाग की पूजाविधि के 
लिये उन्होंने “त्रिशस्थलीकेतु' नाम का ग्रंथ लिखा। उत्तर भारत के अनेक पंडितों से उनके शास्त्रार्थ 
हुए, जिनमें वे सदा विजयी ठहरे। एकबार तो उन्होंने राजा टोडरमल के धर एक श्राद्ध के अवसर पर 
नवद्ठीप के पंडित विद्यानंद के अधिनायकत्व में पंडितों की एक टोली को हराया । 


उनके प्रसिद्ध शिष्यों में ब्रह्मेंद्र सरस्वती और नारायण सरस्वती थे । इनमें ब्रह्मंद्र सरस्वती 
का नाम तो जेसा हम आगे चलकर देखेंगे, कवींद्र सरस्वती के अभिनंदन पत्र में आता है। नारायण 
सरस्वती ने बेदांत पर सोलहवीं सदी के अंत में कई ग्रंथ लिखे । 


नारायण भट्ट ने 'धर्ं प्रवृत्ति! और 'प्रयोगरत्न नाम के दो ग्रंथ स्मृतियों पर लछिखें। 'वृत्तरत्नाकर 
पर १५४५ में इन्होंने टीका की। इन ग्रंथों के सिवाय नारायण भट्ट के २८ ग्रंथों का उल्लेख किया जाता हूँ । 





१. इंडि० एंटि०, मा० १२, पृ० ७-१३॥। 


१8. । 


संपूर्णानंद अभिमंदन ग्रंथ 


जैसा हम ऊपर कह आए है, नारायण भट्ट धुरंधर शास्त्रार्थी थे। उन्होंने अपने समय के 
उ्ेंद्र शर्मा और मघुसूदन सरस्वती जैसे प्रकांड विद्वानों को शास्त्रार्थ में पराजित किया । उनकी 
प्रतिभा से कायल होकर भारतवर्ष की पंडित-मंडली उन्हें अपना संरक्षक मानने लगी और उन्होंने 
इस भावना का आदर करते हुए सदा रुपए पैसे से उनकी सहायता की । नारायण भट्ट ने संस्कृत के 
हस्तलिखित ग्रंथों का भी अच्छा संग्रह किया। 


नारायण भट्ट की मृत्य्‌ वृद्धावस्था में हुई। मरते समय इनके तीन पुत्र और कई पौत्र थे। 
नारायण भट्ट के सब से बड़े पुत्र रामक्ृष्ण दीक्षित थे जिनकी मृत्यु बावन साल की अवस्था में हो 
गई। रामकृष्ण अनेक ग्रंथों के, जैसे 'जीवन पितृक निर्णय', 'कोटिहोमादि पद्धति', 'ज्योतिष्टोम पद्धति", 
मासिक श्राद्ध निर्णय', “अनंत ब्रतोद्यापन प्रयोग', 'शिवलिंग प्रतिष्ठा विधि', 'रुद्रस्नान पद्धति', इत्यादि के 
रचयिता थे। दूसरे पुत्र शंकर भट्ट के प्रसिद्ध शिष्यों में मनलारि भट्ट, तथा विश्वनाथ दांते थे। इनके 
ग्रंथों में 'धर्मद्वत-निर्णय-चंद्रिका”, 'मीमांसा-बाल-प्रकाश', तथा “श्राउ्धकल्प-सार' हैं । कवींद्र चंद्रोदय' में 
इन्हें बनारस के पंडितों का मुखिया कहा गया है। 


नारायण भट्ट के सब से बड़े पुत्र रामकृष्ण भट्ट के पौत्र गागा भट्ट थे, जिन्होंने अपने पिता 
दिवाकर भट्ट के कई स्मृति संबंधी अधूरे ग्रंथों को पूरा किया तथा '“ज॑मिनीसूत्र' पर 'शिवाककोदय नाम 
की टीका की । इन्हीं की व्यवस्था से शिवाजी महाराज क्षत्रिय माने गए | वे शिवाजी के 
राज्याभिषेक के समय भी उपस्थित थे। गागा भट्ट के उत्तराधिकारी सुप्रसिद्ध नागोजी भट्ट हुए। 
संस्कृत विद्या की शायद ही ऐसी कोई शाखा बची हो जिसपर नागोजी भट्ट ने टीकाएँ नहीं लिखीं। 
पाणिनिसंप्रदाय के व्याकरण पर उनकी टीका बड़ी ही प्रमाणित है। व्याकरण के सिवाय उन्होंने 
अलंकार, तीर्थ, तिथि, योग, मीमांसा, रामायण, सांख्य और वेदांत पर भी अनेक अंश लिखे। अपने 
बुढ़ापे में भी जीवन का सुखपूर्वक उपभोग करते हुए वे समाज के प्रायः सब्र श्रेणी के छोगों से 
मिला करते थे। अंग्रेजों का बनारस पर राज्य जम जानेपर करीब १७७५ में उनकी मृत्यु हुई। 
नागोजी भट्ट के शिष्य और उत्तराधिकारी वैद्यनाथ पायगुंडे थे । इन्होंने व्याकरण और स्मृतियों पर 
अनेक ग्रंथ लिखे। “'मिताक्षरा के व्यवहारखंड पर इनकी टीका आज तक बनारस के स्मृतिकारों में 
बड़ी उपादेय मानी जाती हे। 


हम ऊपर कह आए हैं कि काशी में नारायण भट्ट का उस काल के एक प्रसिद्ध विद्वान्‌ 
मधुसूदन सरस्वती से शास्त्रार्थ हुआ'। मधुसूदन सरस्वती के पिता नवद्वीप के पुरंदराचार्य थे। सन्यास 
ग्रहण करके मधुसूदन सरस्वती बनारस आए और यहाँ उन्होंने विश्वेश्वर सरस्वती से शिक्षा-अहण 
की। बाद में उन्होंने यहाँ अद्वतसिद्धि नामक ग्रंथ लिखा। गोस्वामी तुलसीदास के वे समकालीन 
और प्रशंसक थे। कहावत हैँ कि जब उन्होंने 'रामचरितमानस' पढ़ा तो उसकी प्रशंसा में गोस्वामी जी 
के पास निम्नलिखित इलोक लिख भेजा--“आनन्द कानने ह्यस्मिन्‌ तुलसी जंगमस्तरुः, कविता मंजरी 
यस्य रामअ्मर भूषित:। यह भी किवदंती है कि उन्होंने अकबर से भेंट की थी । अपने जीवन 
के अंतिम दिनों में वे हरिद्वार चले गए जहाँ एक सौ सात वर्ष की उमर में मृत्यु हो गई। उनका 
समय १६वीं सदी का दूसरा भाग और १७वीं सदी का आरंभ कहा जा सकता है। 


१. एनाल्‍स भांडारकर ओ० रि० इ०, भा० ८, पु० १४८ से 
४८ 


काशी की प्राचीन शिक्षा-पद्धति शौर पंडित 


मधुसूदन सरस्वती ने अद्वैतदर्शन पर “वेदांत-कल्प-लतिका,' “सिद्धांतविदु,' 'अद्वैतसिद्धि, “अद्वैतरत्न- 
लक्षण” और 'गूढ़ार्थ-दीपिका' नाम के ग्रंथ लिखे । ऋग्वेद के पाठ पर उनका अध्टविकृतिविवृति:' 
नामक ग्रंथ है। भक्ति पर उन्होंने 'भक्ति-रसायन-टीका,' 'महिम्न-स्तोत्रिका' और" हरि-लीला-बव्याख्या' 
नाम की पुस्तर्क लिखीं। कुछ लोगों का मत है कि “श्रीमद्भागवत प्रथम इलोक अजय टीका,' 'शांडिल्य- 
सूत्र-टीका,' 'वेद-स्तुति-टीका,' “आनंद मंदाकिनी' तथा 'क्ृष्ण-कुतूहुल' नाटक भी उनकी कृतियाँ हैँ। अर्थशास्त्र 
पर उन्होंने 'राज-प्रतिबोध' नामक ग्रंथ लिखा। 


जिस समय काशी में भट्टवंश की प्रतिभा चमक रही थी उसी समय तैलंग ब्राह्मण कला के 
प्रसिद्ध विद्वान्‌ शेषकुष्ण अपने निवासस्थान गोदावरी के कांठे से बनारस आए।' उनके पूर्वपुरुष का 
नाम विदवरूप और उनके पिता का नाम भट्ट नृसिह था। भट्ट नुसिह विजयनगर के मुख्य पंडित 
थे। शेषकृष्ण के भाई का नाम शेषचितामणि था। शेषकृष्ण ने मुरारिविजय में अपना मूल स्थान 
गोदारोध बताया है पर उनके भाई ने अपने गाँव का नाम ब्रध्नपुर कहा हैँ। काक्षी में बसकर शेष 
परिवार का महाराष्ट्र ब्राह्मणों से संपक बढ़ा और बाद में तो वे तैलंग न माने जाकर महाराष्ट्र 
ब्राह्मण ही माने जाने लगे। 


शेषकृष्ण ने निम्नलिखित ग्रंय लिखे :-- 
(१) प्रक्रिया प्रकाश; (२) पारिजातहरण चंपू; (३) कंस-वध, (४) उषा-परिणय, (५) 
मुरारि विजय, (६) सत्यभामा परिणय, (७) सत्यभामा विलास, (८) क्रिया गोपन काव्य । 


प्रक्रिया प्रकाश रामचंद्राचायं की "प्रक्रिया कौमुदी' नामक व्याकरण ग्रंथ पर दीका है जो पत्र- 
पुंज के राजपुत्र कल्याण के लिये लिखी गयी। “पारिजातहरण चंपू' काशी के राजा नरोत्तम के पार- 
माथिक कल्याण के लिये और 'कंस-बध' नाटक राजा टोडरमल के पुत्र धरु अथवा गिरधारी के लिये 
लिखे गए। 


१७वीं सदी के बनारस के साहित्यिक-जगत्‌ में शेषकृष्ण के गुरुत्व को छेकर जगन्नाथ पंडित- 
राज और भट्टोजी दीक्षित की लड़ाई प्रसिद्ध घटना है, जिसकी याद अब भी काशी के पंडित 
कभी-कभी करते हे।' शेषक्ृष्ण भट्टोजी के गुरु थे और शोषकृष्ण के पुत्र शेष वीरेश्वर जगन्नाथ 
पंडितराज के पिता पेरुपट्ट के गुरु थे। भट्टोजी के एक दूसरे गुरु अप्पय दीक्षित थे। शेषकृष्ण की 
मृत्यू के उपरांत भट्टोजी ने उनकी प्रक्रिया-प्रकाश पर मनोरमा नाम का एक खंडन ग्रंथ लिखा। 
इसपर पंडितराज भट्टोजी से बड़े कुद्ध हुए। यह सुनकर कि अप्पय दीक्षित ने सिद्धांत कौमुदं, का 
प्रशंसा की थी वे उनसे भी नाराज हुए और दोनों का ही खंडन करने छगे। भट्टोजी को उन्होंने 
गुरुद्रोेही की पदवी दी और भट्टोजी ने उन्हें स्लेच्छ की। इसके बाद जगन्नाथ ने मनोरमा पर मनोरमा- 
कुच्ममर्दन नाम का ग्रंथ और अप्पय दीक्षित कृत चित्र मीमांसा पर चित्र मीमांसा खंडन लिखा। 
क्रोध में उन्होंने अप्पय को द्रविड्डपिशाच, द्रविड़क्षिशु इत्यादि कहकर नीचा दिखाने का प्रयत्न किया। 
बासुदेव अनंत बांवइंकर, भट्टोजि दीक्षित (ज्ञाति विवेक) । पृ० ३१२ से, बंबई, १९३५, 
इंडियन एं० १२, १० २४१ से। 
२. वही, पु० ३४० से | 
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जगन्नाथ पंडितराज के संबंध में अनेक दंत कथाएँ प्रचलित हं पर उनकी ऐंतिहासिकता अभी 
संदिग्ध हैं। शेषकुष्ण, अप्पय, भट्टोजी और जग्रश्नाथ के समय निश्चिचत करने के साधनों की भी कमी 
है। अप्पय का काछ १५५४ से १६२६ यानी ७२ वर्ष माना जाता हैँ । शेषक्ृष्ण की मृत्यु १६०५ 
के करीब मानी जाती है, पंडितराज की मृत्यु १६६० और ग्रंथ-रचना-काल १६३० से १६६० तक। 
भट्टोजी का काल १५७६ से १६३ ४-४०-५० तक माना जाता हूँ । इन तीनों काल की विभिन्नता 
देखते हुए इन तीनों की विवाद संबंधी बहुत-सी अनुश्रुतियाँ गलत प्रमाणित होती हें। श्रीबांवर्डकर 
ने इस विवाद के आस्त्रीय आधारों का पता चलाया हूँ और उन्हीं आधारों का उल्लेख नीचे किया 
जाता हैं। 


पंडितराज जगन्नाथ का अधिक समय दिल्‍ली में शाहजहाँ की छत्रछाया में बीता (दिल्ली- 


बललभ-पाणि-पल्लब-तले नीत॑ नवीन वयः)। बादशाह ने उन्हें पंडितराज की पदवी दी । वे बादशाह 
को ईश्वर का प्रतिरूप मानते थे। उन्होंने बादशाह दारा शुकोह और आसफ खाँ की भरपूर प्रशंसा 
को हैं। आसफ खाँ की मृत्यु के बाद उन्होंने आसफ-विछास नाम का ग्रंथ लिखा। उन्हें अपनी जाति 
का अभिमान था। वे वादकुशल पंडित थे और उन्होंने श्गस्त्रार्थ में कितने ही हिंदू और ईसाई पंडितों 


को जीता था। 


भट्टोजी द्वारा शेषक्ृष्ण के दोष दिखलाने के लिये ही टीका लिखने के कारण जगन्नाथ का 
भट्टोजी के प्रति रोष उमड़ पड़ा और वे उस श्रेष्ठ विद्वान्‌ को आयंद्रोही कहने लछंगे। श्रीवांबईकर 
की राय में इस रोष का कारण जातिद्वेष और गुरुद्रोह था। शेषवीरेश्वर जगन्नाथ और उनके पिता 
पेशभट्ट के गुरु थे। वीरेश्वर के पिता शेषक्ृप्ण भट्टोजी के गुरु थे। उन्होंने अपने गृरु के ग्रंथ पर 
टीका की, बस उन्होंने जगन्नाथ के गुरु-पिता का अपमान किया। इसका ब्रदलछा लेने की उन्होंने 
ठान ली। अगर शेष घराने से जगन्नाथ के छिष्यत्व का नाता न होता तो भट्टोजी के गुरुद्रोह की 
बात ही नहीं उठती थी। अब हमें विचार करना चाहिए कि जगन्नाथ का जंव घराने से वया संबंध था । 
रस गंगाधर के आरंभ में ही उन्होंने शेष घराने के गुरुत्व की कल्पना की हे जिससे पत्ता छगता हैं 
कि जगन्नाथ के पिता पेरुभट्ट ने शेषवीरेश्बर से पातंजल महाभाष्य पढ़ा था। पेरुभट्ठ का मूल ग्राम 
म॒गंज बेंगीनाड में था और वीरेश्वर भी उसी प्रदेश के रहने वाले थे। देशैक्य क॑ कारण ही शायद 
पेरुभट्ट ने वीरेश्वर को अपना गुए माना, पर गुछ के इस क्षुद्र अपमान से पीड़ित होकर जगन्नाथ मे मनो- 
रमा कुचमर्दन ऐसा अश्लील शीर्षक वाला ग्रंथ लिखा। 


अप्पय दीक्षित और भट्टोजी दीक्षित की भेंट का कोई एतिहासिक आधार नहीं मिलता। 
प्रसिद्ध विद्वान और लेखक होने के कारण अप्पय की चारों ओर कीति फैल चुकी थी और उनके 
कुछ ग्रंथ काणी ऐसे विद्याउक्षेत्र में भी मान्य दो चूके थे। भट्टोजी ने सिद्धांत-कौमुदी की एक प्रलि 
अप्पय के पास भेजी और उन्होंने इस ग्रंथ का भरपूर स्वागत किया। उसी समय भट्टोजी रामेश्वर 
की यात्रा के बहाने वेदांत और मीमांसा के अध्ययन के लिये दक्षिण में अप्पय के पास आकर रहने 
लगे और उन्हें अपना गृरु माना। जगन्नाथ द्वारा भट्टोजी को गुरुद्रोही पुकारने का कारण शेषक्ृष्ण 


पज्‌छ 


काशी की प्राचीन शिक्षा-पद्धति झौर पंडित 


कै ग्रंथ के विरुद्ध टीका तो थी हो, पर दूसरा कारण यह भी था कि उन्होंने स्वजातीय गुरु के रहते 
हुए भी द्रविड़ जाति का गुरुत्व स्वीकारा और यही दोनों के बीच में बैर-भाव का कारण था। 


इसमें जरा भी संदेह नहीं है कि भट्टोजी दीक्षित (१५७०-१६३५) काशी के शायद सब से 
बड़े पंडित हुए। काशी के विद्वानों की ग्रंथ रचना शैली में कोई विशेषता अथवा नवीनता तो थी नहीं, 
इसीलिये उसका प्रचार सीमित रहा, पर भट्टीजी की अकेली सिद्धांत-कौमुदी ही देश के कोने-कोने में 
पढ़ी जाती हैँ और लोग आाज दिन भी बड़े आदर के साथ उनका नाम लेते है! काशी के नाग 
पंचमी के दित विद्यार्थी बड़े गुरु का छोटे गुर का नाग के नाग' कहकर नागों की तस्वीरे बेंचा 
करते हेँं। यहाँ बड़े गुरु से तात्पर्य पतंजलि और छोटे गुरु से भट्टोजी दीक्षित की ओर संकेत हूँ। 
शायद भट्टोजी को लोग नाग का अवतार मानते हैं। 


भट्टोजी के पूर्वज आंध्रदेश के रहने वाले कृष्ण यजुर्वेद की तैत्तिरीय शाखा के आंध्र ब्राह्मण 
थे।' उनके पिता लक्ष्मीधर भट्ट वियजनगर-सम्राद्‌ के आश्रित थे। लक्ष्मीधर के भट्टोजी और रंगोजी 
दो पुत्र थे। भट्टोजी की आरंभिक शिक्षा पिता के पास हुई। पिता के देहांत के बाद भट्टोजी 
पहले जयपुर गए, पर जल्दी ही वहाँ से काशी पहुँचे और वहाँ शषक्ृष्ण से व्याकरण पढ़ने लगे। 
अपनी वृद्धि की प्रखरता से थोई ही दिनों में उन्होंने व्याकरण में प्रवीणता प्राप्त कर छी। इसके 
कुछ ही दिनों बाद उनका विवाह हुआ और वे सोमयाग कर के दीक्षित हो गए। अपनी विच्क्षण 
प्रतिमा के अनुकूल उन्होंने सिद्धांत-कौमुदी की रचना की और प्रचार के लिये उसकी अनेक प्रतियाँ 
प्रसिद्ध पंडितों के पास भजीं। अपने पुस्तक की एक प्रति उन्होंने अप्पय दीक्षित के पास भी भेजी । 
उसे पढ़कर अप्पय दीक्षित ने भट्टीजी का अभिनंदन किया । इसी बीच भट्टोजी के गुर 
शेषक्ृष्ण का देहांत हो गया । इन्हीं घटनाओं के बीच भट्टांजी मे दोषक्ृष्ण विरचित प्रक्रिया- 
प्रकाश पर प्रौढ़ मनोरमा नाम का एक खंडन ग्रंथ लिखा और सब प्रकार से सिद्धांत कौमुदी का 
प्रचार किया। उनके इस गुरुद्रोह से अप्रसन्न होकर पंडितराज जग्रन्नाथ ने प्रौढ़ मनोरमा कुंचमर्दन 
नामक खंइन ग्रंथ लिखा। भट्टोजी और पंडितराज की इन चढ़ा-उपरियों के बारे में तत्कालीन 
पंडित-समाज में काफी चरचा रही। 


भट्टोजी के छोटे भाई रंगोजी भट्ट केलदी के राजा बेंकटप्पा नायक के आक्षित थे। अपने 
भाई से मिलने और रामेश्वर यात्रा के निमिल् भट्टोजी ने काशी से प्रस्थान किया । चिंदबरम्‌ में उनकी अप्पय 
दीक्षित से भेंट हुई। उप्त समव अप्पव सिद्धांत-कौमुदी पढ़ा रहे थे। बाद में परिचय होने पर अप्पय से 
उन्होंने 'माध्वम्नत विध्वंसन' नामका ग्रंथ पढ़ा बाद में भट्टीजी ने 'तत्वकौस्तुभ नाम के ग्रंथ की रचना की । 


भट्टोजी ने व्याकरण, धर्मशास्त्र इत्यादि अनेक विषयों पर चौंतीस ग्रंथ लिखें।' भट्टोजी 

. ३. वही, पू० ३४९ से। 

२. भट्टोजी के अंथ--(१) अद्देत-कौस्तुभ, (२) आचार-प्रदीप, (३) अशौच-निर्णय, (४) 
आहिकम्‌, (५) कारिका, (६) काल-तिणणय-संग्रह, (७) गोत्र-प्रवर-निर्णय, (८) चतुविद्यति-मुनिलर 
व्याख्या, (९) चंदन-धारण-विधि, (१०) जातकालंकार, (११) तत्व-कौस्तुभ, (१२) तत्व-विवेक- 
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अद्वतवादी थे और श्री नृसिहाश्रम उनके गुरु थे। भट्टोजी के बीरेश्वर दीक्षित और भानु दीक्षित 
नाम के दो पृत्र हुए तथा हरि दीक्षित नाम के पौत्र | इन सबने भी काफी साहित्य का सर्जन किया । 


“ध्य-सिद्धांत-कौमुदी! तथा “व्यवहार-निर्णय' इत्यादि ग्रंथों के रचयिता बरदाचार्य, नीलकंठ शुक्ल, 
रामाश्रम तथा ज्ञानेंद्र सरस्वती भट्टोजी के शिष्य थे । 


भट्टोजी के पुत्र पौत्र का महाराष्ट्र ब्राह्मणों में विवाह संबंध होने से उनका घराना महाराष्ट्र 
कहेलाया | भट्टोजी के अंतिम दिन ब्रह्म चिता में बीते और इस तरह ६५ वर्ष की अवस्था में काशी 
में उनकी मृत्यु हुई। 


जिस समय बनारस में रामेश्वर भट्ट आए करीब-करीब उसी समय काशी के प्रसिद्ध धर्मा- 
घधिकारी कुछ छोग भी वहाँ आए। काशी के प्रसिद्ध भारद्वाज कुल का इतिहास महादेव पंडित से 
आरंभ होता है। महादेव शंकर भट्ट के पुत्र नीलकंठ भट्ट के जामाता थे। इस कुंल के अंतिम 
महामहोपाध्याय दामोदर जास्त्री और गोविंद शास्त्री हुए। अद्ठारहवीं और उद्नीसबीं सदियों में 
पायगड कुल में भी अनेक विद्वान्‌ हुए। चतुर्धर या चौधरी कुल से महाभारत के प्रसिद्ध टीकाकार 
नीलकंठ हुए। पुणलंकर कुल में भी अनेक विद्वान्‌ हुए। इसी कुल के महादेव नामक एक पंडित ने 
भावानंदसिद्धांतवागीश की दीधिति पर टीका की। 


सत्रहवीं सदी के बनारस के अनेक पंडितों का उल्लेख एक निर्णय-पत्र में! मिलता हैँ। यह 
निर्णय-पत्र १६५१ में लिखा गया और इसमें ७० पंडितों और ब्राह्मणों के हस्ताक्षर हे (देखिए 
परिशिष्ट १)। इन पंडितों में अधिकतर सन्यासी तथा महाराष्ट्र, कर्नाटक, कोंकणी, तैलंग, द्रविड़ 
और दूसरे ब्राह्मण हैँ। इस तालिका में से निम्नलिखित पंडितों के बारे में कुछ पता चछता है :-- 


१. पूर्णेदु सरस्वती--कवीद्र चंद्रोदय में इन्हें पूर्णानंद ब्रह्मचारी के नाम से पुकारा गया है। 
इनका नाम रामाश्रम के दुर्जेन मुख चपटिका में भी आता है। 

३. नोलकंठ भट्ट--शायद ये शंकर भट्ट के पुत्र हों, इन्होंने भगवंत भास्कर नाम का एक ग्रंथ 
लिखा (काने, हिस्ट्री आफ दि धर्मझास्त्र, १,४४०) ॥। 


४. चक्रपाणि शेष--शायद कारक विचार के लेखक थे (आउफ्रेक्ट, सी० सी० आई० ६६२, ९५) 
५. माधवदेव--इन्होंने न्‍्याय सार नाम का ग्रंथ गोदावरी के किनारे बसे हुए धारासुर 


दीपन-व्याख्या, (१३) तत्व-सिद्धांत-दीपिका, (१४) तंत्राधिकार-निर्णय, (१५) तकमृतम्‌, (१६) 
तिथि-निर्णय, (१७) तिथि-निर्णय-संक्षेप, (१८) तिथि-प्रदीष, (१९) तीथ्थ-यात्रा-विधि, (२० ) त्रिस्थली- 
सेतु-सार-संग्रह, (२१)वैत्तिरीय-संध्या-भाष्य, (२२) दछम-इलोकी-व्याख्या, (२३ ) दायभाग, (२४) धातु- 
पाठ-निर्णय, (२५) प्रायश्चित्त-विनिर्णय, (२६) प्रौढ़-मनोरमा, (२७) बाल-मनोरमा, (२८) भट्टोजि- 
दीक्षिताय, (२९) भट्टोजि भट्टीय, (३०) मास-निर्णय, (३१) लिगानुशासन-सूत्रवृत्ति, (३२ ) शब्द 
कौस्तुम, (३३) श्राद्धकांड, (३४) सिद्धांत-कौमुदी । 

१. पूना ओरियंटालिस्ट, भा० ८(३-४), पृ० १३० से। 


५२ 


काशी की प्राचीन शिक्षा-पद्धुति और पंडित 


ग्राम से बनारस आकर छलिखा। इन्होंने रामभद्र सावभौम के' 'गुण-रहस्य' पर 'गुण-रहस्य टिप्पणी, 
'शब्द प्रामाण्यवाद, तथा 'तर्क-भाषासार मंजरी' नाम के ग्रंथ लिखे। 


व 


९. रघुदेव भट्टाचार्य--ये बंगाली विद्वान बनारस में अपनी पाठशाला चलाते थे। प्रसिद्ध 
जैन विद्वान यशोविजय (करीब १६०८-८८) जिन्होंने छष्मवेश में रहकर १२ वर्ष बनारस में शिक्षा 
ग्रहण की, इनका अपने ग्रंथ भें उल्लेख करते हैं। उनके समकालीन बनारस के कवि चिरंजीव 
भट्टाचार्य ने भी अपने काव्य-विलास में उनके बारे में एक इलोक दिया है। रघुदेव भट्टाचार्य ने चिता- 
मणि पर त्व-दीपिका', 'निरुक्‍त-प्रकाश , 'न्याय-कुसुमांजलिकारिका-व्याख्या', द्रब्य-सार-संग्रह', 'सिद्धांत 
तत्व' तथा और भी कई छोटे ग्रंथ लिखे हूँ ।* 

१७. नारायण भट्ट आरडे--थे लक्ष्मीइववर भट्ट के पुत्र तथा 'गृहाग्निसार,' 'प्रयोगसार', 
'श्राउसागर' और 'लक्ष-होम-कारिका' के लेखक थे। 

२२. ब्रह्मोंद्र सरस्वती व रामाश्रम ने इनका “दुजनमुख चपेटिका' में उल्लेख किया है। शायद 
ये नृसिहाश्रम नाम से भी पुकारे जाते थे। इनके नाम दारा शुकोह द्वारा एक संस्कृत पत्र भेजने 
का भी उल्लेख हैँ। 

२७. गोबिंद भट्टाचा्य--ये दिग्गज विद्वान्‌ रुद्रन्याय वाचस्पति के एकमात्र पुत्र और काशी 
के बंगाली पंडितों के नेता विद्यानिवास भट्टाचायें के पौत्र थे। इन्होंने १६२८-२५ में 'न्यायसंक्षेप' 
नामक ग्रंथ लिखा। आसफ खाँ की प्रशंसा में इन्होंने पद्य मुक्तावबली लिखी ।* 


ञ 


४६. नारायण तीर्थ--इन्होंने बनारस में “मातृभाषा-प्रकाशिका' लिखी । 'कुसुमांजलि' और 
'दीधिति” पर भी इनकी टीकाएँ मिलती हे। शायद वे १३७२० तक जीवित रहे ।४ 

५४. रघुनाथ जोशी--इन्होंने बनारस में १६६० में मुह॒तं-माला लिखी। इनके पिता नुसिह 
बनारस के रहने वाके थे । असीरंगढ़ का किला फतह होने के बाद अकबर नें इन्हें ज्योतिविद 
पदवी से भूषित किया (दीक्षित, हिस्द्री आफ इंडियन आस्ट्रोनामी, पृ० ४१४)। 


५८. देवभट्ट महाशब्दे--देवभट्ट बनारस के रहने वाले थे तथा इनका झांडिल्य गोत्र था। 
इनके पुत्र रत्नाकर को सवाई जयसिह ने अपना गुरू बनाया था। 


इस युग के बनारस के सर्वश्रेष्ठ पंडित कवींद्राचायं सरस्वती थे। कबवींद्राचार्य हिंदी और 
संस्कृत दोनों ही के विद्वान थे। एक ओर तो वे काशी के मंस्कृत पंडितों के सिर्मौर थे और दूसरी 


१. इंडियन हिस्टोरिकल क्वाटरली, जून १९४२, पृ० ९१-९२ 

बही, पुृ० ९३-९४ 

. अडयार लाइब्लेरी बुलेटिन, अक्टूबर, १९४०, पृ० ९३ । 

. इंडियन हि० क्वा० जून १९४५, पृ० ९४-९६ 

- वही, पृ० ९१। 

. कवींद्र चंद्रोदय, एच० डी० शर्मा तथा एम० एम० पाटकर हारा संपादित, पूना १९३०; 
नागरी प्रचारिणी पत्रिका, ५२, अंक । 


जे 


ही अप ७ -० 


ध्‌ ३ 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 

ओर उनका मुगल दरबार से घनिष्ट संबंध था। इनकी जन्मभूमि गोदावरी के किनारे स्थित परण्य- 
भूमि थी। वे वेदांगों और दूसरे शास्त्रों का अध्ययन करने के बाद सन्‍्यासी होकर बनारस चले 
आए। उनके काशीनिवास का कारण निजामशाही राज्यपर शाहजहाँ का अधिकार होना बताया 
जाता हूँ। कवींद्राचायं काशी में बरना नदी के किनारे जिस बाग में रहते थे वह अब भी वेदांती 
का बाग के नाम से प्रसिद्ध है। 


शाहजहाँ के समय हिंदुओं के पवित्र तीर्थ गया, प्रयाग और काशी में हिंदुओं से यात्री- 
कर वसूल किया जाता था। काशी के विद्वानों ने इस कर से मुक्ति पाने के लिये कवींद्राचा्य के 
नायकत्व में शाहजहाँ के पास अपना प्रतिनिधि-मंडल भेज।। इनके प्रयत्न से यात्रीकर उठा लिया 
गया और शाहजहाँ ने इन्हें सर्व-विद्या-त्रिधान की पदवी से भूषित किया । इतना ही नहीं शाहजहाँ 
ने इनकी दो हजार सालाना पेंशन भी बाँध दी। बनारस लौटने पर वहाँ के पंडितों ने इन्हें कवींद्र 
की पदवी से संमानितकर इन्हें एक मान-पत्र भेंट किया। इस घटना का मुगल इतिहास में 
कोई उल्लेख नहीं है। इसका यह कारण भी हो सकता है कि मुसलमान इतिहासकार उन बातों का 
उल्लेख नहीं करना चाहते थे जिनसे मुसलमान बादछाहों की हिंदुओं के प्रति कोई सद्भावना देख पड़े । 


दिल्‍ली आने के बाद कवींद्राचायं का मुगल दरबार में प्रवेश हो गया और वे दारा शुकोह 
के पंडित समाज के प्रधान बना दिए गए। शाहजहाँ के बंदी होने पर उनकी वृत्ति बंद कर दी गयी। 
पुनः वृत्ति चलाने के लिये कवींद्राचायं ने दानिशमंद खाँ से सहयता चाही, पर यह नहीं कहा जा 
सकता कि उनकी वृत्ति पुनः चालू हुई अथवा नहीं। सन्‌ १६६७ में बनियर ने कवींद्राचा्य से मुला- 
कात की और उनका बड़ा पुस्तकालय देखा। कवींद्राचार्य की मृत्यु १६७० के लगभग हुई। 
जैसा हम ऊपर कह आए हें, कवींद्राचायं संस्कृत के प्रकांड पंडित थे। उनके निम्नलिखित ग्रंथ मिलते 
हँ--कवींद्र-कल्पद्ुम, पंच-पद-चंद्रिका, दश-कुमार-टीका, योग-भास्कर-योग, शतपथ-ब्राह्मण-भाष्य इत्यादि। 


कवींद्राचायं हिंदी के भी कुशल कवि थे। 'शिवर्सिह सरोज' में कहा गया है कि 
शाहजहाँ बादशाह की आज्ञा से इन्होंने कबीद्ध-काव्य-छता नामक ग्रंथ भाषा में लिखा। इस ग्रंथ 
में दाराशुकोह और बेगम साहब की तारीफ में बहुत से कवित्त हैं ।. हिंदी में उनका दूसरा ग्रंथ 
योग-वासिष्ठ-सार है, जो संवत्‌ १७१७ में लिखा गया। इनका तीसरा ग्रंथ समर-सार कहा जाता है। 


काशी के विद्वानों के अध्ययन से यह पता चलता हैं कि इनमें अधिकतर दाक्षिणात्य ब्राह्मण 
थे पर इसके यह माने नहीं कि काशी उस समय एतद्देशीय ब्राह्मण विद्वानों से शून्य थी। यह संभव 
है कि इनमें द्यक्षिणात्य विद्वानों की-सी तेजी और दौड़-धूप की ताकत नहीं थी और शायद इसीलिय 
वे इतना नाम नहीं कमा सके। काणी के ऐसे ही एक एतद्ेशीय सरयूपारी ब्राह्मण विद्वान्‌ श्रीरामानंद 
थे । इनके कुल में आज तक संस्कृत का पठन-पाठन होता आया है। 


श्रीरामानंद के पूर्वज शायद सोलहवीं सदी के अंत में बनारस आकर बस गए। उनके पिता 
पंडित मधुकर मिश्र के संबंध में तो अधिक पता नहीं चलता, पर उनके बारे में श्रीरामानंद के 


१. प्रोसीडिग्स एंड ट्रांजक्शंस आफ दी आँल इंडिया ओरियेंटल कान्फेंस, १९४३-४, भा० ४ पृ०४७से। 
प्र ट 


काशी को प्राचीन शिक्षा-पद्धति और पंडित 


उल्लेखों से स्पष्ट हो जाता है कि वे काशी की विद्वन्मंडली में आदरणीय व्यक्ति थे। ऐसा पता चलता 
हैँ कि उनकी विद्कत्ता से आकर्षित होकर दाराशुकोह ने उनसे “विराइ-विवरण-भू' नामक ग्रंथ साकार 
ईश्वर की सार्थंकता सिद्ध करने के लिये लिखवाया। इस ग्रंथ के अंतिम लेख से तो यह स्पष्ट हो 
जाता है कि १६५६ ई० में धरणिधर मुहम्मद दाराशुकोह ने रामानंद को विराड-विवरण लिखते 
के लिये नियुक्त किया। इस ग्रंथ के निर्माण करवाने से ऐसा भास होता है कि औपनिषदिक सिद्धांतों 
को समझने के बाद दाराशुकोह को साकार ईश्वर संबंधी दाशनिक सिद्धांतों को जानने की इच्छा 
हुई और इस काम के लिये उन्हें बनारस में सब से अच्छे पंडित श्री रामानंद ही नजर आए। 
दारा की जीवनी से यह पता नहीं चलता कि यह ग्रंथ उसके पास पहुँचा अथवा नहीं, कभ-से-क् 
इस ग्रंथ के आधार पर दारा ने कोई फारसी ग्रंथ नहीं लिखा। जो भी हो दारा ने उनके पांडित्य 
से मुग्ध होकर उन्हें विविधविद्या चमत्कार पारंगत' की उपाधि से विभूषित किया। 


दाराशुकोह के साथ श्री रामानंद का जैसा उनके कुल में किवदंती हैँ गुरु शिष्य का संबंध 
था। जो भी हो यह तो निश्चित है कि दारा के प्रति श्री रामानंद का अनुराग था। औरंगगेब 
ढारा दारा के पराभव का समाचार सुनकर श्री रामानंद का चित्त जेसा उनके कुछ पद्यों से 
से पता चलता है, खिन्न हो उठा। दारा के गुणों को याद करते-करते वे कहते हे--दारा शाह 
विपत्सु हा ! कथमढ़ों प्राणा ने गच्छन्त्यमी', हाथ दाराशाह की विपत्ति से हमारे प्राण क्यों नहीं 
मिकल जाते। हमें पता है कि १७वीं सदी के मध्य में बनारस के अनेत्र पंडित दारा के आश्रित थे 
पर जहाँ तक हमें पता हैँ, इनमें से किसी ने सिवाय रामानंद के दारा की विपत्ति पर आँसू बहाने 
की हिम्मत नहीं की और यही मुख्य कारण हँ जिसके आधार पर हम कह सकते हें कि उनका दारा 
के साथ निकट संबंध था। 


काशी के पंडितों को राज्य का भय सदा बना रहता था और ज्ञायद इसीलिये अनेक अत्या- 
चारों को सहते हुए भी उन्होंने अपना मुंह खोलने की कभी हिम्मत नहीं की, पर श्रीगमानंद इस 
प्रवृत्ति के अपवाद थे। अपनी ओजस्विनी वाणी द्वारा वह औरंगजेब का कुछ बिगाड़ तो नहीं सकते 
थे पर हिंदुओं में शायद वे अकेले ही व्यक्ति थे जिन्होंने औरंगजेब कालीन बनारस में हिंदुओं की 
दयनीय दशा का जीता-जागता चित्र अपने हास्य-सामर नामक प्रहसन में खींचा है :-- 


हन्यन्ते निनिभित्तं सकल सुरभयो निर्दयग्लेंच्छ  जातै-- 
दॉयन्तेईमी सदेवा: सकलसुमनसामालयाशड्चातिदीर्घा:। 
पीड्यन्ते साधुलोका:ः कठिनतरकरशग्राहिभिः कामचारी: 
प्रत्यूहैस्‍्तं: ऋतूनां समयमिव जगत्यामराणां कुमारे:। 


उपरोक्त उद्धरण से पता चलता है कि औरंगजेब-युग में गोबध हो रहा था, देवमंदिरों की प्रतिमाएँ 
तोड़ी जा रहीं थीं, और औरंगजेब के स्वच्छंद कर्मचारियों के उत्पीड़न तथा अत्यधिक कर-ग्रहण से लोग 
श्रसतत और आतंकित हो रहे थे। इलोक के आधारपर यह भी कहा जा सकता है कि श्री रामानंद 
ते हास्य-सागर-प्रहलन १६६९ के बाद ही लिखा होगा, जब औरंगजेब की आज्ञा से बनारस के मंदिर 
तोड़ दिए गए और हिंदुओं पर तरह-तरह के अत्याचार किए गए। 


५५ 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 
पंडित होने के सिवाय श्री रामानंद शिव के परम भकक्‍त थे, पर देवी की उपासना में भी 


उनका चित्त रमता था और शायद वे तांत्रिक भी थे। अपने अंतिम दिलों में वे सन्यास-प्रहण कर के 
लक्ष्मी-कुंड पर स्थित कालीमठ के शिष्य होकर वहीं रहने छगे। 


श्री रामानंद संस्कृत के प्रतिभाशाली भावुक कवि थे और उनके पूर्ण अपूर्ण करीब-करीब 
पचास स्तोत्र ग्रंथ मिलते हे। हिंदी में भी वे कविता करते थे। साहित्य के सिवाय व्याकरण, 
न्याय, वेदांत, ज्योतिष, कर्मकांड इत्यादि विषयों में भी वे पारंगत थे। इनके साहित्यिक ग्रंथों में 
रसिक-जीवन, पद्य-पीयूष, हास्य-सागर, काशी-कुतूहल तथा रामचरित्रम्‌ मुख्य हेँ। दीका ग्रंथों में 
किरात पर भावाथ-दीपिका और काव्य प्रकाश के प्राकृत अंशों की व्याख्या भी है। 


(५) 


हम ऊपर देख आए हें कि महाराष्ट्र ब्राह्मणों के लिये काशी परम पवित्र तीर्थ बन गई। 
काशी में बहुत से महाराष्ट्र पंडित बस गए और अपने पांडित्य से बनारस का नाम ऊँचा करते रहे । 
महाराष्ट्र में पेशवई आरम्भ होने पर काशी में महाराष्ट्र ब्राह्मणों की संख्या और बढ़ी और पेशवा 
बनारस के सुधार के लिये काफी रुपये खर्चनें रगे। काशी के अधिकतर महाराष्ट्र ब्राह्मण तो पूना 
की वृत्ति से ही अपना गुजारा करते थे। इन ब्राह्मणों को रहने के लिये पेशवाओं ने बहुत-सी ब्रह्म- 
पुरियाँ बनवाई, और उनकी स्नान-पूजा के लिये बहुत से घाट भी बनवाए। इस युग में पूना से 
बनारस आए हुए पंडितों में नारायण दीक्षित पारणकर का विद्येष स्थान था। १७३४ ई० में 
नारायण दीक्षित अपने पुत्र बालकृष्ण दीक्षित के साथ काशी आए। वे अपनी साधुता और चर्त्रि के 
लिये सारे महाराष्ट्र में विख्यात थे और उनसे प्रभावित होकर बाल्गजी विश्वनाथ उन्हें अपना गुरु 
मानते थे। बनारस में नारायण दीक्षित ने बहुत से धर्ंकार्य किए। ब्रह्माधाट और दुर्गाघाट बनवाया 
तथा ब्राह्मणों के लिये बहुत से मकान बनवाए। बोडस, चिनक्ते, पारणघर और बचे कुलों के मकान 
उसी समय के हैं। जिस महल्ले में नारायण दीक्षित का मकान था उसे लोग दीक्षितपुरा अथवा 
ब्रह्माघाट कहते हूँ। बाद में यहीं प्रतिनिधिसांगलीकर, रामदु्गंकर, और नानाफडनवीस ने इमारतें 
बनवाई । 


धमंनिप्ठ और पंडित होते हुए भी नारायण दीक्षित देशस्थ ब्राह्मणों की ही अधिक सहायता 
करते थे। पेशवा की माता राधाबाई १७३५ में बनारस आईं और वहाँ उन्होंने दस-बीस बड़े पंडितों 
को अच्छी दान-दक्षिणा दी। उनके जातिभाई चितपावनों को भी कुछ रुपए मिले, पर बाकी महाराष्ट्र 
ब्राह्मण यों ही टापते रह गए।' यह बात नारायण दीक्षित को बड़ा बुरी लगी और इस बात की 
उन्होंने शिकायत भी की। तत्कालीन बहुत से मराठी पत्रों से यह भी पता लगता है कि बनारस के 
महाराष्ट्र पंडितों में कई दल थे जो हमेशा एक दूसरे से लड़ाभिड़ा करते थे। 


नारायण दीक्षित के समय बनारस में एक महत्व की राजनीतिक घटना हुई जिससे उस समय 
के पंडित समाज की दुबंछता पर काफी प्रकाश पड़ता है। बालाजी बाजीराव (१७४०-१७६१) 


१. वामन बालक्ृष्ण दीक्षित, नारायण दीक्षित पारणकर पृ० २८-३०, बम्बई १९२५ 
२. पेशवा दफ्तर, मा० ९, २५ 
५६ 


काशी की प्राचीन शिक्षा-पद्धुति- और प'डित 


की यह पूरी इच्छा थी कि बनारस किसी तरह उनके हाथ लग जाय। १७४२ में बालाजी बाजीराव 
ने बंगाल जाते हुए मिर्जापूर में अपनी सवारी रोक कर बनारस ले लेने की इच्छा की! जब अवध 
के नवाब सफदरजंग को यह पता लगा तो उन्होंने बनारस के पंडितों को इकट्ठा कर उन्हें 
बालाजी बाजीराव के बनारस आने के पहिले ही मार डालने की धमकी दी। बिचारे ब्राह्मण क्‍या 
करते । नारायण दीक्षित की अधीनता में वे पेशवा के पास पहुँचे और उन्हें लौट जाने के लिये मना 
लिया।' इस घटना पर प्रकाश डालने वाला काय गाँवकर दीक्षित के दफ्तर में २७ जून १७४२ का 
एक पत्र है।' जिसका अनुवाद नीचे दिया जाता हूँ:-- 


“मल्हारराव का विचार ज्ञानवापी मस्जिद को गिराकर पुनः विष्वेश्वर मंदिर बनाने का 
हुआ। पर पंच द्वाविड़ ब्राह्मण चिता करने लगे, यह मस्जिद अगर बादशाह के हुक्म के बिना 
गिरा दी गई तो बादझ्ाह क्रुंद्ध होकर ब्राह्मणों को मार डालेगा। इस प्रांत में यवन प्रवल हैं। 
सब के चित्त में यह बात ठीक नहीं जेंचती। दूसरी जगह मंदिर बनाना अच्छा है ।' ब्राह्मण चिता 
करते हूँ. . . ब्राह्मणों की घोर दुर्दशा होगी, मना करने वाला कोई नहीं हैं और मना करने से देवस्था- 
पना न करने देने का दोष होगा। जो विश्वेश्वर को भावेगा वही होगा, चिता करने से क्‍या लाभ। 
अगर मस्जिद गिरने छगेगी तो सब ब्राह्मण मिलकर विनती-पत्र भेजेंगे ऐसा विचार है। 


मुगल साम्राज्य की अवनति के यूग में भी बनारस के पंडितों की संख्या में कोई कमी नहीं 
आई। इस युग में नागोजी भट्ट को छोड़कर काशी में कोई ऐसा विद्वान नहीं हुआ जिसनें 
साहित्य अथवा व्याकरणशास्त्र को कोई नयी देन दी हो। १८वीं सदी के उत्तरार्ध में बनारस के 
अनेक पंडितों का पता वीर प्रमाण-पत्रों से चलता है, जो उन्होंने वारेन हेस्टिगज को १७८७ तथा 
१७९६ में समपित किए थे। १७८७ के दो प्रमाण-पत्रों का संपादन डा० एस० एन० सेन ने 
किया है।' इनमें से एक प्रमाण-पत्र पर १७८ एतद्ेशीय, महाराष्ट्र और नागर ब्राह्मणों और पंडितों 
के हस्ताक्षर हं। दूसरे प्रमाण-पत्र पर ११२ हस्ताक्षर बंगाली पंडितों के कहे गए हें पर वास्तव में उनमें 
से बहुत मे सज्जन कायस्थ थे क्षौर शायद संस्कृत समझ भी नहीं सकते थे। बंगालियों का मान-पत्र 
तो बंगला अक्षरों में हँ, पर देशी पंडितों का नागरी अक्षरों में। 


< 


इन मान-पत्नों में जिन पंडितों और ब्राह्मणों के नाम आए हें उनका संबंध जीवन के अनेक 
क्षेत्रों से था। इनमें से कुछ तो वास्तव में पंडित थे बाकी पुरोहित तथा पाठ-पूजा करने वाले रहे 
होंगे। बंगाली पंडितों वाले मानपत्र में तो जयनारायण घोषाल, बिहारी चरण सील तथा रामशंकर 
बसु के नाम आए हैं जो ब्राह्मण नहीं थे पर जिनका संबंध काशी के पंडितों से अच्छा था । 
जो भी हो बनारस के सब ब्राह्मणों ओर पंडितों और नागरिकों ने मुक्तकंठ से दोनों मानपत्रों में 
वारेन हेस्टिग्स के उन कार्यों की प्रशंसा की हैँ जिनसे यात्रियों की गंगापुत्रों से रक्षा हुई और अन्य 
धाभिक कार्य करने की बेरोक-टोक सुविधा प्राप्त हुई। इन मानपत्रों में अली इब्राहीम खाँ को 
बनारस के कोतवाल नियुक्त करने की भी प्रशंसा की गयी है। तथा वारेन हेस्टिग्स के द्वारा 

१. इतिहाससंग्रह, जून १९१० पू० ४४ । 

२. राजवाड़ं, मराठ्यां च्या इतिहासाचीं साधनें, या. ३. प. ३५४ 

३. दिजनल ऑफदि गंगानाथ रिसर्च इस्टिट्यूट, या. १, पृ. ३१२ से 
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विश्वेश्वर मंदिर के ऊपर नौबतखाना बनाने के कार्य की भी काफी प्रशंसा की गयी है। इस नौबतखाना 
के बनवाने में यह पता चलता हैँ कि वबारेन हेस्टिग्स हिंदुओं को अपनी ओर आक्ृष्ट करना चाहता था। 


अब यह प्रइन उठता हूँ कि पंडितों द्वारा यह मानपत्र अपने मन से दिए गए अथवा जबरदस्ती 
दिलाये गए। हमें इस बात का यता है कि अली इब्राहीस खाँ ने बनारस के रईसों और पंडितों 
द्वारा दिए गए चारो मानपत्रों को डेकन साहब की सेवा में इसलिये भेज दिया कि वे कलकत्तें की 
सरकार के मार्फत उन सबों का अनुवाद ईस्ट इंडिया कंपनी के डाइरेक्टरों के पास भेज दें। डेकन 
के ऐसा स्वीकार न करने पर ये मानपत्र हेस्टिग्स के एटर्नी मि० टॉमसन के पास भेज दिए गए। 
इसपर टॉमसन ने गवर्नर जनरल से प्रार्थना की कि वे हेस्टिग्स संबंधी और दूसरे भी मानपत्रों को 
विलायत आने की इजाजत दे । उनकी यह बात मान तो छी गई पर गवनेर जनरल ने अपने अफ- 
सरों को आज्ञा दी कि जो मानपत्र अपने से आवें उन्हें वे रख ले पर मानपत्र इकट्ठा करने के 
लिये लोगों पर किसी तरह का जोर न दें। पर जैसा इतिहास से पता है काशी के कोतवांल अली 
इब्नाहीम खाँ वारेन हेस्टिग्स के मित्र थे और उन्हें इस बात का पूरा अवसर था कि वे बनारस के 
रईसों और पंडितों पर मानपत्र दंते का दबाव डालें। जो भी हो मानपत्रों में किसी राजनीतिक 
बात की तो चर्चा ही नहीं है और इससे पता लगता है कि शायद यह मानपत्र लोगों ने अपनी 
तबीयत से ही दिया हो। इन मानपत्रों में आए पंडितों के नाम परिशिप्ट २ में दिए जाते है । 


१७८७ में ही दो मानपत्र देकर बनारस के पंडित चुप रहने वाले नहीं थे। १७०९६ में पुनः 
उन्होने वारेन हेस्टिग्स के नाम दो मानपत्र धड़का दिए। ये दोनों मानपत्र उन प्रमाण-पत्रों के संग्रह 
मे हें जो ब्रिटिश भारत के निवासियों ने समय-समय पर वारेन हेस्टिग्स को दिए थे और जिनका 
१७९७ में प्रकाशन हुआ।' पहला मानपत्र १९ दिसंबर १७९६ को दिया गया। इस मानपत्र पर 
जिन पंडितों के हस्ताक्षर हैँ उनके नाम परिशिष्ट ३ में दिए गए हे । इस मानपत्र के पंडितों में तक 
और विज्ञान के पंडित (नं० १) ऋग्वेद के पंडित (नं० २३) सामवेद के पंडित (नं० २४) 
यजुवेंद के पंडित (नं० ३५) अधथर्ववेद के पंडित (नं० ३६) और एक ज्योतिषी (नं० १०) के नाम 
है। ऐसा बोध होता है कि में इस युग में बनारस के मुख्य पंडित थे। 

पंडितों का दूसरा मानपत्र १७९७ में दिया गया। मानपत्र के शीबंक से पता लगता हूँ कि 
पहले इस मानपत्र में हिन्दु-्मुसऊमान, रईस और पंडित सब शामिल होने वाले थ्रे, पर बाद में 
मुसलमानों ने अपना अलम मानपत्र देने का निश्चय कर लिया और इसलिये उपर्युक्त मानपत्र केवल 
हिंदुओं के नाम से गया। जिन पंडितों और ब्राह्मणों के नाम इस मानपत्र में हे वे परिक्षिष्ट ३ में 
दिए गए हें। इनमें से कुछ पंडितों ने अपने हस्ताक्षर इलोंको में दिए हें। 


(६) 


अठारहवी सदी में काशी में संस्कृत शिक्षा का वही प्रबंध था जो मुगल काल में या उससे 
भी पहले था। विद्याथियों को काशी के पंडित निःशुल्क पढ़ाने थे और उनके भोजन और रहने का 


१. पी० के० गोडे० दी टेस्टोमोनियल्स ऑफ गुड कन्‍्डक्ट टू वारेन' हेस्टिग्स बाई बनारस 
पंडित, जरनल ऑफ दी टेंजोर संस्कृत मंन्युस्कृप्ट लाइब्रेरी बा० २ नं० १ पृ० १०-१४ । 


५८ 


काक्षी की प्राचीन शिक्षा-पद्धति और पंडित 


प्रबंध भी करते थें। जीविका के लिये उन्हें महाजनों और राजाओं की सहायता अपेक्षित होती थी 
और लगता हूँ, यह सहायता उन्हें पर्याप्त रूप में मिलती थी। जब से पेशवाओं का संबंध बनारस से 
हुआ तब से दक्षिणी पंडितों के सहावतार्थ महाराष्ट्र तथा मराठों की दूसरी अमलदास्यों से भी 
अश्नसत्र और पाठशालायें चलाने के लिये काफी रुपये आते थे। १८वीं सदी के अंत में जब अंग्रेजों 
का पैर बनारस में जम गया, तब उन्होंने बनारस में संस्कृत कालेज खोलने की सोची' । कालेज 
चलाने की बात पहले पहल किसके दिमाग में आई यह कहना तो कठिन हैँ । संस्कृत कालेज के 
प्रथम आचार्य काशीनाथ लाड्ड सनिगटन के नास अपने १७९० वाले पत्र में लिखते हे कि बनारस 
संस्कृत काछेज की बात पहले पहल उन्होंने ही चलायी। उनके इस कथन में कितना सत्य है यह तो हम 
नहीं कह सकते, पर उनका यह दावा एकदम से टाला भी नहीं जा सकता। यह भी संभव है कि 
चाल्स विलकिन्स ने जिन्हें संस्कृत पढ़ने के लिये एक पंडित हुंढ़ने में बड़ी कठिनाई पड़ी थी यह 
सुझाव वारेन' हेस्टिस्स के सामने रक््खा हो। काशीनाथ पंडित का अपने पत्र में यह कहना कि 
कालेज की स्थापना के संबंध में मुझे अपनी कलकत्ता यात्रा स्थगित करनी पड़ी और इसके बाद 
मेंने यह प्रस्ताव जोनेथन डंकत के पास रखा, किसी और दूसरे कागजपत्र से समर्भन नहीं 
होता। जो भी हो पहली जनवरी १७९२ को एक पत्र द्वारा डंकन ने बनारस में संस्कृत शिक्षा के 
लिये एक कालेज खोलने का प्रस्ताव रक्‍खा। डंकन के कालेज स्थापना करने में पहला) उदृंश्य यह था 
कि पंदितों और विद्यार्थियों की सहायता से अनेक विषयों पर संस्कृत की हस्तलिखित पुस्तकें इकट्ठी 
की जायें। दूसरा उद्देश्य यह था कि कालेज की स्थापना से अंग्रेजों की हिंदुओं में ख्याति बढ़ेगी और 
कालेज से ऐसे पंडित निकल सकेंगे जो हिंदू कानून को समझाने में अंग्रेजी जजों की सहायता कर 
सकेंगे। कालेज चलाने में ख् केवल चौदह हजार रुपया सालाना आँका गया। गवर्नर जनरल ने 
तुरत इंकन का प्रस्ताव स्वीकार कर लिया और काकेज के खर्च के लिये बीस हजार की मंजूरी 
दे दी। कुछ समय बाद संस्कृत पाठशाला की स्थापना हो गई और उसमें पढ़ाने के लिये आठ पंडित 
रखे गए और काशीनाथ इनके प्रधान आचाय॑ निपुक्त हुए। काशीनाथ का वेत्तन दो सौ रुपया 
मासिक नियुक्त हुआ। पाठझ्याल्ा की देख-रेव का भार बनारस के रेजिड्रेंट और उनके डिप्टी पर 
छोड़ दिया गया। डंकन ने इस बात का पूरा प्रयत्न किया कि ब्राह्मण पंडित जिनपर इस पाठशाला 
की सफलता निर्भर थी, किसी तरह से अप्रसक्ष न होने पाएँ। इसके लिये पाठशाला में ब्राह्मण पंडित 
ही नियुक्त किए गए और यह भी निश्चय किया गया कि स्मृतियों और धर्मशास्त्र के परीक्षक 
ब्राह्मण ही हों। 


इस पाठशाला के पहिले सात साल के कागज पत्र नहीं मिलते। इंकन १७९५ में बनारस से 
बंबई के गवर्नर नियुक्त होकर. चले गए। १७९८ में पाठशाल्ग के प्रबंध का भार एक कमेटी पर 
आ पड़ा, जिसमें बनारस के कमिश्नर सैमुअरू डेविस और कंप्टन विलफोर्ड भी थे। बनारस की 
पाठशाला की प्रबंश्रक-समिति के मेंबर मि० चेरी फारसी के विद्वान थे, डेविस भारतीय ज्योतिष 
में दखल रखते थे और विलफोड में संस्कृत पढ़ने की बड़ी रुचि थी। विछूफोर्ड इस कमेटी के सके 
टरी निमुक्त किए गए। कैप्ठन विलफोर्ड पहले पहल अंगरेजी जिलों और अवध के नवात्र के राज्य 


१. एस० एनक० सेन, संस्कृत कालेज एुट बनारस, जरनेल गंगानाथ झा रिसर्च इंस्टिट्यूट 
मई १०९४४, पु० ३१५ से। 


५९ 


पंपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


की जमीन की पैमाइश के लिये नियक्‍्त किए गए थे, पर इसकाम में नवाब के आदमियों द्वारा रोड़े 
अटकाए जाने पर डंकन ने सर जान शोर को लिखा कि वे विलफोर्ड को बनारस में रहकर अपना 
अध्ययन समाप्त करने की आज्ञा दे दें। सर जान शोर ने इंकन की यह बात मान ली और बिलफोर्ड 
को उनकी तनख्वाह के अलावा -पढ़ने की सामग्री इकट्ठा करने के लिये ६ सौ महीने का वजीफा 
भी स्वीकार कर छिया। 


१८०१ में कालेज की कमिटी ने; जिसमें चेरी और डेविस की जगह नीव और डीन आ गए 
थे, रिपोर्ट भेजी कि काशीनाथ द्वारा बताई गईं विद्याथियों की दो सौ संख्या में पचास तो बराबर 
पाठक्षाला में आते थे। पचास से सत्तर तक महीने में केवल एक या दो बार आते थे और बाकी 
तो केवल नाम के ही विद्यार्थी थे। पाठशाला में काशीनाथ ने बारह की जगह केवल ग्यारह ही 
पंडित रख छोड़े थे और बारहदें पंडित का फर्जी नाम देकर उसकी तनख्वाह खुद हड़प जातेथे। 
कमेटी के आदेशानुसार काशीनाथ वेतन का ठीक तौर से चिदठा भी नहीं बनाते थे। इन्हीं सब 
कारणों से कमिटी ने काशीनाथ को निकाल बाहर किया और उनकी जगह जटाशंकर पंडित को 
पाठशाला का प्रधानाध्यापक नियुक्त कर दिया। इस तरह निकाल दिए जाने पर काशीनाथ ने लाड 
मानिगटन के पास एक क्षर्जी भेजी जिसमें अपना दुखड़ा रोया। इसमें दक नहीं कि पाठशाला के 
कामकाज में काशीनाथ बड़ी गड़बड़ी करते थे, पर इस गड़बड़ी का बहुत कुछ श्रेय उनके नाछायक 
साथियों को भी था। १७९८ में ही काशीनाथ ने गवनंर जनरल से शिकायत की थी कि पाठशाला 
के बारह पंडितों में से पांच पंडित अमलों और रईसों के यहाँ बराबर आया जाया करते थे जिससे 
पाठशाला के काम में बड़ा विध्न पड़ता था। इस बात की शिकायत उन्होंने बनारस के अमलों से 
भी की, पर इसमें उन्होंने दखरू देने से इनकार कर दिया। ऐसा लगता हे कि कारेज के पंडित 
काशी की प्रथा के अनुसार विद्यारथियों को अपने घर पर ही पढ़ाया करते थे जिससे पाठशाला के 
नियमों का उल्लंघन होता था। डंकन के जाने के बाद तो कालेज के तियम और भी ढीले पड़ 
गए। पाठशाला के आरंभिक अध्यापकों में रामप्रसाद तकलिकार अपनी नियुकित के समय करीब 
८० वर्ष के थे। वीरेश्वर पंडित, सुब्बा झ्ास्त्री, और जयशंकर भट्ट चाहते थे कि उनके छात्रों की 
भी वृत्तियाँ उन्हीं को मिलें, पर ऐसा करने से कमेटी ने साफ इनकार कर दिया। १८०४ में कमेटी 
का विचार था कि जटाशंकर में पाठशाला के आचाय॑ बनने की योग्यता नहीं थीं। १८१३ में वीरे- 
ब्वर पंडित, शिवनाथ पंडित और जयराम भट्ट के विरुद्ध शिकायतें की गई। इन बातों से पता चलता 
है कि काशीनाथ की असफलता का कारण उनकी' अयोग्यता ही नहीं उनके साथियों की अयोग्यता 
भी थी, फिर भी रुपये पैसे के मामले में गड़बड़ी करने के लिये वे अवश्य दोषी थे। 


काशीनाथ के आचार्य पद से हटा दिए जाने पर भी पाठशाला के प्रबंध में किसी तरह को 
उन्नति नहीं हुई। उनके उत्तराधिकारी जटाशंकर एक साधारण कोटि के पंडित थे। कमेटी के 
सभासद भी कालेज के कामों में दिलचस्पी नहीं लेते थे! इन सब बातों से यही पता चलता हैं कि 
जिस ध्येय को केकर इंकन' ने इस कालेज की स्थापना की उसका कोई परिणाम नहीं निकला। 


१८१२ में कालेज की पुननिर्माण योजना हुई, जिससे १८१५ तक उसकी दक्षा में बहुत कुछ 
सुधार हो गया। १८२० में कंप्डन फेल कालेज कमिटी के सेक्रेटरी चुनें गए। वृत्ति पानेवाले 


छ६० 


काशी की प्राचीन शिक्षा-पद्धति और पंडित 


विद्यार्थियों की संख्या ६० निर्धारित कर दी गई, पर बिना वृत्ति के दूसरे विद्यार्थी भी कालेज में शिक्षा 
प्राप्त कर सकते थे। १८२३ में विद्याथियों की संख्या बढ़ कर दो सौ हो गई। १८२५ में इस 
पाठशाला का आँखो देखा वर्णन विशय हेवर ने छोड़ा है।' यह चर्णन इतना मजेदार है कि हम उसे 
नीचे उद्धृत करते हे। 


“विद्यालय दो चौक की ऊँची इमारत में हँ। यह सवबंदा शिक्षकों और विद्याथियों स भरा 
रहता है। विद्यालय में बहुत सी कक्षाएँ हें; जिनमें भारतीय गणित, फारसी, स्मृति शास्त्र, 
वेद, संस्कृत, और ज्योतिष इत्यादि पढ़ाये जाते है । विद्यालय में दो सौ विद्यार्थी है। 
उनमें से बहुत से मुझे पाठ सुनान आए। अभाग्यवश थोड़ी ज्योतिष और फारसी के सिवाय में 
कुछ न समझ सका। ज्योतिष के पंडितों ने हिंदू ज्योतिष के सिद्धांतानुसार बने दो गोले दिखलाये, 
इनमें उत्तरी ध्रुव पर मेरु पर्वत और दक्षिणी क्रूव पर एक कछुवा जिसपर पृथ्वी आश्रित है, थे। 
पंडित जी ने बताया कि वक्षिणी गोला बसने योग्य नहीं है। इन्होंने यह भी बतलाया कि प्रतिदित 
सूर्य पृथ्वी के कितने सौ चक्कर मारता है और उसी गति से वह कंसे नक्षत्रों के भी चारों ओर 
घूम आता है। .. .. .इस पाठशाला में अंग्रेजी और यूरोपीय ज्योतिष पढ़ाने की कई बार कोशिश 
की गई, पर इस विद्यालय के विग्रत प्रधान शिक्षक इसके इसलिये विरोधी थे कि ऐसा करने से 
संस्कृत शिक्षा पर व्याघात पहुँचने का तथा पंडितों की धामिक भावनाओं १२ धक्का छगने का डर था ।” 


“दूसरे दिन में बनारस की सेट करने घोड़े पर निकला। विद्यालय का एक छोटा विद्यार्थी 
मेरे पीछे दौड़ा और हाथ जोड़ कर अपना पाठ सुनाने की प्रार्थना की, जिसे में कल नहीं 
सुन सका था। मेने अपना घोड़ा रोक दिया और लड़का संस्कृत के इकोक सुनाने छगा। मैंने उसे 
उत्साह देने के लिये शाबाशी दी इससे उत्साहित होकर वह और भी श्लोक पढ़ने लगा। जब मेने 
उसको कुछ पैसे दिए तो उसने कुछ फूल दिए और बातचीत करता हुआ मेरे साथ आगे तक बढ़ता 
रहा, जब तक कि भीड़ ने हम दोनों को अलग नहीं कर दिया। जब वह अपना पाठ पढ़ था गा रहा 
था तब आसपास के लोग उसे श्ाबाजशी दे रहे थे। जिस तरह से इलोक सुनकर मेरी तरफ इशारा 
कर रहे थे उससे यह पता लगता है कि इलोक मेरे संबंध में थे। शायद यह अभिनंदन-पत्र था 
जो जल्दी में मुझे कल न मिल सका, पर आज दे ही दिया गया ।” 


१८२४ में कैप्टन फेल की मृत्यु के बाद कंप्टन छोसबाई उनकी जगह संस्कृत पाठशाला के 
सेक्रेटरी नियुक्त किए गए, इन्होंने छात्र वृत्तियों की संख्या सौ कर दी। १८२९० में उन्होंने एक अंग- 
रेजी स्कूल खोलने पर जोर दिया और बनारस ऐंग्लो-इंडियन सेमीनरी नाम से १८३० में एक अंग्रेजी 
स्कूल खुल ही गया। १८३६ में इस स्कूल का नाम गवर्ममेंट स्कूल रखकर एक अंगरेज शिक्षक की 
नियुक्ति कर दी गई। १८३५ में कुछ काल के लिये इस स्कूल के प्रधानाध्यापक (मि० निकोल्स 
बनाये गए। उनके समय में विद्याथियों की संख्या २९६ थी पर १८३८ में फारसी की कक्षाएँ बंद 
कर देन से तथा छात्रवृत्तियों में कमी कर देने से छात्रों की संख्या घट गई। १८४३ में इस स्कूल 
का प्रबंध स्थानीय सरकार के जिम्मे कर दिया गया और इसके प्रिसिपल मि० म्योर बना दिए गए। 


१. विशप हेवर, दूर इन नादेनं प्राविसेज, प० १६२ से 
६१ 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


१८४६ में मि० बेलंटाइन स्कूल के प्रिंसिपल हुए। इन्हीं के काल में १८५२ में स्कूल की इमारत 
बन कर तैयार हुईं। इस स्कूल का नक्शा मेजर किटो ने १८४७ में बनाया था और इसके बनाने 
में तेरह हजार पाउंड की लागत बैठी । 
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१६५७ के निर्णय-पत्र में आए हुए पंडितों के नाम: 

(१) पुर्णेद्‌ सरस्वती (क्वींद्र चंद्रोदय, ११३-११९, पूर्णानंद ब्रह्मचारी); (२) व्यासेंद्र; 
(३) नीलकंठ भट्ट। (४) चक्रपाणि पंडित शेष; (५) आडवा शुक्ल; (६) गोविंद भट्ट काले; (७) 
बापु व्यास; (८) गोपी भट्ट मौनी; (९) रघुदेव भट्टाचार्य; (१०) गोबिंद भट्ट दशपृत्र; (११) 
विनायक शुक्‍्ू; (१२) बापु भट्ट दे काल; (१३) बहिरव भट्ट; (१४) गणेश दीक्षित; (१५) विश्वनाथ 
दातार; (१६) वासुदेव कोवाइ; (२७) नारायण भट्ट आरडे; (१८) नूसिह भट्ट गह्ला- (१९) 
नूसिंह भट्ट पायस; (२०) पुमण भट्ट बेटेड; (२१) धाडा भट्ट कुंडली; (२२) ब्रह्मेंद्र सरस्वती 
उर्फ नृसिहाश्रम; (२३) अनंत देव; (२४) गागा भट्ट, (२५) साम्राज्य पंडित; (२६) भग्या भट्ट 
(कव्वींद्र चंद्रोदय, ६१-६२; २७३-२८०); (२७) गोविंद भट्टाचायं; (२८) बालकृष्ण दीक्षित; 
(२९) वीरेश्वर शुक्ल; (३०) हरिशंकर कोरडे; (३१) तुलसीदेव भट्ट; (३२) भैरव चंडी; (३३) 
विश्वनाथ मनोहर; (३४) अप्पण्ण दीक्षित; (३५) घुंटिराज; (३६) भास्कर ज्योतिविद; (३१) 
ज्योतिविद महाब्द; (३८) कृष्ण भट्ट नगरकर; (३९) गिरिधर भट्ट वेशंपायन; (४०) गणेश भट्ट 
खर; (४१) रामभट्ट गौतम; (४२) चितामणि भट्ट द्रोग; (४३) बालकृष्ण भट्ट कविमंडन; (४४) 
(४४) वीरेश्वर भट्ट काल पांडे; (४५) विष्णु दीक्षित पाटरणकर; (४६) शिवराम तीर्थ नाराण्ण 
तीथें; (४७) खंडदेव; (४८) अनंत भट्ट भीमोसक; (४९) लक्ष्मण पंडित वैद्य; (५०) माधव देव 
भट्टाचायं; (५२) गोमाजी भट्ट रामहृदय; (५३) गणेश दीक्षित वापु दीक्षित डाउ;। (५४) ज्योत्ति- 
विज्नाराण्ण पालशतेकर; (५५) ज्योतिविद्विद्लदाभोलकर; (५६) रुद्र दीक्षित; (५७) काशी सोमणजी 
लक्ष्मण सोमयाजी; (५८) देवभट्ट महाशब्दे; (५९) काशीभट्ट पोल; (६०) सच्चिदानंद सरस्वती; 
(६१) तिलभांडेश्वर; (६२) विष्णु दीक्षित मौनी; (६३) नरहरि दीक्षित, विष्णु दीक्षित; (६४) 
लक्ष्मण दीक्षित; (६५) दीन दीक्षित नमू दीक्षित; (६६) वाछाभट्ट; (६७) गदाधर पौराणिक; 
(६८) जयथराम न्याय पंचानन; (६८) महादेव भारद्वाज; (७०) महादेव भट्ट पोटे। 
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१७८७ वाले गुजराती, महाराष्ट्र और एतहेशीय पंडितों और ब्राह्मणों द्वारा दिए गए मानपत्र 

के हस्ताक्षर : 
नीलकंठ भट्ट; वीरेश्वर शेष. आत्माराम काय; बालम भट्ट कोर कालेड; भरव दीक्षित; 
मेघनाद देव; शंभू देव; जयराम भट्ट; जगन्नाथ भट्ट शुक्ल; बैजनाथ भट्ट; जगन्नाथ मिश्र; गंगाराम 
कश्किल; रामचंद्र भट्ट कूरकोतकर; आत्माराम पुराणिक; भट्ट गंगाराम; सोमनाथ भट्ठ नेयो्थनकर ; 
भूदेव मिश्र; भेरव दीक्षित; बालभट्ट भारद्वाज; गुणेश्वर भट्ट; बाबा दीक्षित; बालकृष्ण दीक्षित; 
महाजी; दादभट्ट; क्ृष्णभट्ट अरारी; सुखराम भट्ट; योगेदवर भट्ट; हरिकृृष्ण दीक्षित; बाबू दीक्षित 
अयाचक; रामकृष्ण त्रिपाठी; उदयशंकर पंडित; अन्न शास्त्री; सदाक्षिव भट्ट; बालमुकंद भट्ट खोले; 


श्र 


काशी कौ प्राचौन शिक्षा-पद्धति और पंडित 


बालकृष्ण दीक्षित; सीताराम भट्ट पुराणिक; पं० नाना पान्हिक; बालकृष्ण कलिकाल; मौनी राम] 
भट्ट सदहंती; ब॑जनाथ भट्ट नागराज; प्रेमशंकर; आनंद राम भट्ट लक्ष्मीधर; शम्भूजी दीक्षित; 
उदयकृष्ण त्रिपाठी; लक्ष्मीधर दीक्षित; लक्ष्मण व्यास; वल्‍लभमजी; दिववल्लभ जी गोपालजी; 
जयकृष्ण पाठक; आनंद राम अनंतराम; मायानाथ पंडा; सदाकृष्ण जानी; सदानंद राम; 
मुकुंदराम शुक्ल, कल्याणजी दीक्षित; मूलनाथ रुद्रजी; दूृबे केवल कृष्ण; शिवप्राण जीवन; तिवारी 
भीष्म देव; तिवारी कन्हैया देव; बालकृष्ण दूबे गणपत जी; दूबे बिष्णुराम, सूरजकृष्ण; तिवारी 
कृष्ण बल्‍लभ; पूरा गंगाराम; पूरा बिष्णुराम; पंड्या कल्याण जी; तिवारी मोतीकाल; दूबे कन्हैया 
जी; आनंदराम शुक्ल; रामदत्त केवलकृष्ण दीक्षित; दोनानाथ; रामक्ृष्ण भट्ट खोलें; अनंतराम 
भट्ट; मालाधर धर्माधिकारी; बालमुकुंद अरोरी; हरिभट्ट धोबे; वासुदेव भद्ठ गुज्जर; शिवराम 
भट्ट जोशी; जगेनाथ धर्माधिकारी; अनंत राम भट्ट; विनायक भट्ट मौनी; कृपाकृष्ण जकार; 
शिवछ/छ पाठक; रूक्ष्मण भट्ट; बब्रूपधशास्त्री; भवानी शंकर ठाकुर; योगेश्वर शास्त्री; मेघर्पाति 
जोशी; गणेश भट्ट शारंगपाणि; शिव भद्र पाठक; सूरजराम जानी, आरतराम वह्लभ राम; 
गोविदराम शिवदत्त; बेनीराम बोरा; सिंहजी मोरेश्वर; मोहनलाल मुरलीधर; दूबे चिरंजीव 
शिवशंकर; देवकरण बखतराम; गौरीशंकर वाराचंद; नानक परमेश्वर कारछा करण अजिलेश्वर; 
दूबे बनातराम; रामेश्वर बकरन; काशीराम रत्नेश्वर; रतिराम संमुखराम; विद्याधर उदयकरण; 
दूबे इज्जतराम कज्जाराम; दयाधर दीनानाथ; दयानाथ विष्णु; गोथ सत्वाक कृष्ण कायछ; वाराधर 
मंगलेश्वर; रेबादास; जीवनेश्वर; अंबाशंकर विजयशंकर; शीलाधर रूपराम काशीराम शिवशंकर; 
जानी रेवाधर बिहारी लाल; सूरजराम मुन्नाराम; नाना मोरबा; गोविदराम निर्वाणेंश्वर; ईश्वर 
जी लक्ख जी; जैन आनंद राम सारथराम; जगतराम इज्जतराम; भुकेश्वर; रसिकलाछ ब्रजलूाल; 
दयानंद करुणाकरन; रामदत्त सेवकेश्वर; संमुखरम उत्तमराम; स्वर्गशंकर _दयाराम; बज्जीराम 
चरनराम; बालमुकुद शकर; चंद्रेश्वर; हीराकरण मोतीकरन; विश्वनाथ झा गोपीनाथ; जिनेश्वर 
लक्ष्मीश्वर; प्रेमशंकर; महंत गोपाल कृष्ण; अंबाराम व्यास; कृष्णणी जोशी; रामचंद्र व्यास; 
मावारीमछ शिवेश्वन; दूब सूरज जी; तिवाड़ी रतन जी; तिवाड़ी श्रंबाराम गणपत जोशी; पंड्या 
महादेव; विद्याधर वैद्य; राजाराम कंवल राम; देवदत्त भट्ट; विद्यानन्द जोशी; बीवरेश्बर; बंदुठा- 
राम भट्ट; ओझा रामक्रष्ण; तिवाड़ी बंजनाथ; दूबे चतुर्भुज; दूबें देवशम; ओझा राधाकृष्ण; 
अंबा्ंकर जाली; आनंद राम व्यास; मुन्नाराम; रघुनाथ गोपाल; दीक्षित गोपालजी; दीक्षित 
हरिक्रष्ण; सूरजलार शुक्छ; जीवनराम दूबे; कृष्णदेव दीक्षित; गोपालदेव; चित्रेश्वर भट्ट; रघुदेव 
व्यास; शिवशंकर दीक्षित; गोकुलनाथ दीक्षित। 


१७८७ में बंगाली पंडितों, रईसों और दूसरे ब्राह्मणों द्वारा दिए गए मानपत्र के हस्ताक्षर : 
कृपाराम तक॑ सिद्धांत; गोविदराम न्यायाचार्य; रामराम सिद्धति; काणीराम चटर्जी; प्राणक्ृप्ण 
शर्मा; श्याम विद्या बागीश; कृष्ण मंगल हार्मा; कृष्ण चंद्र सावंभौम; युगल किशोर वंधोपाध्याय; 
कृष्णचंद्र मुखर्जी; रामलोंचन मुखर्जी; दुलाल न्यायालंकार; बलराम बाचरपति; सदानंद तक॑ 
वागीश; शिवनाथ तक भूषण; आनंद चंद्र भट्टाचायं; रामचद्र विद्यावागीण; काशी नाथ मैथिल; 
गंगाराम व्यास; 'रामप्रसाद वंद्योपाध्याय; रामसुंदर राय; वागलेह्वर प्रधान; कालीप्रसाद भट्ट/चार्य ; 
गंगाधर विद्यावागीश; कृष्णानंद विद्यालंकार; रामचरन चत्रवर्ती; हरिदेव तकंभूषण; रामचंद्र 
विद्यालंकार; रामराम बत्शी; बलराम भट्टाचायं; रुद्राम सरकार; भवानी चरन सरकार; राम- 


६३ 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


शंकर वंद्यौपाध्याय; दर्पनारायण भट्टाचायं; गोकुल कृष्ण विद्यालंकार; रामकांत विद्यालंकार; 
रामताथ हार्मा; चंडीचरन दर्मा; लक्ष्मण विद्यावागीश; रामकांत विद्यालंकार; गंगाराम प्रधान; 
लक्ष्मीनारायण शर्मा; कृष्णानंद सार्वभौम; खेलाराम शर्मा; तिलक चंद्र गंगोपाध्याय; रामराम शर्मा; 
रामजी गंगोपाध्याय; काली प्रसाद शर्मा;, जगन्मोहन मुखोपाध्याय; शोभानाथशर्मा; रामदास शर्मा; 
कृष्णाास सावभौम; जयक्ृष्ण शर्मा; जयशंकर शर्मा; प्रेमानंद गंगोपाध्याय; ज्ञानानंद शर्मा; 
शंभूनाथ बंधोपाध्याय; जयनारायण घोषाल; भवानी शंकर घोषाल; गंगाहरी वंधोपाध्याय; राम- 
संतोष चटर्जी; विश्वनाथ चटर्जी; रामराम सिद्धांत; जगंनाथ राय; मानिकचंद्र शर्मा; गंगाधर 
विद्यावागीश; राममोहन भट्टाचायं; रामचंद्र न्यायारुंकार; जयदेव शर्मा; जगंनाथ शर्मा; काशी- 
नाथ हॉर्मा; देवनारायण शर्मा; गोपाल शंकर प्रधान; लक्ष्मी नारायण न्यायावागीश; क्ृष्णदेव चटर्जी, 
युगलमोहन शर्मा; विश्वनाथ घोष; रघुनाथ पालित; काशी प्रसाद सरकार; विह/री चरन सील; 
संतसिध, रामनारायण सील; रामसुंदर साई; राममोहन पालित; प्राणकृष्ण पालित; कृष्णमोहन 
दास; रामशंकर बोस;, रामहरिदास; रामनिधि दास; हरिचरन महल्लिक; ब्रजकिशोर घोष; 
काली प्रसाद शर्मा; काली शंकर शर्मा; काली प्रसाद शर्मा; केवलराम शर्मा; केवलराम भट्टाचार्य ; 
प्राणनाथ ठाकुर; रामचंद्र बनर्जी; नीलमणि ठाकुर; चंतनन्‍्य चरन ठाकुर; हरिक्ृष्ण वेद; विष्णु 
शंकर विफाट; मन्लू विफाट; रामनाथ विफाट; विश्वनाथ मित्र; वेद्यनाथ नारायण मिश्र; औसान 
मिश्र; कालीदास सिद्धांत । 


परिशिष्ट ३ 


१७९६ के मानपत्र में आए पंडितों के हस्ताक्षर: 


(१) काशीनाथ तक भूषण; (२) रामचंद्र तारा; (३) विद्यानंद शर्मा भट्ट; (४) गंगाराम 
शर्मा; (५) सीड़न प्रसाद शर्मा; (६) अनूपनारायण देव शर्मा; (७) सालग्राम त्रिपाठी; (८) 
ऋषिराज मिश्र; (९) दीक्षित हरीराम शर्मा; (१०) शुकदेव ज्योतिविद (११) मन्नूजी जोशी! 
(१२) दीक्षित दुर्लभजी; (१३) रामप्रसाद शर्मा; (१४) लक्ष्मीपति ज्योतिविदु; (१५) काशीनाथ 
त्रिपाठी; (१६) कृष्णानंद शर्मा; (१७) सुघाकर शर्मा तारा; (१८) धनपति हर्मा; (१९) भनो- 
रथ शर्मा; (२०) केवलराम शर्मा; (२१) सुधाकर शर्मा तारा; (२२) केवलराम मिश्र; (२३) 
दीक्षित जटाशंकर, ऋग्वेद के शिक्षक; (२४) मार्कडंइबर शुक्ल, सामवेद के अध्यापक; (०५) 
कृष्णदीक्षित देव शर्मा; (२६) हरिदेव शर्मा; (२७) दुर्गाचरन झर्मा; (२८) हीरामणि शेष; 
(२९) जयराम शर्मा भटवाड; (३०) गौरी प्रसाद शर्मा, ३१-३४ नाम मलायारूम में; (३५) जयराम 
भट्ट, यजुर्वेद के अध्यापक; (३६) सौनौराम अथवंवेद के अध्यापक; (३७) भैरव चंद्र शर्मा; (३८) 
रामानंद शर्म्मा; (३९) रामेब्वर भट्ट गहवर; (४०) ग्ोविद भट्ट; (4१) मणि छर्मा; (४२) 
बच्न्‌ जर्मा; (४३) चेत शर्मा; । 


१७९७ के दूसरे मानपत्र में आए पंडितों और ब्राह्मणों के नाम :-- 


(१) हरिभद्र पंडित; (२) विश्वंभर शिवभद्र; (३) राम भद्र पंडित; (४) रामचंद्र 
कोरकर; (५) दाद भट्ट शर्मा; (६) शेष हरिराम पंत; (७) नीलकांत हर्मा उर्फ राजम्‌ भट्ट; 


धड 
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(८) हरिराम शर्मा; (९) पुष्यस्तंभ मुकुंद; (१०) शिवराम दक्षपुत्र; (११) वेणीराम दक्षपुत्र; 
(१२) राजाराम शर्मा जी; (१३) वासुदेव गुर्जर; (१४) मुकुंददेव; (१५) लद््मण पंडित दक्षपुत्र; 
(१६) लरूक्ष्मणशर्मा बांववकर; (१७) जगंनाथ शर्मा; (१८) विश्वरूप नत्यूभट्ट; (१९) इपाकृष्ण 
शर्मा याज्षिक; (२०) बाच भट्ट शर्मा मौनी; (३१) जयराम ज्योतिषिद; (२२) नान्‍हा गुजर; 
(२३) वक्ष यादव; (२४) दुंडराज दीक्षित; (२५) भैरव दीक्षित पालनेंटकर; (२६) नारायण भट्ट 
पौराणिक; (२७) चितामणि कारलकर; (२८) रामकइृष्ण नपट; (२९) भेरव भट्ट मूछ; (३०) 
बालकृष्ण दीक्षित अयाचित; (३१) सखाराम भट्ट रूघाटे; (३२) छिवराम भट्ट कनत्रें; (३३) 
गंगाराम भट्ट मोघे; (३४) यश्ञेश्वर; (३५) रामकृष्ण दीक्षित तिलक; (३६) जगंनाथ; (३७) 
सदाशिव शर्मा अंभोन्‍्कर; (३८) रामचंद्रवंत क्षर्मा; (३१) राजाराम भ्र्ंभान; (४०) बाल भट्ट 
भारद्वाज; (४१) विश्वरूप घोडे; (४२) कृष्ण भट्ट; (४३) अनंतराम पटवर्धन; (४४) बाल मुझुंद, 
(४५) भवानी शंकर शर्मा ठाकुर; (५६) त्रिपाठी जानकी नाथ हार्मा; (४७) छशिवलाल; (४८) 
रामकृष्ण घुल; (४९) लोकनाथ देव; (५०) जगंनाथ भट्ट मराठे; (५१) कृष्णभट्ट लब्छ; (५२) 
ओकबाला हार्मा; (५३) सखाराम तारा; (५४) मणिराम महाजन; रामेश्वर ज्योतिषी के पुत्र; 
(५५) चितामणि दीक्षित कर्नाटक; (५६) हढिराज फड़के; (५७) जगंनाथ घूल; (५८) बापू 
दीक्षित द्रोण, (५९) रामचंद्र देव; (६०) भास्कर भट्ट घोटे; (६१) श्रीनिवास पाठक; सदानंद 
ज्योतिषी के पुत्र; (६२) महादंब देव; (६३) शिवभद्र पाठक; (६४)आदित्य राम पाठक; (६५) 
वितायक व्यास; (६६) राधा चरण, बनारर की अदालत के पंडित। 





क्या ऋग्वेदकाल में मुद्रा प्रचलित थी ? 
अनंत सदाशिव अल्तेकर 


ऋग्वेदकाल में मुद्रा का व्यवहार होता था या नही, इस विषय पर बहुत मतभेद है। बिद्वानों 

के एक वर्ग का मत है कि उस काल में मुद्रा प्रचलित थी," परंतु दूसरा बर्ग इस मत 

के विपक्ष में है। अतः वास्तविक स्थिति का पता लगाने के लिये हमें उपलब्ध साक्ष्य की परीक्षा 
कर के देखना चाहिए कि हम किसी निश्चित निष्कषं पर पहुँच सकते हें या नही । 


वेदिककालीन समाज में कुछ लोग कृषि का उद्यम करते थे और कुछ भ्रमणणील जीवन 
व्यतीत करते थे। प्रत्येक कृषक अपनी आवश्यकता की' वस्तुओं का अधिक भाग स्वयं उत्पन्न करता था; 
जो वह नहीं उत्पन्न करता था उसे अपने पड़ोसियों से अधिकतर वस्तु-विनिमय द्वारा (दूसरी वस्तुओं 
के बदले मं) प्राप्त कर लेता था। अन्न बहुत दिनों तक नहीं रह सकता था और सोने जैसी वहुमृल्य 
धातुएँ बहुत कम थीं। अतः छोगों के पास उनकी संपत्ति के रूप में अधिकतर पशुओं के समृह ही होते थे । 
जब वस्तु-विनिमय संभव नहीं होता तो विनिमय के माध्यम के रूप में गौओं का उपयोग होता था।'* 
ऋण्वेद में एक स्थल पर इंद्र की प्रतिमा का विक्रयार्थी एक ऋषि उस प्रतिमा का मूल्य दस गोएँ 
बतलाता है।' दूसरे स्थल पर हम एक ऋषि को यह कहते हुए पाते हें कि में अपना इंद्र सौ या 
हजार या दस हजार गौएँ लेकर भी नहीं बचूगा। युद्ध के लिये अभियान करती हुई भरत-सना 
के वर्गन में कहा गया है कि वह गौओं के विजय की अभिलाषा से प्रेरित थी ।" उसकी संपत्ति, 
जिसका पता लगाने के लिये इंद्र ने अपने दूत सरया को भेजा था, सोने या चांदी नहीं वरन्‌ गौओं 

१. भंडारकर: एंशंट इंडियन न्यूमिज्मेटिक्स, पृ० ७०-१ 

२. एस० के० चक्रवर्ती : एशंट इंडियन न्यूमिज्मेटिक्स, अ० १। 

३. के इमं दशभिमंस इन्द्र क्रीणाति धेनुभि:। ४॥२४९ 

४. महे चन त्वा अद्विबः परा शुल्काय देयाम्‌। 

न सहल्नाय नायुताय वज्िवों न शताय शतामघ। . ८॥१५ 

« यदेग त्वा भरताः संतरेयु: गव्यन्धाम इषितः इन्द्रजूत: ३३३।११ 


न 





जैन स्तूप की वेष्ठनी पर लगी शालभंजिकाएँ 
कुषाणकाल (ई० ररी--रेरी शंती ) 
मथुरा से प्राप्त 


->-लखनऊ संग्रहालय । 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


के रूप में थी।' अतः सभी प्रकार के व्यावहारिक कार्यों के लिये वैदिक भारतीयों की संपत्ति गौएँ 
थीं, जो विनिमय के माध्यम का भी काम देती थीं। इस पर हमें आदचर्य नहीं करना चाहिए, बयोंकि 
अनेक प्राचीन समाजों में यही स्थिति थी। होमर के समय में समाज की संपत्ति अधिकतर ढोरों के 
रूप में होती थी। यदि ऋग्वेद में दस-गऊ मूल्य वाली प्रतिमा का उल्लेख हूँ तो ईलियड में नौ- 
गऊ मूल्यवाले शास्त्रों के बदले हजार-गऊ मूल्य वाले छास्त्रों का वर्णन है। बैदिक भारतीय गौएँ 
देकर सोम खरीदते थे, तो होमरकाल के यूनानी ढोर और खाल देकर भञद्य क्रय करते थे। रोम और 
द्राको के पुराने कानूनों में अथंदंड का निर्धारण सिवकों में नहीं बरन बलों में किया जाता था।' 


इसमें तो संदेह नहीं कि विनिमय के माध्यम के रूप में गौओं का उपयोग बड़ा असुविधाजनक 
है। यदि किसी वस्तु का मूल्य आधी-गऊ हो तो उसका मूल्य चुकाया नहीं जा सकता। विनिमय 
का माध्यम' धातु होने से यह कठिनाई दूर हो जाती हेँ। धातुएँ छोटे खंडों में दी जा सकती हें 
और उनके उपयोग, संचय और रक्षा में अधिक सुगमता होती है। अब यह देखना चाहिए कि 
वेदिककाल में वे विनिमय के माध्यम के रूप में कहाँ तक स्वीकार की गई थीं । 


बहुमूल्य धातुओं में केवल सोना ही बैदिककाल में भली भाँति ज्ञात था; चाँदी का उल्लेख 
बहुत कम और केवल पिछली संहिताओं में हुआ हूँ। ताँबे से लोग अच्छी तरह परिचित थे। अब 
हमें इस प्रदन का निर्णय करना है कि वेदिककाल में इन धातुओं की मुद्राएं प्रचलित थीं या नहीं ! 


यह सबंस्थीकृत है कि वैदिक साहित्य में ताँबे के सित्रकों का' उल्लेख कहीं नहीं है । माष 
या पण जैसे शब्द जो पिछले काल में ताम्रमुद्रा के सूचक थे, वैदिक साहित्य में अज्ञात हैं। उसमें 
कोई दूसरे भी ऐसे शब्द नहीं हे जिनसे ताँबे के सिक्के का अर्थ लिया जा सके। वेदिककाल में चाँदी 
के सिक्‍के भी नहीं थे; स्वयं चाँदी ही वैदिक आर्यों को प्रायः अज्ञात थी। केवऊ पंचविश ब्राह्मण 
में एकबार रजतनिष्क का वर्णन ब्रात्यों के प्रसंग में आया है, जो विदेशी-तुल्य थे। अतः हम बेखटके 
यह स्वीकार कर सकते हें कि वेदिककाल में चाँदी के सिक्के नहीं थे। 


अब दूसरा प्रश्न यह है कि क्‍या बैदिक काल में सोने की मुद्रा प्रचलित थी? इस विषय में 
कुछ विद्वानों का मत है कि ऋणग्वेद-वरणित निष्क मुद्रा भी था और आभूषण भी। अन्य विदह्वान्‌ 
इस निष्कर्ष पर आपत्ति करते हें। अतः हमें उपलब्ध साक्ष्य की सावधानी से परीक्षाकर के देखना 
चाहिए कि उससे किस निष्कर्ष की पुष्टि होती है । 


ऋण्वेद में सोने का उल्लेख कई प्रकार से हुआ है। जान पड़ता हे कि पिछले काल की भाँति 
उस सथम भी सोना स्वर्णकण के रूप में पंजाब की नदियों की तलहटियों से इकट्ठा किया जाता 
था। जब निकट भविष्य में उसके उपयोग की संभावना नहीं होती थी तो उसे छोटे-छोटे थैलों 





१. इमा गावः सरमे या त्वमेच्छ: । १०।१०८॥५ 

२. यहाँ यह कह देता मनोरंजक होगा कि यूरप वालों और उस महाद्वीप के आदि निवासियों 
के बीच एक गज कपड़ा सिक्‍के के रूप में व्यवहृत होता था। 

३. १७।१॥१४ 


६८ 


क्या ऋ रवेद वेदकाल में मुद्रा प्रचलित भी ? 


में संचित कर रखते थे। राजा देवदास ने अपने पुरोहितों को दस घोड़ों, दस वस्त्रों और दस स्वर्ण- 
पिडों' के साथ जो दस थैंले दिए भे वे संभवत: स्वर्णण के ही थे। सुरक्षा के लिये सोना कलकों 
या अन्य पात्रों में भर कर घरती में गाड़ दिया जाता था । 


मूल कण रूप में सोने के उपयोग में कठिनाई होती थी अतः उसे गलाकर पिंडो या डलों के 
रूप में कर लेते थे जिनका उल्लेख ऊपर दिए मंत्र में हिरुष्यपिड नाम से किया गया है। उससे 
पुरुषों और स्त्रियों के पहनने के भिन्न-भिन्न प्रकार के आभूषण भी बनाए जाते थे। इन आाभूषणों 
में से कुछ का ऋग्वेद में स्पष्ट रूप से उल्लेख हुआ है। एक का नाम खादि था जो भुजाओं और 
पैरों में पहना जाता था। संभवतः घह आजकल के कड़ों की तरह का होता था। दूसरा आभूषण 
रुक्म था जो कभी छाती पर और कभी भुजा में पहना जाता था। यह संभवतः कई भिन्न-भिन्न 
आकारों में बनता था। तीतरा आमूष्ण कर्णशोभन था जो संभवतः आजकल के भनेक प्रकार के 
कर्णाभूबणों (इयरिंग) में से किसी से मिलता जुलता था। चौथा आभूषण निष्क था। एक मंत्र में 
निष्क धारण किए हुए रुंद्र का वर्गन है; उस निधष्क का आकार विश्वकप कहा गया है। विद्वरूप 
का ठीक-ठीक अर्थ निरचयपूर्वक घताना कठिन है। संभवत: निष्क के ऊपर अनेक (विश्व) प्रकार के 
संकेत या आलंकारिक चित्रण होते थे, इसी कारण उन्हें विश्वरकूप कहा जाता था। जो कुछ भी हो, 
पर निष्क एक कलात्मक वस्तु थी, क्योंकि प्रभात के सुंदर दृश्य को अनावृत करती हुई उषा के 
आलंकारिक वर्णन में कहा गया हैँ कि वह मानों निष्कपट या माला धारण किए हुए है । 


पिछले काल में निष्क एक स्वण्णमुद्रा का नाम था जिसका तोल छगभग ३ तोला या ५७० 
ग्रेन था। भारत में गोल सिक्‍कों को गूंथ कर माला (कंठाभरण) बनाने की श्रथा बहुत प्राचीन काल 
से चली आई है। अतः क्या इस आधार पर हम कह सकते हैँ कि ऋग्वेदकाल में भी निष्क कोई 
स्वर्णमुद्रा था और वह कभी-कभी आभूषण के रूप में भी प्रयुक्त होता था ? 


वेदों में कुछ इस प्रकार के मंत्र हे जो प्रकट रूप में इस विचार की पुष्टि करते हैं। ऋग्वेद 
में एक स्थान पर कक्षवीत ऋषि इस बात का वर्णन करते हैं कि किस प्रकार उन्हें राजा भव्य से 
दस घोड़े और दस निष्क प्राप्त हुए।' अथर्वंबेद में एक दूसरा ऋषि बतलाता हैं कि कैसे उसके 
१. दशाइवान्‌ दश कोशान्दश वस्त्राधि भोजना । दशों हिरण्यपिडान्‌ दिवोदासा दसानिषम्‌ ॥ 
२. हिरण्यस्येब कलझं निवातं। उदूपर्यू दशभे अश्विना5हनि ॥ 
ऋ० ६॥८७॥२३ 
३. भूरीणि भद्रा नर्थेषु बाहुषु वक्ष:सु रुकमा.. .।१।१६६।१६ 
रुक्मासो अधि बाहुषु ।८।२०।१० 
४. उत नः कर्ण शोभना पुरुणि धिष्णु आभरः:। 
त्वं हि शृण्वसे बसो॥ कऋ० ८॥७८२ 
५. निष्क॑ वा धा इृण्वते ख्रजं वा दुहितदिव:। 
६. शर्त राज्ञो नाथमानस्य निष्कान्‌ 
शतमध्वान्प्रथतान्सय आदम्‌॥ ऋ० १११२६।२ 


६५ 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ ु 

संरक्षक उदार राजा ने उसे १०० निष्क, दस मालाएँ, ३०० घोड़े और दस हजार गाएं दीं।' 
इसपर यह तक किया जाता है कि ऋषियों के निजी या पारिवारिक उपयोग के लिये दस या सौ 
माऊझाओं की कोई आवश्यकता नहीं थी। अतः जो निष्क उन्हें उनके संरक्षकों से प्राप्त हुए थे वे 
अवश्य सिक्के रहे होंगे। 


परंतु उपर्युक्त तक बहुत आस्थाजनक नहीं है। पिछले काल में निष्क का उपयोग मुद्रा और 
आभूषण दोनों के रूप में होता था; परंतु निष्क उस स्वर्णंड को कहते थे जो पदक या मुहर के 
रूप में माला मेंगूथे जाते थे न कि स्वयं माला ही को। कवि को जो सौ निष्क प्राप्त हुए थे वे 
सौ कंठाभरण नहीं वरन्‌ सौ गोल कलात्मक स्वर्णखंड, या संभवत: सिक्‍के थे। वे कवि-पुरोहित के 
निजी या पारिवारिक उपयोग के लिये नहीं थे। सौ निष्कों की चार से अधिक मालाएं नहीं बन सकती 
थीं। हम यह जानते हैं कि स्त्रियाँ किस प्रकार कई मालाओं का उपयोग किया करती हैं, अतः 
कह सकते हें कि २५-२५ खंडों की चार मालाएँ अकेले कवि की पत्नी ही पहन लेती रही होगी; 
नहीं तो उनमे उसकी पुत्रियों या पृत्रबधुओं का भी हिस्सा रूग जाता रहा होगा, जो सब मिलाकर 
अधिक नहीं तो चार तो हो ही सकती थीं। 


इसलिये यदि यह माना जाय कि निष्क सोने के सिक्‍के नहीं थे वरन्‌ वे गहनों की तरह 
माला में गूथेजानेवाले स्वर्णबंड थे, तो भी दस या सौ निष्कों के दान का अथे भली भाँति समझा 
जा सकता है। निष्क उस समय तक नियमित मुद्रा नहीं बन पाण था, इसके लिये दूसरा प्रमाण 
है। यदि वह ऐसा बन चुका होता तो हम विक्रेय वा दान के प्रसंग में बराबर उसका उल्लेख पाते। 
जहाँ भी विक्रय का प्रसंग आया है वहाँ हम देखते हैं, मूल्य का उल्लेख सदैव गायों के रूप में हुआ है, 
निष्क के रूप में एकबार भी नहीं। जहाँ तक दोनों के वर्णन का संबंध है, हम कहीं-कहीं ऐसा उल्लेख 
पाते हें कि कवि सौ कुरूश भर सोना,' या सौ स्वर्णपिड अथवा दस या सौ सोने के निष्क माँग 
या पा रहा है। थदि यह माल लिया जाय कि निष्क का व्यवहार निर्धारित मूल्य की स्वर्णमुद्रा 
के रूप में सामान्य रूप से होता था, तो उक्त छाब्दावली की भिन्नता का भेद समझना कठिन होगा। 


प्रारंभिक वेदकाल का परीक्षण समाप्त करने के पूर्व में ऋग्वेद के उस स्थल का भी निर्देश 
कर देना है जहाँ इंद्र से प्राथंना की गई है कि वह भक्‍त को गौओं और अद्वों के साथ सोने के 
मन प्रदान करे।' यह सत्य हँ कि कतिपय अन्य पदों में मन का अर्थ इच्छा है,, और उक्त प्रसंग 
१. य इषाय भागहे शत निष्कान्‌ दश स्रजः। 
श्रीणि शतानि ऊवंता सहस्ना दश गोनाम्‌॥ २०।१२७॥३ 
« दश से बालदानां हिरण्यानामधीमहिं। मूरिदा असि वृत्रहन्‌। ऋ० ४३२१९ 
. दशशों हिरण्यपिडान्‌ दिवोदासादसाविषम्‌। 
. शत राज्ञों नाथमानस्य निष्कान्‌ शतमश्वान्‌ सद्य आदम्‌। १।१२६॥२ 
« आ नो भर व्यञ्जनं गामदवयभ्यअजनम्‌। स चा मना हिरण्यया॥ ऋ० ८।७८॥२ 
« घीरारा: प्रुष्टिमवहन्मनाये । ऋ० ४॥३३॥२ 
आ यस्मिन्मना हवींषि अस्नौ॥ १०६३ 
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बया ऋग्वेद वेदकाल सें भुद्दा प्रचलित थी ? 


का इस प्रकार से भी अर्थ किया जा सकता है कि उसमें इंद्र से भक्त के लिये गौओं भौर अषवों के 
अतिरिक्त सोने के अर्थात्‌ अनुकूल विचार लेकर आने की प्रार्थना की गई है। परंतु यह बहुत संभव 
प्रतीत होता है कि कवि का तात्पय॑ ण्हाँ स्वर्णखंड या स्वर्णमुद्रा से हो, विशेषतः जब हम जानते 
है कि बेबिलोनियावाले अपने देश में नियमित रूप से मुद्रा का प्रचार होने के पहले मनि शब्द का 
प्रयोग नियत तोल वाले सोने या चांदी के खंड या पिंड के लिये करते थे। सोने के सिक्के या तोल 
के लिये मन शब्द का प्रयोग उत्तरकालीन संस्कृत साहित्य में अज्ञात है। उपर्युक्त उद्धरण से प्रकट 
होता है कि वैदिककाल के कुछ भारतीय बैबिलोनिया के स्वर्ण भग से परिचित थे जिसे वे इंद्र से 
अपने साथ छाने की प्रांना करते हें; परंतु प्राचीनकाल में बेबिलोनिया में सन एक निदिचत तोल 
का नाम था, न कि सिक्‍के का और इस अकेले वैदिक उद्धरण से केवल यही सिद्ध होता है कि 
बेबिलोनिया से कुछ सनि भारत में पहुंच चुके थे। वैदिक भारत में मन निर्धारित तोल या मुद्रा 
के रूप में अज्ञात था, जैसा उत्तरकालीन साहित्य से इस छान्द के लुप्त हो जाने से सिद्ध होता है। 


अब संक्षेप में स्थिति इस प्रकार है। सोना वैदिककाल में सब से बहुमूल्य पदार्थ माना जाता 
था। परंतु वह इतना महँगा था कि नित्य के साधारण लेन-देन में उसका उपयोग नहीं किया जा 
सकता था। केवल असाधारण दानी राजाओं ठ्ारा कभी-कभी दिए जाते वाले बहुत बड़े-बड़े दानों के 
प्रसंग में ही उसकी बात सोची जा सकती थी। संभवतः वह स्वर्णक्णों के रूप में पाया जाता था 
और थैलों या कलशों में संचित किया जाता था। व्यवहार की सुविधा के लिये स्वर्णकणों को सर्वे- 
स्वीकृत मूल्य के निश्चित और सुप्रसिद्ध तोलवाले खंडों (हिरण्यर्पिड) के रूप में बना लिया जाता था; 
अन्यथा दस अश्वों के साथ दस स्व्णपिंडों के दान का अथ समझ में नहीं आ सकता। सोने से दरीर 
के भिन्न-भिन्न अंगों में घारण किए जाने वाले आभूषण भी बनाए जाते थे। इनमें से एक अर्थात्‌ 
निष्क निर्धारित और सुप्रसिद्ध तोल तथा सर्वस्वीकृत मूल्य का बन चुका था। इसीसे हम राजाओं 
हारा दस या सौ निषकों का दान दिए जाने का वन पाते हैं। प्रत्येक निष्क या हिरण्यापड का ठीक- 
ठीक तोल क्‍या था यह हमें विदित नहीं हैं। 


यद्यपि हिरण्यपिड या निष्क का तोल और मूल्य सुनिश्चित और सर्वस्वीकृत हो चुका था, 
तथापि उसे स्वर्णमुद्रा कहना कठिन हैँ। जान पड़ता है वह उन नियत तोल वाले चाँदी और सोने के 
छल्लों के सदश होता था जो प्राचीन मिश्र में प्रचलित थे और जिनका उपयोग गहने और सिक्के 
दोनों के रूप में होता था'। स्वर्णंकणों के विनिमय में बिना तराजू और बाट के कठिनाई पड़ती 
रही होगी। तराजू-बटखरे के बारबार प्रयोग करने की झंझट से बचने के लिये ही भारत के 
हिरण्पपिडों और निष्कों, मिश्र और सीरिया के छल्लों, ग्रीस के कॉँठों (ओबीलिस्कों) और लीडिया की 
गोलियों का व्यवहार आरंभ हुआ। ये वस्तुएँ आधुनिक अथे में मुद्दा नहीं थीं। ऋग्वेद में इस बात 
१. उदाहरणाय॑ हम अब्राहम के सेवकों के विषय में पढ़ते हैँ कि वे 'रिबेका' को आधा 
' (दकिछ! तोल की एक सोने की अंगूठी और दस 'शिकिल' तोल के दो कड़े देते हैं। 
(गार्डनर : हिस्दूरी आँव एशंट कॉँयनेज) 
प्राचीन ग्रीस के ओबीलिस्क और लीडिया की गोलियाँ भी इसी प्रकार की थीं। 
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संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


का कोई प्रमाण नहीं गरिलता कि लिल्क राज्य या पंचायत के अधिकार हारा प्रचलित किए जाते 
थे और उनपर उनके तत्त्व और मूल्य की प्रामांणिकता के सूचक संकेतों की छाप होती थी। 


यदि हम यह मान भी लें कि ऐसा होता था तो भी हमारा यह कहना ठीक नहीं होगा कि 
वेदिककाल में मुद्रा का प्रचार था। निष्कोंया स्वणंपिडों का वर्णण केवल उदार राजाओं द्वारा दिए 
गए बड़े-बड़े दानों के वर्णन के ही प्रसंग में मिलता हँ। अधिकतर राजा तो साधारणतः ग्ौओं का ही 
दान करते थे; सोने के निष्क केवल कुछ के द्वारा कभी-कभी दिए जाते थे। बेंची या छार्तनामों के 
के प्रसंग में निष्कका कहीं उल्लेख नहीं है। वैदिककाल में अधिकतर लेनदेन वस्तु-विनिमय की 
पद्धति द्वारा ही होते थे; केवल कहीं-कहीं गायों का वर्णन विनिमय के माध्यम के रूप में आया है। 
सोने के निष्क इस प्रकार के साधारण लेनदेन के लिये बहुत महंगे पड़ते थे। जनसाधारण की देनिक 
आवद्यकताओं के लिये केवल ताँबे और चाँदी के ही सिक्के उपयोगी हो सकते थे, और इनका उल्लेख 
ऋणग्वेद में कहीं नहीं है। क्योंकि सोना अधिकतर स्वर्णकणों के रूप में पाया जाता था, अतः तराजू- 
बटखरे की झंझट से बचने के लिये प्रायः उनके निश्चित तोल और सर्वस्वीकृत मूल्यवाले खंड बना 
लिए जाते थे, जो हिरण्पपिड़ या निष्क कहलाते थे। कितु वे राज्य द्वारा नहीं बनाए जाते थे, न 
संभवत: उनके ऊपर उनके मूल्य के प्रमाणस्वरूप कोई संकेत आदि ही होते थे। अतएव उन्हें 
मुद्रा नहीं कहा जा सकता, यद्यपि उनमें से एक का नाम नि०्क पीछे स्वर्णमुद्रा के लिये व्यवहृत 
होन छगा था। मिश्र और असीरिया जैसे अन्य प्राचीन देशों में भी उन्नत और समृद्धि पृर्ण सभ्यताएँ 
बिना मुद्रा की रह चुकी हूँ। यही बात वैदिक भारत क विषय में भी थी।' 


नल लमीनननीीनी-नी+- बन नमी नि नमन न-त-+> 


१. मुद्रा का आविष्कार होने के शताब्दियों बाद तक फोनीशिया वालों ने सिक्‍के नहीं 
चलाए, यद्यपि वे फारस और ग्रीस के सिक्‍के काम में लाते रहे होंगे। 
“वी गोल्ड कॉयनेज आँव एशिया, पृ० ४ 
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क---सामने से ; ख--पीछे से । 


महधिवंशी मान राजा का सीसे का सिवका; 
तदाकार ; हैदराबाद सम्रहालय । 





क--सामने से ; ख--पीछ से । 
महिवंशी यश राजा का सीसे का सिक्का; 
मस्की से प्राप्त; तौछ २०९९२५ ग्रेन ; 
आकार १०१ । 
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शिक्षक की मानसिक ओर सामाजिक स्थिति 
सोहन लाल 


शिक्षा का मुख्य उद्देश्य, पढ़ना, लिखना, गणित सिखाने के अतिरिक्त, सदा से चरित्र-निर्माण 
रहा है। किसी भी शिक्षा-पद्धति में शिक्षा-चक्र की धुरी शिक्षक होता हँँ। शिक्षक का कत्तंब्य है कि 
वह बालक के स/माजिक तथा नैतिक कतंव्य संबंधी उचित विवेक से युक्त, पूर्ण, विकास प्राप्त नागरिक 
बनने में उसकी सहायता करे। शिक्षक और शिप्य की' समता प्रायः माली और पौधे से की जाती 
है। परंतु सूक्ष्म दृष्टि से विचार करने पर यह समता बहुत उपयुक्त नहीं प्रतीत होती । माली 
और पौधे का संबंध सर्वथा बाह्य हूँ । माली पौधे की वृद्धि के लिये अनुकूल परिस्थिति उत्पन्न 
करता है । वह उसकी शाखाओं की काट-छाँट भी करता हैँ, और इस प्रकार पूरी तरह बढ़ने में 
पौधे की सहायता करता हूँ। इसी प्रकार शिक्षक से भी आशा की जाती है कि वह बालक की 
परिस्थितियों का नियंत्रण एवं उसके विकास का पथ-निर्देश करे। परंतु यही सब कुछ नहीं है। 
शिक्षक और शिष्य के व्यक्तित्वों का आंतर-संपर्क भी होता हँ। यदि शिक्षक केवल परिस्थितियों के 
बाह्म' नियंत्रण और निर्देशन तक ही अपने को सीमित रखे तो वह अधिक सफल नहीं हो सकता । 
च्रित्र-निर्माण में ठोस और स्थायी सफलता प्राप्त हो, इसके लिये यह आवदयक हे कि शिक्षक और 
शिष्य के बीच उनके व्यक्तित्व का संपर्क स्थापित हो। इस प्रकार का संपक स्थापित हुए बिना 
शिक्षक बालक के चरित्र पर कोई स्थायी प्रभाव नहीं डालर सकता । 


मानव-जीवन के दो पक्ष होते हे--बाह्य/ और आंतरिक। मनुष्य अपने धर में रहकर परि- 
वार के प्राणियों के साथ भिन्न-भिन्न संबंधों का निर्वाह करता है। कार्यालय में उसका जीवन दूसरे 
प्रकार का होता है; और गोष्ठी में उससे भिन्न प्रकार का। परंतु इन सबके अतिरिक्त उसका एक 
और प्रकार का जीवन होता हे--विचारों और भावों का आंतरिक जीवन । उसके अपने आदर्श 
होते हैँ, धारणाएँ होती हें, विचार होते हे और कल्पनाएँ तथा महत्त्वाकांक्षाएँ होती है। उसके 
हृदय में भय, प्रेम, ईर्ष्या, ढ्ेष ओर कामवासना भादि भी होती हूँ । ये सब व्यक्ति की निजी संपत्ति 
हूँ। उसके भीतर निरंतर इनकी क्रिया-प्रतिक्रिया होती रहती है। इस भअन्योन्यमुखी क्रिया के फल- 
स्वरूप मन का एक विशेष रूप विकसित होता है, जिससे जीवन के प्रति हमारी भावना बनती है 
और जो बहुत अंशों में हमारे वाह्य आचरण के लिये उत्तरदायी होता है। 


शिक्षक की मानसिक और सामाजिक स्थित 


दो मनुष्यों के व्यक्तित्वों में संबंध स्थापित होना सदा संभव नहीं होता। बरसों तक दो 
मनुष्य साथ-साथ रहें, फिर भी' यह संभव है कि उन दोनों का संबंध केवल ऊपर-ऊपर का ही रह 
जाए, उनके व्यक्तित्वों का कभी स्पर्श तक न हो पाए। व्यक्तित्व का संबंध रासायनिक क्रिया की 
भाँति होता है। जब दो व्यक्तियों के व्यक्तित्व का संबंध होता है तब दोनों परिवर्तित हो जाते हें । 
में एक अत्यंत निपुण शिक्षक को जानता हूँ जो कहा करते थे कि “यह तो कोई भी मूल सिखा 
सकता हूँ कि दो और दो चार होते हूं। मुख्य बात तो छिष्य के व्यक्तित्व पर शिक्षक के व्यक्तित्व 
की छाप है।” यह कथन पूर्णतया सत्य हूँ। कोई भी शिक्षक आंतर संपर्क के अभाव में बालक 
के चरित्र का निर्माण नहीं कर सकता। 


शिक्षक और शिष्य, इन दोनों में साधारणतः शिक्षक का व्यक्तित्व बलबत्तर होता है। यदि 
दोनों में आंतरसंपर्क स्थापित हो तो शिक्षक की अपेक्षा शिष्य में ही परिवर्तन की संभावना अधिक 
है। अत: शिक्षक का चरित्र ऐसा होता चाहिए कि उससे बालक के चरित्र का उत्कर्ष हो, न कि 
अपकर्ष । 


यदि हम' शिक्षक के आंतरिक जीवन की ओर ध्यान दें तो माछूम होगा कि बहाँ एक तूफान 
चल रहा है। समाज का उसके प्रति जो व्यवहार हैँ उसके कारण उसके व्यक्तित्व का पूर्ण विकास 
होना संभव नहीं है। वह आर्थिक चिंता से ग्रस्त रहता हूं। वह अनुभव करता है कि सामाजिक 
दृष्टि से वह उपेक्षित हैं और उसके महत्त्व का उचित स्वीकार नहीं किया जाता । उसका मस्तिष्क 
स्वस्थ है, परंतु जीवन की'. कठिनाइयाँ उसके मौलिक विचारों और क्रियाओं का दमतः कर 
देती हैँ । वस्तुतः बह एक कुंठित” (या निराश) व्यक्तित हूँ । क्‍या ऐसे व्यवित से स्वस्थ आंतरिक 
जीवन की आशा की जा सकती हैँ? ऐसे अस्वस्थ मन का प्रभाव बालक के कोमल मन पर पड़ने 
का परिणाम निएचय ही घातक होगा। आश्चर्य के साथ कहना पड़ता हैँ कि आज के नवयुवक 
सभाज में जो अनुशासनहीनता, उत्तरदायित्व का क्रभाव तथा अधिकारियों के प्रति विरोध की भावना 
पाई जाती है उसका अधिकांश असंतुष्ट शिक्षकों के साथ उनके संपर्क के कारण ही है। 


यह प्रायः कहा जाता हूँ कि शिक्षकों को उचित वेतन नहीं दिया जाता । यह निस्संदेह सत्य 
है। परंतु इसके साथ यह भी अवद्य स्मरण रखना चाहिए कि कुछ अपवादों को छोड़कर साधारणतः, 
शिक्षक-समाज धनलोल॒प नहीं है। यह बात नहीं कि शिक्षकों को धन की अवश्यकता न हो। आव- 
श्यकता है, पर वे लोभी नहीं हँ। उनमें से बहुसंख्यक ऐसे हूँ जिन्हें यदि निश्चित रूप से सरलतापूवंक 
जीवननिर्बाह भर के लिये नियत न्यूनतम भृति का प्रबंध हो जाय तो वे अपने बौद्धिक जीवन में 
ही संतुष्ट रहेंगे। हाँ, एक दूसरा कारण अवश्य है जिसके वश होकर शिक्षक कभी-कभी घन की माँग 
उपस्थित करता है। यह माँग स्वयं धन के हेतु नहीं बरन्‌ उस प्रतिष्ठा के लिये होती है जो धन 
के द्वारा प्राप्त होती हूँ। दुर्भाग्य से वर्तमान समाज केवल रुपयों के ही मूल्य में सब कुछ आँकना 
जानता है। पर यह समझना कठिन नहीं होता चाहिए कि जिन छोगों को बौद्धिक जीवन का रस 
मिल चुका है उन्हें उस उन्मादपूर्ण दौड़-अपट में आनंद नहीं आ सकता जो प्रभूत धन-संग्रह के लिये 
आवश्यक है। वास्तव में शिक्षक जो वस्तु चाहता हैँ वह हूँ सम्मान, और वह उसे समाज नहीं दे 
रहा हूँ। 
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;... समाज की दृष्टि में अब के शिक्षक वैसे नहीं हें जैसे पहले होते थे। समाज पीछे उलटकर 
प्राचीन जाचायों की ओर देखता है और उनके साथ आजकल के शिक्षकों की तुलना करता हैँ। 
वह कहता हँ--“आजकल के शिक्षकों में चरित्रवल नहीं हँ। यदि उनका चरित्र प्राचीन आचार्यों 
का सा हो तो उन्हें भी सम्मान प्राप्त हो सकता है ।” इस तक में एक मनोवैज्ञानिक त्रुटि है । जब 
कोई प्राचीन आचायों को प्रशंसा के भाव से देखता है तब वह अनजान में अपने को प्राचीन समाज 
का व्यक्ति समझने लगता है। बह यह भूल जाता है कि अब उस समाज का अस्तित्व नहीं है। 
वह यह भी भूल जाता है कि यदि प्राचीन आचायें जी अपनी बिखरी हुई म्‌ छ-दाढ़ी और जटा लिए 
हुए, ढीलेढाले वस्त्र पहने, हाथ में कमंडल्‌ जर चिमटा सहित किसी दिन प्रातःकाल उसके बंगले 
पर पधारें तो निश्चय ही चपरासी उन्हें निकाल बाहर करेगा । बेचारे आचायं जी का क्राजकल के 
समाज में कोई स्थान ही नहीं हैँ | तब, क्‍या यह शिक्षक के प्रति अन्याय नहीं हूँ कि उसकी 
तुलना एक ऐसे व्यक्ति से की जाय जो हमारे समाज के लिये बिल्कुल बेकार है? कुछ लोग कहेंगे 
“तुमने विषय को समझा नहीं। मुख्य बात आचाय का बाहरी वेष नहीं, वरन्‌ उसका विदेक और 
चरित्र हूँ।” परंतु मेरा विश्वास है कि प्राचीन आचाय हमारे अचरण के संबंध में जो परामर्श 
देगा वह आजकल मान्य नहीं होगा। या तो वह वास्तविकता की उपेक्षा करनवाला आदर्शवादी 
कहा जायगा अथवा उसे 'पलायनवादी' की उपाधि मिलेगी। क्षज्ञों तथा धामिक मनुप्यों के लिये 
वह भले ही अच्छा समझा जायगा, परंतु वह ऐसा व्यवित नहीं माना जायगा जिससे महत्व की 
वार्ता में सलाह ली जा सके। तब यह कहना कितना मिथ्या हँ कि यदि आजकल के शिक्षकों का 
चरित्र प्राचीन आाचायों के समान हो तो उन्हें भी सम्मान प्राप्त हो सकता हूँ ? यह तो प्रश्न को 
टालना है । 


यह सत्य है कि प्राचीनकाल में प्राचीन आचार्यों का भादर होता था। जब वे राजसभा में 
जाते तब राजा उन्हें सिहासन देता था। एसा होने का कारण यह था कि तत्कालीन समाज की 
दृष्टि श्राध्यात्मिक थी। समाज जानता था कि कआाचाय॑ के द्वारा उसके जादर्शों की उपलब्धि होती 
हैं। इसीसे वह उसका आदर करता था। वर्तमान समाज के आदेश हे--बहुमूव्य भड़कीले वस्त्र, 
ब्यूक' गाड़ियां, रेडियो, कालीन, उत्तम कोटि के 'फनिचर', वायुयान ढारा भ्रमण, तथा पुरुषों और 
सुंदर स्त्रियों पर अधिकार। जो इन आदों को प्राप्त करने में समर्थ हुए वे आज भी आदर पाते 
है। शिक्षक तो इनसे कोसों दूर है; फिर उसका भादर कंसा? 


शिक्षकों से. आदर्श चरित्र की आशा करना भूल है। यह सत्य हे कि प्राचीन गुरुओं का 
चरित्र आदर्श होता था, परंतु वे संख्या में बहुत थोड़े थे। सब को छिक्षित बनाने की वर्तमान योजना 
के अनुसार करोड़ों बालकों को शिक्षा देता आवद्यक होगा और इसके लिये लाखों शिक्षकों की 
आवश्यकता होगी। आदशं चरित्रवाले व्यक्ति लाखों की संख्या में नहीं पाए जाते । यदि इतने 
शिक्षकों का चरित्र किर्स; प्रकार आदर्श हो भी जाय तो वह इस कारण “आदशं” नहीं माना जायग। 
कि उस प्रकार का चरित्र लाखों मनुष्यों का होगा | तब आदशश और अधिक ऊंचे स्तर पर चढ़ जयगा 
और शिक्षक पर फिर चरित्रहीनता का दोषारोप किया जायगा। 


चरित्र की इस माँग का एक मनोवैज्ञानिक कारण भी हे। बहुत से लोग, जहाँतक चरित्र 
का संबंध है, स्वयं ज॑से होना चाहते हूं व॑से नहीं हूं । जो वस्तु वे स्वयं प्राप्त करने में असफल रहे 
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उसके अभाव की पूति ब॑ अपने बालकों द्वारा कराना चाहते हें। यही कारण है बालक की सच्चारि- 
हक 5 5 के 
ब्ता के लिये उत्कट अभिकलाषा का। और बारुक का साहचर्य शिक्षक के साथ होता है अतः 


बालक-विषयक चरित्र की कामना शिक्षक की ओर प्रसरित हो जाती' है । इस! कारण उसका चरित्र 
आलोचना का विषय हो जाता है| * 


हम इसे पसंद करें या न करें, पर आज के संसार में शिक्षक एक पेशेत्रर मनुष्य हैँ। उसका 
पेशा बौद्धिक हैँ, इसमें संदेह नहीं; परंतु हे बह पेशेबर। उसे प्रतिष्ठा उसी अबस्था में प्राप्त हो 
सकती है जब उसके कार्य को महत्त्व दिया जाय। वर्तमान समाज में व्यक्तित के कार्य का महत्व उसे 
उस कार्य के लिये मिलने वाले रुपयों से आँका जाता है। अतः शिक्षकों की भृति में वृद्धि किए बिना 
उन्हें सम्मान प्राप्त नहीं हो सकता। अब मुख्य प्रश्न यह हैँ कि “समाज के कल्याण के लिये अधिक 
महत्त्वपूर्ण वस्तु कौन-सी हु--मौलिक विचार ? अथवा शासन या व्यापार संबंधी क्षमता ? यदि 
उत्तर पूर्वोक्त है, तो शासनाधिकारियों और व्यापारिक कार्यकर्ताओं की अपेक्षा छ्िक्षकों को अधिक 
बेतन दिया जाना चाहिए। रूस में ऐसा किया जाता हूँ। और प्रदि उत्तर अपरोबत हूँ, तो फिर 
हमें अपने बालकों को 'कुंठित' पुरुषों और स्त्रियों द्वारा ही शिक्षा दिला कर संतोष करना पड़ेंगा। 
एरिणाम इसका स्पष्ट हैँ । 
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बीजक की रमेनियाँ 
हजाए प्रसाद द्विवेदी 


मैंने अपनी पुस्तक “कबीर” में छिखा था कि बीजक में शब्द और साखियाँ सब से अधिक 
... प्रामाणिक अंश है। उस समय बाकी विषयों के संबंध में किसी निश्चित सिद्धांत पर 
नहीं पहुँच सका था। पर अब ऐसा छूगता है कि हम किसी नतीजे पर पहुँच सकते हैं। 


सब से पहले रमैनियों को लिया जाय। टीकाओं में इस शब्द के जितने अर्थ दिए गए हैँ 
बह बहुत खींचतान के हैं। पूर्णदास की त्रिज्या (या तिर्ज्या) टीका के अनुसार 'ऐनी' जीव को कहते 
हैं और उसकी 'ऐन' वेदादिक वाणियाँ हैं जिनमें अनुमान अध्यासादि खड़े किए गए है। सो, ऐन 
में ऐनी रम गया वही रमैनी है। सद्गुरु ने रमैनी में झंतर जोति का जाल परखाया है । विचार- 
दास जी को 'रमेनी' संस्कृत 'रामणी' का रूपांतर जान पड़ता है जिसका अर्थ रमण (क्रीड़ा) करना 
होता है। इस निरुक्ति के अनूसार 'उपर्जि विनसि फिरि जोइनि आवे'.. . . इत्यादिक बचनों से 
जीवात्मा की सांसारिक क्रीड़ाओं का सविस्तार वर्णन किया गया हैँ।* ये अर्थ बुद्धिमान पाठक को 
संतोष नहीं दे सकते क्‍योंकि स्वयं बीजक की रमेनियों में ही 'रमेनी” शब्द आया है। वहाँ ये सब 
अथं ठीक नहीं जेंचते। महाराज विश्वनाथ सिंह जी की टीका में रमेनी का अर्थ कथा दिया हुआ है 
और विचारदास जी तथा राधवदास जी की टीकाओं में स्तुति। परंतु रमनियाँ न तो कथा ही 
हैं और न स्तुति ही। 'उपजी भ्रीति रमैनी ठानी' से यही ध्वनि निकलती है कि रमैनी का आर्थ 
स्तुति हो सकता हैँ । परंतु बीजक की रमंनियों को स्तुति कहने या समझने का कोई उचित कारण 
नहीं हैं। असल रहस्य यह जान पड़ता है कि ये कबीरपंथी 'रामायण' हे। रमैनियाँ केवल उतनी 
ही नहीं हें जितनी बीजक में संगृहीत हें। और भी हें। अक्षरखंड को रमेनी, बलरव की रमैनी 
आदि बहुत हें । सबमें तुलसी रामायण की शैली पर चौपाई दोहे सजाए गए हें । अक्षरखंड की 
रमैनी आदि जितनी इस ढंग की पुस्तक हें वे सब परवर्ती हें। सगुण मार्गी बैरागियों की प्रतिढंद्विता 
में ही दोहा चौपाई वाले गेय पद संग्रहण किए गए होंगे। निस्संदेह कबीरदास ने और उनके पूर्बवर्ती 
अनेक सिद्धों ने भी चौपाई दोहे लिखे थे । परंतु उन्हें रमैनी कहीं नहीं कहा गया। ऐसा जान पड़ता 
१. तिज्या या तिर्ज्या ठीका, १० ३१२-१४। 

२. विचार० पू० २८९-९०। 
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है कि इन रमैनियों में कुछ अवश्य पुरानी हैं, पर बहुत-सी नई बनाई गई होंगी। हसने अपनी पुस्तक 
'कबीर“साहित्य में सिद्ध किया है कि प्रथम सात आठ रमेनियों का सुर कबीरदास की मूल वाणी 
से भिन्न हैं और इनमें प्रतिपादित सृष्टि प्रक्रिग कबीर संमत नहीं है । 


यद्यपि बीजंक की कई प्रतियों में आरंभ में ही आदिमंगल के छपने से बहुत लोग उसे बीजक 
का ही अंग समझते हें तथापि आदिमंगल बीजक का अंग नहीं है। इसलिये इसमें प्रतिपादित-सिद्धांत 
बीजक के सिद्धांत नहीं कहे जा सकते। इसमें एक विशेष प्रकार की सृष्टि प्रक्रिया का वर्णन है। 
पुरानी टीकाओं में केवल विश्वनाथ सिंहजू की टीका में आदिमंगल छपा हे । कबीरचौरावाले 
संस्करणों में उसका एकदम अभाव हैँ । अनुरागसागर, एवासगुंजार, कबीर मंसूर आदि जिन प्रंथों 
के आधार पर उसे समझा जा सकता है, वे सभी धर्मंदासी शाखा के ग्रंथ हें । आदिमंगल दो जगह 
और छपा हे--(१) कबीर-मंसूर में और (२) साधू युगलानंद जी द्वारा सम्पादित सत्य कबीर 
की साख्री में। दोनों ही ग्रंथ धमदासी शाखा से संबद्ध हें। इसप्रकार आदिमंगल वस्तुतः धर्मदासी 
संप्रदाय का ही ग्रंथ हे। वह कबीर और धमंदास के संवाद के रूप में ही लिखा भी गया हैं। 
परवर्ती तो वह हे ही ; कितु यद्यपि आदिमंगल धमंदासी संप्रदाय का ग्रंथ है तथापि बीजक में ऐसे 
अनेक स्थरू हें जिनकी व्याख्या के लिये उस सृष्टिक्रिया की जानकारी आवश्यक हैं जिसका प्रति- 
पादन इसमें किया गया है। काशी का कबीरचौरा संप्रदाय आदिमंगल की प्रामाणिकता में विश्वास 
नहीं करता। अपने ३० अगस्त, ४५ के क्रपापश्र में कबीरचौरा शिरोमणि गुरुद्वारा के आचाय॑ श्री 
रामविलास साहेब ने मुझे बताया था कि सत्य कबीर के बीजक और साखियों की पुरानी भ्रतियों में 
आदिमंगल नहीं मिलता। बीजक की रमैनियों में कई ऐसी हें जो आदिमंगल में प्रतिपादित सिद्धांतों 
का समर्थन करती हें। हमारा यहाँ यह इशारा नहीं हे कि बीजक की रमैनियाँ आदिमंगल या किसी 
ऐसे ही ग्रंथ द्वारा प्रभावित हें; अतएवं परवर्ती हें, बल्कि यह है कि वस्तुत: रमैनियों में कुछ ऐसी 
अवध्य हें जो कबीरदास की अपनी लिखी हुई नहीं हें। 


हमने ऊपर अपना यह अनुमान प्रकट किया हैं कि दोहे चौपाइयों को रमेनी के रूप में 
सजाया गया होगा। कब से इस प्रवृत्ति का आरम्भ हुआ, यह विचारणीय प्रइन हैं। बीजक की एक 
रमैनी आदि ग्रंथ में (गउड़ी ३०) हैँ । परंतु वहाँ उसे 'राग गउड़ी' कहा गया है, रमेनी नहीं । 
स्वयं बीजक ज्ञान चौंतीसा' को दोहा चौपाई में होने पर भी रमैनी नहीं कहता, जब कि कबीर अ्ंधावली 
की 'ख' प्रति में यह ज्ञान चौंतीसा' कुछ पाठातर के साथ 'रमेणी' कहा गया हे। यही शान 
चौंतीसा आदि ग्रंथ में भी प्राप्त है पर उसे वहाँ .“गौड़ी पूर्वी, बावत आखरी” कहा गया है। इस 
संग्रहों को मिलाकर देखने से रमैनियों के बारे में कुछ अत्यंत महत्त्वपूर्ण नतीजों पर पहुँचा जा सकता है। 


कबीर ग्रथावल्ली में कई रमेनियों से मिलती-जुलती रमैनियाँ हें। पर अधिकांश रमैनियाँ 
भिन्न हें। निम्नलिखित रमेनियों के कुछ अंश या मिलते-जुलते पद कबीर ग्रन्यावली में प्राप्त होते हैं-- 


संख्या बीजक कबीर ग्रन्यावाली 


(१) रमेनी २० की साली इच्छा के भव सागर तुल० पृ० २३३ 
(२) रसमेनी २२ -अलख निरंजन लखे नकोई! ,,  ,, २३० 


७९ 


संपूर्णानिंद अभिनंदन ग्रंथ 


संख्या बोजक कबीर ग्रंथावली 
(३) रम॑नी २६ -आपुहि करता भए कुलाला' ,,  ,, २४० 
(४). रमेनी ३० -ओऔ भूले घट दरसन भाई , » रे३९ 
(५). रमेनी ३५ -पंडित भूले पढ़ि गुनि बेदा' ,,  ,, २३९ 
(६) रमेनी ३९ -जिन कलमा कलि मांति' , » » 
(७). रमेती ४० -आदम आदि सुधी नहिपाई' ,, », २३८ 
(८). रमेनी ५७ -लग खोजन को तुम परैँ ,, , २३० 
(९) रमेनी ८२ -सुखक ब्रिच्छ एक जात उपाया ,, ,, २२७ 
(१०)  रमेनी ८३ -छत्री करइ छत्रिया धर्मा , » रे३९ 


यह लक्ष्य करने की बात है कि जो रमैनियाँ बीजक और कबीर-ग्रंथावली में सामान्य रूप में 
मिलती हूँ उनमें भिन्न २ मतों की आलोचना हूँ। इनमें या तो भ्रमग्रस्त जनता को भगवान का वास्त- 
विक रूप बताया गया हूँ या फिर षट्दरशशन के मानने वालों की, ब्राह्मण की, क्षत्रिय की, मुसलमान की, 
काजी की आलोचना की गई है । परंतु सृष्टितत््व और ज्ञान महिमा को बताने वाली रमेनियाँ न 
तो आदिग्रन्थ में हें और न कबीर ग्रन्थावली में। कबीर ग्रन्थावली की 'ख' प्रति में कुछ पाठभेद 
के साथ समूचा 'ज्ञान चौंतीसा' रमेणी कहकर उद्धुत किया गया है। साधारण पाठक भी कबीर ग्रंथावली 
और बीजक के पदों को पढ़ते समय यह अनुभव किए बिना नहीं रहेगा कि कबीर ग्रंथावडी के 
पदों में भक्ति और आत्मापंण का वेग अधिक है और बीजक में ज्ञान भौर पारिख” पर ज्यादा जोर दिया 
गया है। जो पद इन दोनों में समान रूप से प्राप्य हें उनमें भी पाठांतर ऐसे हैं जिनसे बीजक में 
ज्ञानमार्ग की प्रवृत्ति स्पष्ट होती है और कबीर ग्रंथावली में भक्तिमार्ग की। 


रमैनियों की संख्या चौरासी हैं। प्रायः प्रत्येक रमैनी के अंत में एक साखी है। ऐसा जान 
पड़ता है कि रमैनियों का लेखक अपने वक्तव्य की पुष्टि के लिये सदगुरु के बचनों की साख्री या 
गवाही पेश कर रहा हैं। इस नियम का अपवाद कुछ थोड़ी ही रमैनियाँ हें (नं० ३,२८,३२, ४२, 
५६, ६२, ७०, ८०)। एक अत्यंत मनोरंजक तथ्य यह है कि कभी २ रमेनी की चौपाइयाँ गुरु 
मुख बचन है, किन्तु साखियाँ जीवमुख या मायामुख था ब्रह्ममुख बचन। उदाहरण के लिये त्रिज्या 
(था तीर्ज्या) टीका के अनुसार छठीं रमैनी गुरुमुख बचन हं पर उसकी साखी जीवमुख; दूसरी 
रमेनी गुरुमुख बचन हूँ पर उसकी साखी मायामुख; २१वीं रमैनी की चौपाइयाँ तो मायामुल हें, 
पर साखी ब्रह्ममुख है। इसीप्रकार और भी बहुत हैं। इस प्रकार व्यत्यय का क्‍या अर्थ हो सकता 
है समझ में नहीं आता । केवल ऐतिहासिक विकास को ध्यान में रखने से ही इसका कुछ 
समाधान हो सकता है। 


नागरी-प्रचारिणी-सभा की खोज के अनुसार कबीर कृत सब से पुराने हस्तलिखित ग्रंथ चार 
हेँं--कबीर जी के पद, कबीर जी की साखी, कबीर जी की रमैनी और कबीर जी कौ कृत । इनका 
लिपिकाल सं० १६४९ और रचनाकाल संवत १६०० बताया गया है, पर खोज करने पर ये दोनों बातें 
निराधार प्रमाणित हुई हैं। श्री रामकुमार वर्मा ने जोधपुर से, जहाँ से सभा को इन पुस्तकों का 
संधान मिला था, पुस्तक मेंगवाई', पर उनमें कबीर जी की रमैनी' और कबीर जी कौ कृत' 


| 


बीजक की रमंनियां 


थे ही नहीं और जोधपुर राज्य-पुस्तकालय से प्राप्त हुए एक ग्रंथ को छोड़कर किसी भी अंथ का 
लिपिकाल नहीं दिया हुआ है। अत: खोज रिपोर्ट का प्रमाण संदिग्ध है ।' 


अब भिन्न २ संग्रहों में प्राप्प रमैनियों की तुलना करने पर हम कुछ निष्कर्ष मिकारू सकते 

(१) आदि ग्रंथ का संकलन संवत्‌ १६६१ में हो गया था। उस समय तक 'रमँती' शब्द 
का प्रचलन नहीं हुआ था । रमेनियों का भी किसी न किसी 'राग' के रुप में 
ही संग्रह किया गया था। यद्यपि बीजक के कुछ पद उसमे हें, पर उसके विभाग के 
नाम भिन्न-भिन्न हूं। 

(२) सन्‌ ईस्वी की अठारहवीं शताब्दी के अंत में 'रमेनी' शब्द का प्रचलन हो गया था 
और सन १८२४ तक चलकर यह प्रवृत्ति चल पड़ी कि दोहा चौपाई छंदों में 
लिखित प्रत्येक वस्तु को 'रमंनी' कहा जाय। इसी समय कबीर ग्रंथावली की 'ल' 
प्रति लिखी गई थी जिसमें ज्ञान चोंतीसा को भी “रमैणी' कहा गया है। 

(३) बीजक में संगृहोत रमैनियों में शानमागं पर अधिक जोर दिया गया हे और स्पष्ट 
मालूम होता हैँ कि बीजक के लेखक के मन में अपने इ्दंगिंदं के प्रचलित मतों के 
खंडन की प्रवृत्ति अधिक हे। 

(४) बीजक में संगृहीत सृष्टितत्त्व संबंधी रमेनियाँ संवत्‌ १८८१ तक पश्चिमी भारत में 
अज्ञात थीं। 

(५) गोस्वामी तुलसीदास जी की रामायण संवत्‌ १६३१ में आरंभ की गई थी और संवत्‌ 
१६८० तक अवध्य प्रचारित हो गई थीं, क्योंकि इसी वर्ष गोस्वामी जी का देहांत 
हो गया था। इस प्रकार रामायण विक्रम की सत्रहवीं ाताब्दी के अंत तक 
अत्यंत प्रभावशाली रचना हो गई थी। ऐसा जान पड़ता हैँ कि इसी समय के 
पासपास इस सर्वग्राही ग्रंथ के प्रभाव से अपने संप्रदाय के अनुयाग्रियों की रक्षा 
क्रने का प्रयास किया गया और कबीरदास जी के नामपर उन दिनों जो दोहे 
चौपाइयाँ प्राप्त थीं उन्हें रामायणी रूप में सजाया गया। संकत्‌ १८८१ में ज्ञान 
चौंतीसा को भी रमनी ही माना गया था क्‍योंकि वह दोहा चौपाइयों की शैली 
में था। 


ये निष्कर्ष कबीरपंथी साहित्य के अध्ययन में बहुत महत्त्वपूर्ण हें। 


१. संत कबीर । 


११ ८१ 


पंचाग ओर सरकार 


गेरख प्रसाद 


भाव में पंचांग की मुख्य उपयोगिता यह है कि विवाह आदि के लिये शुभ मुहूर्त ज्ञात 


किया जा सके। जन्म समय ज्ञात होने पर फलित ज्योतिष द्वारा भविष्य भी बताने की चेष्टा की 
जाती है। परंतु भारतीय पंचांग नाविकों के काम की वस्तु नहीं है। पाइ्चात्य पंचांग से नाविक 
समय नापता है और समुद्र में अपनी स्थिति का ज्ञान प्राप्त करता है, परंतु प्राचीन पद्धति से बने 
पंचांग इतने अशुद्ध होते हें कि वे आधुनिक उपयोगों के लिये पूर्णतया निकम्मे होते हैं। 


काशी-नागरी-प्रचारिणी सभा की ओर से पंचांग-संशोधन के लिये एक समिति बनी भी थी, 
जिसके कर्णधार श्रीसंपूर्णानंद जी थे, परंतु देश की राजनीतिक परिस्थिति उन दिनों कुछ ऐसी थी कि 
सारी धाक्ति स्वराज्य प्राप्ति में लगाना आवश्यक था। इसलिये यह समिति कुछ विशेष कार्य न कर सकी। 


परंतु अब समय आ गया है कि सरकार स्वयं विशुद्ध वैज्ञानिक पंचांग बनाने का काम अपते 
हाथ में ले। अन्य देशों में सरकार ही यह काम करती हँ। इंगलेंड का नॉटिकल ऐलमनक ऑफिस 
सरकारी संस्था है जिसके अध्यक्ष इंगलेंड के राजज्योतिषी हें। यहाँ से जगत्‌-प्रसिद्ध नॉटिकल ऐलमनक 
निकलता है। अमरीका से अमरिकन एफिमेरिस ऐंड नॉटिकल ऐलमनक' निकलता हैँ जिसकी गणना 
और प्रकाशन के लिये लगभग तीस वेतनभोगी सरकारी कर्मचारी हें। जमंनी से 'बरलिनर यारबुलख' 
और फ्रांस से 'कनेसां दे ता! निकलता है, जो सभी नॉटिकल ऐलमनक की जाति के पंचांग हें। 
सभी सरकारी प्रबंध से निकलते हें। 


इस अभिप्राय से कि एक ही गणना को विभिन्न देशों में अलग-अलग करने में व्यथं की शक्ति 
नष्ट न हो पदिचम के प्रधान देशों में सन्‌ १९१२ में समझौता हुआ था, जिसके अनुसार पंचांग 
के एक-एक अंद अरूग-अलग देशों में तैयार किए जाते हे और सभी देश इन' पृथक-पृथक अंशों से 
लाभ उठाते हैं। उदाहरणत: सन्‌ १९४९ के “अमेरिकन एफिमेरिस' के लिये सूर्य, चंद्रमा और ग्रहों 
की गणना ग्रिनवीच (लंडन) में हुई, शनि के वलयों की बरलिन में, २१३ तारों की गणना इंटरनेशनल 
ऐस्ट्रोनॉमिकल यूनियन ने की, बृहस्पति के उपग्रहों की गणना फ्रांस में हुई और शेष अमरीका में। 


<८र 


' पंचांग और सरकार 


पर॑तु अमरीका की सरकार पूर्ण पंचांग कौ गणना स्वयं अपने देह में करा सकते के महत्व 
को अच्छी तरह समझती हे। यह बात निम्न सरकारी आदेश से प्रत्यक्ष है, जो यों तक अमरीकन 
एफितेरिस में छपा करता था :-- 
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ठीक ही है। यदि पंचांग की गणना के लिये विदेशियों का मुह जोहना पड़े तो युद्ध छिड़ 
जाने पर क्‍या किया जायगा; तब तो अपने देश के जहाओं का चलना ही बंद हो जा सकता है; 
रेल और वायुयानों के संचालन में भी अत्यधिक कठिनाई पड़ सकती है। 


भारतवर्य को भौ पंचांग के मामले में अपने पैरों पर खड़ा होना चाहिए। अभी तक तो 
इंगलेंड से आए नॉटिकल ऐलमनक से काम चल जाता हैँ, परंतु कब तक हम दूसरों पर आश्रित 
रहेंगे। गत भहासमर में नॉटिकल ऐलमनक काफी पहले से नहीं मिल पाता था। इसका परिणाम 
यह हुआ कि भारतीय पंचांगकार ग्रहण आदि की गणना के लिये नॉटिकल ऐलमनक की सहायता 
समय पर नहीं पा सकते थे। इससे उनके पंचांग या तो देर से छपते थे, या अशुद्ध रह जाते थे। 
ग्रहण की अशुद्धि तो साधारण जनता भी पकड़ लेती हूँ। यदि पत्रे में छपा है कि सूयंग्रहण ३ बजे 
दिन से आरंभ होगा और वह २॥ या २ बजे ही आरंभ हो जाय तो लोग पत्र पर कंसे विश्वास, 
करेंगे ? इसलिये ग्रहणों की गणना नॉटिकल ऐलमनक से को जाती है, एकादशी, पूणिमा आदि 
तिथियों की गणना चाहे भछे ही प्राचीन सूत्रों के आधारपर की जाय । | 


गुजरात के कुछ उत्साही ज्योतिषियों ने आवुनिक ज्योतिष के सूत्रीं से (और जब नॉटिकल 
ऐलमनक मिल सकता है तब उससे) पंचांग निर्माण करना प्रारंभ कर दिया है । तिथि, नक्षत्र, योग” 
आदि की गणना भी इन पंचांगों में आधुनिक ज्योतिष के आथारपर की जाती है। विश्वस्त सूत्रों 
से मुझ्ते पता चला है कि इन पंचांगों की बिक्री गुजरात में प्राचीन पद्धति पर बने पंचांगों से अधिक 
है। यह हे को बात है, परंतु ये पंचांग गुजराती में छपते हे। हिंदी में छपने वाले आधुनिक 
ज्योतिष पर आश्रित ऐसे पंचांग जिनका अच्छा प्रचार हो मेरे देखने में नहीं आए। 


मेरी राय में भारतीय या प्रांतीय सरकार को एक पंचांग-कार्याल्य खोलना चाहिए जहाँ से 
हिंदी में ऐसा पंचांग छपे जिसमें आवुनिक आवश्यकताओं की पूर्ति के लिये सब वैज्ञानिक सामग्री 
रहे और साथ-साथ पूजा-पाठ, विवाह आदि, तथा फलित ज्योतिष के लिये भी' पर्याप्तसामग्री रहे। 
ऐसे कार्यालय में प्रारंभ में ५ वेतनभोगी विद्वानों से काम चल जायगा। पीछे विद्वानों की संख्या में 
अावध्यकतानुसार वृद्धि की जा सकती हूँ। यदि साथ में आधुनिक ज्योतिष-बेघशाला रहे और ज्योतिष 


८रे 


परंपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


सिखाने के लिये विधालय भी हो, तो और भी अच्छा होगा। यदि ज्योतिर्षाचा्ों को उपधि प्राप्त करने के 
पहले आधुनिक ज्योतिष का ज्ञान प्राप्त करना भी आवश्यक कर दिया जाय तो देश में ज्योतिष की उन्नति 
शीघ्र हो सकती है, परंतु यह सब चाहे अभी हो, चाहे पीछे, आधुनिक पंचांग की गणना और प्रकाशन 
के लिये एक पंजांग-कार्याझय सरकार की ओर से खोला जाना नितांत आवश्यक प्रतीत होता है। 


और इस कार्यालय के लिये काशी से बढ़ कर और स्थान कहाँ हो सकता है? 
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ऋग्वेद में नदी-स्तुति सृक्त की ऐतिहासिक व्याख्या 


राजबली पंडिय 


कऋू वेद में नदी-स्तुति नाम का एक सूकत (१०७५) है। इसमें आपः (जलों-नदियों) और 
._... . विशेष कर सिन्घु नदी की स्तुति है। इसका ऋषि प्रेयमेध सिधुक्षित है। इसका नदी 
देवता हैं। सूक्‍त के जिन मंत्रों में नदियों के नाम आए हें उनको नीचे उद्धृत किया जाता है ; 


इम में गंगे यमुने सरस्वति शुतुद्वि स्तोम॑ सचता परुष्णया। 
असिक्सया मरुदुबे वितस्तयाजिकीये श्ृणुह्या सुषोमया॥५॥ 
तृष्टामया प्रथम यातवे सजू: सुसर्त्या रसया दवेत्यात्या। 
त्वं सिन्धों कुभया गोमतीं क्रुमूं मेहत्ना सरथयाभिरीयसे॥ ६॥। 
ऋणजीत्येनी रुशती महित्वा परिझयांसि भरते रजांसि। 
भ्रदब्धा सिन्धुरपसा पपस्तमाह्यान चित्रावपृषरी व दर्शता॥ ७॥ 
स्वश्वा सिन्धु: सुरथा सुबासा हिरण्ययी सुकृता वाजिनीवती। 
उर्णावती युवति: सीलभावत्युताधिवस्ते सुभगा मधुवृंधम्‌॥ ८॥ 


ऊपर के मंत्रों में आए हुए नदियों के नामों की सूची क्रमशः इस प्रकार दी जा सकती है। 


(१) गड्जा (प्रसिद्ध) 

(२) यमुना (प्रसिद्ध) 

(३) सरस्वती (सरसुती) 

(४) शुतुद्रि (सतलूज) 

(५) परुष्णी (रावी) 

(६) असिक्नी (चंद्रभागा-चेनाव) 

(७) बितस्ता (झेलम) 

(८) महुदधा (६और ७ की मिली हुई घारा 
(९) आजिकौया (संमवतः सिधु का ऊपरी भाग) 
(१०) सुषोमा (सुवान) 

(११) तृष्टामा (अनिद्िचित) 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 
(१२) सुसर्तू (सिंधु की एक सहायक नदी) 
(१३) रसा (अनिष्टियत) 
(१४) घ्वेत्या , 
(१५) सिंधु (प्रसिद्ध) 
(१६) कुभा (काबुल) 
(१७) गोमती (गोमल) 
(१८) कुमु (कुरंम) 
(१९) मेहत्नु (अनिद्दिचत) 


प्रायः विद्वानों ने नदियों के नामों से यह निष्कर्ष निकाला हैँ कि जिसः समय ऋण्वेद की 
रचना हुई थो उस समय आय लोग उत्तरभारत में पूर्व में गंगा से लेकर पश्चिम में काबुल तक के 
प्रदेश से परिचित थे; क्‍योंकि ऋग्वेद में सरस्वती और उसके पश्चवम की नदियों के नाम अधिक 
आए हूँ और यमुना और गंगा के बहुत कम (गंगा का केवल एकबार), इससे अनुमान होता है कि 
आये लोग अधिकांश सरस्वती के पश्चिम में ही बसते थे और यमुना और गंगा के बारे में उन्होंने 
केवल सुन रखा था। जो छोग यह मानते हें कि आये विदेशी थे और उन्होंने पश्चिमोत्तर दरों से 
भारत में प्रवेश किया उनका यह भी कहना हैँ कि इस सूक्‍त में नदियों की सूची से विदेशी आर्यों 
के आक्रमण और विस्तार का क्रम मालूम होता है (! ) जो लोग सप्त संधव प्रदेश (पंजाब, 
काइमीर और सीमांतप्रदेश) को आयों की क्लादिभूमि मानते हेँ उनकी धारणा हूँ कि सरस्वती के 
पश्चिम काबुर तक का प्रदेश आयों का मूल निवासस्थान था और पूर्व में यमुना और गंगा की 
ओर वे बढ़ने का प्रयास कर रहे थे। 


ऊपर के निष्कर्षों में सब से बड़ा दोष यह हू कि इनके समर्थक नदियों के क्रम पर बिल्कुल 
ध्यान नहीं देते; सृक्‍त में नदियों का क्रम पूर्व से पश्चिम की ओर हँ; गंगा सब से पूर्व की नदी 
और कुमा (काबुल) सब से पश्चिम की। यदि नदियों के क्रम का किसी जाति के विस्तार-क्रम से 
कोई संबंध हूँ तो इससे यही अनुमान निकल सकता हैँ कि जिस जाति का इन नदियों से सींची 
हुई भूमिपर आवास था उसका विस्तार पूर्व से पश्चिम की ओर हुआ। यह स्वाभाविक हैं कि 
जब किन्हीं वस्तुओं को गणना की' जाती हैँ तो पहले निकट और परिचित वस्तु से प्रारंभ कर गिनती 
दूर और कम परिचित पर समाप्त की जाती है। इस सूक्‍त में दिए हुए नदियों के क्रम से तो यही 
मालूम होता हैँ कि इस सूकत का ऋषि यद्यपि सिंधु के किनारे पहुँच चुका था तथापि वह पूर्व की 
नदियों (गंगा, यमुना) से अधिक परिचित था। इसलिये नदियों की गणना गंगा से शुरू करता है। 
यदि आये इस देश में बाहर से पश्चिमोत्तर दरों के रास्ते से आए अथवा वे मूलतः सप्त सेंघव 
के निवासी थे तो बड़े आएचर्य की बात है कि वे नदियों की गिनती कुभा (काबुल) या परुष्णी 
(रावी) से न प्रारंभ कर गंगा से शुरू करते हें। आरयों को विदेशी या सप्त-सेंघवी मानने वाले 
विद्वानों से नदी-स्तुति सूक्‍त की जो व्याख्या की गई, है वह निस्संदेह सदोष और ज्ञांत है। 


प्रस्तुत लेखक के मत में नदी-स्तुति सूकत की ठीक व्याख्या करने के लिये दो बातें आवश्यक 
हे---( १) पहले तो मन से यह पृवंधारणा निकालनी होगी कि आये विदेशी या सप्तसंधवी थे 
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ऋग्वेद में नदी-स्तुति सूधतत की ऐतिहासिक व्याख्या 


(२) दूसरे जिस देश में नदी-स्तुति सूकत लिखा गया है उस देश की बैदिक व्याख्या की पड़ति का 
सहारा लेना होगा। वास्तव में वेद, जिसमें नदी-स्तुति सूक्त पाया जाता है, कोई ऐतिहासिक ग्रंथ 
नहीं हैं; उसका विषय काव्य, धर्म और दर्शन है; इसलिये उसमें जो ऐतिहासिक सामग्री मिलती 
है वह बहुत थोड़ी और जानुषंगिक है। बेद की ऐतिहासिक व्याख्या की कुंजी वेद में नहीं, कितु 
भारतीय साहित्य की दूसरी धारा इतिहास-पुराण में है। भारतीय परंपरा के अनुसार वेद का अध्ययन 
इतिहास और पुराण के सहारे करना चाहिए। 


यो विद्याज्चतुरों वेदान्साड्रोपनिषदोदिज:। 
न चेत्पुराणं संविद्यान्नंव स स्याद्विचक्षण: ॥ 
इतिहासपुराणाभ्यां वेद॑ समुपव्‌ हयेत । 
विभेत्यल्पश्नुताद्देदो मामयं प्रहरिष्यति ॥ पद्मपुराण ५१२॥५०-२ 


(जो ब्राह्मण अंगों और उपनिषदों के साथ चारों वेदों को जानता हो किन्‍लु उसके पुराण 
का ज्ञान न हो तो उसको विचक्षण (योग्य) नहीं समझना चाहिए । वेद का अध्ययन इतिहास 
और पुराण को सहायता से करना चाहिए; वेद अल्पश्रुत (कम पढ़े लिखे इतिहास-पुराण जैसा प्रसिद्ध 
साहित्य न पढ़े हुए) से डरता है कि वह मेरे ऊपर प्रहार करेगा (-मेरा अशुद्ध अर्थ करेगा) । ) 


अब देखना है कि भारतीय इतिहास-पुराण से नदी-स्तुति सूकत पर क्या प्रकाश पड़ता हूँ । 
सूक्‍त का ऋषि प्रैयमेध सिंधुक्षित्‌ हैँ | वेद में केवल नाम के अतिरिक्त और कोई परिचय इस ऋषि 
का नहीं है। पत्चविज्ञ-त्राह्मण (१२)१२।६) में कहा गया है कि रिंधुक्षित्‌ एक राजन्यपि (राजधि) 
था जो बहुत दिनों तक अपने राज्य से निर्वासित था, कितु अंत में उसका पुनराबर्तंन हुआ ; परंतु 
क्राह्मण-ग्ंथ से भी इस बात का पता नहीं लगता कि सिधुक्षित्‌ कहाँ का राजा था। सिंधुक्षित के 
स्थान और समय का पता पुराण से लगता है। भागवत्‌ पुराण के अनुसार भारतवंशी ' पांचाल (गंगा- 
यमुना दोआब) के राजा अजामीढ़ के वंकज प्रियमेध आदि द्विजाति थे-- 


अजामीढ़स्य वंश्या: स्थुः प्रियमेधादयों द्विजा:। ९२१११ 


वैदिक ऋषि प्रैयमेध सिघुक्षित्‌ अजामीढ़ का ही वंशज था। भारतीय इतिहास में राजकुमारों 
के निर्वासन और उनके द्वारा दूसरे प्रदेशों में बिजय तथा राज्यस्थापन के कई उदाहरण पाए जाते 
हैं। इसमें कोई आदइचये नहीं यदि पाज्चाक्त निवासी प्रेयमेघ सिधुक्षित्‌ गंगा के किनारे से चलकर 
पश्चिमी सेयुक्त प्रांत और पंजाब की नदियों को पार करता हुआ सिधु के किनारे पहुँचा हो और 
उसके पश्चिमी तट पर उतरकर उसमें पश्चिम से मिलने वाली सहायक नदियों से भी परिचित हो 
गया हो। सिंधु नदी की समृद्धि, अश्व, रथ, अन्न और युद्ध का जो वर्णन वह करता है उससे 
मालूम होता हैँ कि वह सिंधु के किनारे विजेता के रूप में बतंमान था। 


सुखं रथं युयुजे सिन्धुरद्दिवनं तेन वाजं सनिषदस्मिन्ताजौ। 
महान्ह्यस्थ महिमा पनस्यतेदब्धस्य स्वयशसों विरध्शिन:॥ 
--ऋग्वेद १०७५९ 
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संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 
' सिंधु नदी के विस्तार, शक्ति और समृद्धि देखकर सिंधुक्षित्‌ प्रभावित हुआ था, परंतु जब नदियों 
। की स्तुति उसने प्रारंभ की तब उनकी गणना अपनी अधिकतम परिज्ित और मूलस्थान की निकटतम 


नंदी गंगा से शुरू किया। इस प्रकार नदी-स्तुति सूकक्‍त प्रयमेध सिधुक्षित्‌ की पश्चिमाभिमुख यात्रा 
का चयोतक हूँ। 


प्रैयमेष सिवुक्षित्‌ जिस क्रम से नदी-स्तुति सूकत की नदियों से परिचित हुआ था उसी क्रम 
से उससे पहले और पीछे भी मध्यदेश की आयंजातियाँ और राजवंश सरय्‌, गंगा और यमुना के 
किनारे से पश्चिम की ओर चलकर उनसे परि चत हुए थे। भायंजातत के इस पद्िचमाभिमुख विस्तार 
का इतिहास भी पुराणों में सुरक्षित हँ। (देखिए मेरा लेख--पुरानिक डेटा जन दि ओरिजिनल 
होम . आँफ्‌ दि इण्डो-आयेन्स, दि इण्डियन हिस्टारिकल कंवार्टरली, जिल्द २४ सं० २ जून १९४८) 
प्रघभ हो सकता हूँ कि जब आये मूलतः मध्यदेश के निवासी थे और न केवल पश्चिम में परतु 
भारत के और भागों में भी उनका प्रसार हुआ था तब ऋग्वेद में भारत की बौर नदियों के नाम 
क्‍यों नहीं आते। इसका कारण यह है कि ऋग्वेद का भौगोलिक और ऐतिहासिक संबंध अपने समय 
के संपूर्ण भारत से नहीं था। ऋग्वेद की रचना आयंजाति की उन शाखाओं ने की थी जो प्रायः 
गंगा-यमृना से चलकर पश्चिम की ओर फैली थीं और जिनकी र/(जनीति और संस्कृति का केंद्र 
सरस्वती नदी हो गई थी। इसलिये स्वाभाविक था कि ऋग्वेद में गंगा के पद्दिचमी प्रदेशों की नदियों 
के नामों का उल्लेख होता। आश्चयं तो यह है कि किस प्रकार विद्वानों ने नदी-स्तुति सूकत से यह 
मिष्कषं निकाछा हँ कि इस सूकत में वणित नदियों का क्रम आायों के भारत के ऊपर आक्रमण और 
उनके पदिचम से पूर्थ की ओर विस्तार का द्योतक हैँ ! निष्कर्ष तो ठीक इसका उलटा निकलता हूँ । 
यदि इस सूकत का कोई सरल और भारतीय परंपरा से समर्थित ऐतिहासिक अथं हो सकता हैँ तो यह 
कि भ्रार्यजाति की कुछ शाखाओं का विस्तार गंगा-यमुना के किनारों से पद्िचमोत्तर की ओर कुभा 
(काबुल) तक हुआ था। 


छज्छ, 
0७) ४ जो 
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हमारा विश्व कितना पुराना हे 


अभिय चरण बैनर्जी 


यह विद्व जिसके भीतर हमारी पृथ्वी की सत्ता एक बिंदु से भी छोटी है--कितना पुराना है, 
यह जानने का प्रयत्न करना वस्तुतः बहुत साहसपूर्ण कार्य है। यदि विदव की कोई जन्म- 
पत्री होती अथवा उसके जन्मकाल का कोई विव्वसनीय लेखा होता तो बहुत सरल्तापूर्वक हमें उसकी 
उम्र का पता चल जाता। दुर्भाग्यवश हमारे पास ऐसी कोई सामभ्री उपलब्ध नहीं और हमें विदय की 
अवस्था जानने के लिये दूसरे प्रकार के साधनों का सहारा लेता पड़ेगा। वैज्ञानिक ढंग से इस प्रश्न 
का विवेचन होने के पूव भी प्राचीन ऋषियों ने काल की प्रगति नापने के क्रम बना रखे थे। कालक्रम 
जानने की सब से महत्वपूर्ण विधि हिंदुओं की है। हिंदू पुराणों के अनुसार चार युग मिलकर एक 
महायुग होता है और 

१ महायुग --४३२०००० (सायन वर्ष ) 

१ मन्वंत्र 5७१ महायुग ३०६७२००० वर्ष 

नै ३ > १७ बर्ष (करीब-करीब ) 
१ कल्प 5१६ मन्वेंतर ><१५ संध्या--१००० महायुग -- ४३२००००००० वर्ष ब्रह्मा का 
एक दिन। 

ब्रह्मा अपने इस दिन की इकाई के अनुसार १०० वर्ष तक जीवित रहते हैं। इस प्रकार ब्रह्मा का 
जीवनकाल ४३२०००००००>०८३६०२८ १०० ञ् (रात > दिन ) स्तर १०४ वर्ष 
हुआ। इस कालक्रम के अनुसार वर्तमान कल्प अथवा सृब्टि का प्रारंभ १,९७२,९४९,०४९ वर्ष अर्थात्‌ 
२०८१० वर्ष एवं हुआ हे। यहाँ यह बता देना ठीक होगा कि सृप्टि के आरंभ की यह हिंदू- 
गणना आधुनिक विज्ञान द्वारा की गई गणना के बहुत समीप आती है। 

पष्टिचयी यूरोप के बड़े पादरी (आर्क विशप) उशेर ( १५८१-१६५६ ) ने ओल्ड टेस्टार्मेट' 
की कहानियों से यह निष्कर्ष निकाला था कि सुष्टि का प्रारंभ ईसा से ४००४ बर्ष पूर्व हुआ। 
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संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 
. उस समय यदि किसी वैज्ञानिक ने यह बताने का साहस किया कि “ओल्ड टेस्टामेंट' के लेख 
अविद्वसनीय हैं तो वह घोर नास्तिक समझा जाता था। 


प्रसिद्ध ज्योतिषिद एडमंड हेली (जिसके नाम पर हेली-धूमकेतु” का नामकरण हुआ है) 
ही पहला वैज्ञानिक था जिसने सन्‌ १७१५ ई० में विज्ञान के सहारे विश्व की उम्र जानने का प्रयत्न 
किया। उसका यह अनुमान बहुत ठीक था कि मेदान में बहकर आने वाली नदियों द्वारा निरंतर 
लाए गए लवणीय द्रव्यों के इकट्ठा हो जाने के कारण ही समुद्रों का पानी खारा हो गया है और 
इसलिये महासागरों में पृज्जीभूतत लवण की मात्रा के ज्ञान के आधार पर हम उनके जन्मकाल का 
झंदाज ऊूगा सकते हैं और साथ ही पृथ्वी के ठोस रूप घारण करने के काल का भी हमें ज्ञान हो 
सकता है। हेली ने यह खेद प्रकूट किया कि प्राचीन ग्रीक विद्वानों ने इस बात का बिल्कुल उल्लेख 
नहीं किया कि उस जमाने में समुद्र में कितना खारापन था, अन्यथा उस. समय से दो हजार वर्ष 
पूं और उस समय के पानी के खारेपन के अंतर के आधार पर यह गणना की जा सकती थी कि 
समद्र के पानी को इतना खारा होने में कितना समय लगा होगा। लेकिन इस युकति से कुछ लाभ 
न होता क्‍योंकि हम अब यह जानते हें कि २००० वर्ष के काल में समुद्र के खारेपन में रंच-मात्र 
भी भ्रंतर नहीं प्रतिभासित होता। 


फिर भी इस बात का श्रेय हेली को ही है कि वह पहला व्यक्ति था जिसने यह सुझाव 
उपस्थित किया कि “अभीतक जितना सोचा जा रहा हैँ संसार उससे कहीं अधिक पुराना है।” पर 
पृथ्वी को बने कितना अधिक समय बीत गया इसको पहलीबार भलीभाति समझने का वास्तविक 
श्रेय भू-गर्भ-शास्त्री जेन हट्सेन को ही है। पृथ्वी के निर्माण का इतिहास घटनाओं के क्रम से 
दस चक्र में विभाजित किया जा सकता हैँ और इन्हीं विभाजन के आधार पर उसकी उम्र आँकी 
जा सकती है। 


यह मानकर कि पृथ्वों धीरे-धोरे ठंडी होती जा रही है और पृथ्वी के केंद्र की ओर बढ़ने 
में क्रशः जो तापमान में बृद्धि होती जाती है उसका हिसाब लगाकर केल्विन ने यह निष्कर्ष निकाला 
कि पृथ्वी की ऊपरी सतह को ठहा होकर ठोस बन जाने में २ करोड़ और ४ करोड़ वर्ष के बीच 
का समय लगा होगा। केल्विन के इस निष्कर्षोों पेरी ने गलत बताया और उसने यह सुझाव 
पेश किया कि विश्व का निर्माण करीब ४०००० करोड़ वर्ष पूं हुआ होगा। हाल ही में (सन्‌ 
१९४६ ई०) वेसिटीस्की ने अपने एक निबंध में पृथ्वी के भ्रंतर की गर्मी के इतिहास पर प्रकाश 
डाला है और उन्होंने बहुत सुंदर ढंग से पेरी के अनुमान की पुष्टि की है। केल्विन की 
गणना गलत होने का प्रधान कारण यह है कि उसके जमाने में रेडियम धर्मी पदार्थों का 
कुछ भी ज्ञान नहीं था। भूगर्भ में रेडियमधर्मी-तत्व जिखरे पड़े हैं जो सर्वथा क्षय हो जाने तक 
पृथ्वी की गर्मी बढ़ाने में सहायक होते हैं। पृथ्वी उत्तरोत्तर ठंढी अवदय हो रही है पर भू-गर्भ में 
स्थित रे डियगधर्मी पदार्थों की अतिरिक्त गर्मी के कारण ठंढे होने की गति बहुत ही क्षीण है। इसलिये 
यदि प्थ्वो के क्रमश होने की गति के आधारपर उसकी उम्र की गणना की जाय तो वह 
केल्विन के अनुमान से बहुत अधिक होनी चाहिए। स्ट्रट (वर्तमान लॉड रैले) ने सर्वप्रथम यह 
खोज की कि पृथ्वी के भीतर प्रायः प्रत्येक भाग में. चट्टानों के अंदर रेडियमधर्मी पदार्थ पाएं जाते 
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विशाल बुद्धिमूति का मस्तक गुप्तकाल (ई० ५वीं शती) मथुरा से प्राप्त 
“मथुरा संग्रहालय 


संपूर्भायंद अभिनंदन ग्रंथ 


हैं। पृथ्वी में जो कुछ गर्मी है वह केवल प्रारंभ की गर्मी का अवशेष ही नहीं है वरन्‌ रेडियमधर्मी 
' पदार्थों के कारण भी निरंतर पृथ्वी की गर्मी के क्षय की कुछ अंदा तक पूति होती रहती है। 


यदि किसी प्रकार यह मारूस हो जाय कि समुद्र के पानी में संमिकित छबण की संपूर्ण 
सात्रा क्‍या है तथा एकवर्ष में नदियों द्वारा कितता नमक महासागरों में पहुँचता रहता है तो यह 
सरलतापूर्वक बताया जा सकता हैँ कि समुद्र कितने पुराने होंगे--हाँ, यह अवश्य है कि यह गणना 
इस विश्वास पर की जाग्रगी कि प्रतिवर्ष नदियों द्वारा समुद्र में एक ही मात्रा में नमक इकट्ठा होता 
है। आजकल प्रतिवर्ष समुद्र के पानी में नदियों द्वारा करीब १५०८ १०" टन नमक लाया जाता है। 
यह मानकर कि अतीत में इसी मात्रा में प्रतिवर्ष नदियों हारा नमक समुद्र को मिलता रहा है, 
गणना करनेपर शात होता है कि समुद्रों का निर्माण करीब २५ करोड़ वर्ष पूर्व हुआ होगा। पर 
पृथ्वी को बने इतने कमर दिन नहीं हुए होंगे। इस शुटि का कारण यही है कि भूतकाल में भी 
सदियों द्वारा समुद्र को ठीक उतना ही नमक प्रतिवर्ष नहीं मिलता रहा है जितना आजकल मिलता है । 
सुद्ूरमूत में जितना लबषण समूद्र में बहकर आता था उससे बहुत अधिक आजकल जा रहा है। 
कारण यह है कि कालांतर में पहाड़ की अऋंखलायें अधिक ऊँची होती गई हैं तथा बनविहीन मैदानों 
का क्षेत्रफल पहले से अधिक बढ़ गया है। इसलिये नदियों को अब स्थल से अत्यधिक मात्रा में रूवण 
उपलब्ध हे। अतः यह सर्वथा संभव है कि समूद्रों का निर्माण २५ करोड़ वर्ष के बजाय २५० करोड़ 
वर्ष पूर्व हुआ हो। 


रेडियमधर्मी पदार्थों के क्षय को ध्यान में रखते हुए इस संबंध में अधिक विश्वसनीय तथ्यों 
का संग्रह किया जा सकता है। रेडियमधर्मी पदार्थों का क्षय किस गति से होता है, यदि यह मालूम 
है तो चट्टानों में सीसा तथा उरानियम अथवा सीसा तथा थोरियम के अनुपात के सहारे चट्टानों की 
उम्र का ठीक-ठीक पता लगाया जा सकता है। परमाणुओं का परिवतेन निम्न प्रकार से होता हैँ। 
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प्रत्येक ददा में सीसे का एक निदिचत समस्थानिक (अ।इसोटोप) बनता रहता हैं। आजकल इन पदा- 
थाँ के विधटन के कारण सीसे के समस्थानिक किस गति से बनते हैं इसका बहुत हो सही शान हम 
लोगों को प्राप्त है। पर प्रदन उठता है कि क्‍या सुदूर अतीत में भी इसी गति से सीसे के समस्थानिक 
बनते रहे हैं। सौभाग्यवश इस बात को परीक्षा ली जा सकती है कि कालांतर में समस्थानिक 
बनने की रीति में परिवर्तन हुए हैँ कि नहीं। ग्रैनाइट के कुछ ऐसे प्रकार हैं जिनमें भूरे माइका के 
फेन मिरूते हैं और जिन्हें (प्लिमोक्रोइक हँलोज़) कहा जाता है। यदि बहुत अच्छी कोटि की 
खुदंबीन के सहारे इनकी कांति का निरीक्षण किया जाय तो प्रभापूर्ण केंद्रीय वृत्तों की एक बहुत 
ही मनोरम श्यंखला दिखाई पड़ेगी और प्रत्येक दीप्सिमंडल के केंद्र में स्थित बहुत हो सूक्ष्म रेडियम- 
धर्मी रवा (किस्टछ) मिलेगा। प्रत्येक दिला में प्रक्षिप्त होने वाले हौलियम के परमाणु अथवा 
अल्फाकण के कारण ही माहका का रंग काला हो जाता है।- हर वृत्त का अरधव्यास रेडियमधर्मी 
परमाणु के अल्फाकणों की पहुंच का द्योतक है। श्री जी० एच० हॉडर्सस ने बहुत हो सावधानीपूर्जक 
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हमारा बिदम कि तन। पुराना है 


इन बूत्तों की सीमा का माप किया है और उन्होंने पता लगाया है कि वे वुत्त जो एक जरवब' वर्ष 
से घी अधिक पुराने हैँ हीफ उतने ही प्रभापूर्ण हें जितने कि वे वृत्त जो अपेक्षाकृत कम समय की 
शट्टानों में पाए जाते हें। इस तथ्य से यह निष्कर्ष निकला कि बूत्तों के अद्ब्यास तथा अल्फाकणों 
की गतिसीमा ( रेंज ) समान हैं और भौतिक स्थिरांक बदले नहीं हैं। 


इस प्रकार यह जान लेनेपर कि रेडियमघर्मी पदाथों में सीसा के समस्थानिकों के बनने की 
गति चिरकाल से एक ही जैसी रही है, यह शातर करना सररू हो जाता हैं कि सीसे की बतेमान 
सात्रा कितने दिनों में इकट्ठी हुई होगी। यूरेनाइट की चट्टानों में निहित सीसे की मात्रा के आधार पर 
हिसाब लगाने से यह मालूम होता है कि हमारी पृथ्वी कम से कम १ अरब वर्ष पुरानी है । यदि 
हम यह मान लें कि पृथ्वी के निर्माण के समय इसमें सीसे के समस्थानिक?०** बिलकुल नहीं थे 
और धीरे-धीरेए४ २३२ के विघटन के कारण इनका समावेश होता गया है तो पृथ्वी के अधिक से 
अधिक ५४०० करोड़ वर्ष पुरानी होने का प्रमाण मिलता है। प्रसिद्ध भूगमं-शास्त्री भ्रॉयंर होल्म्स 
का कहना है कि इस बात की अधिक संभावना है कि हमारी पृथ्वी ३३५ करोड़ बर्ष पुरानी है। 


पृथ्वी की उज् की सीमा निर्धारित क्र लेने के बाद अब हम अपने विध्व की उम्र के विषय 

में विचार करेंगे। पर हमारा विश्व तो पृथ्वी की तरह एक छोटा-सा पिण्ड है नहीं। पृथ्वी से लाखों 
करोड़ों गुने बड़े तारे अरबों की संख्या में इस विश्व में बिखरे पड़े हैं और इन तारों के बीच 
कोटि-कोटि पृथ्वी को एक कोने में छिपा रखने की क्षमतावाले भयंकर रिक्तस्थान पड़े हें। अपने 
इस आश्चयंजनक विश्व के भीतर किस प्रकार के कितने तारे कहाँ-कहाँ हैं, इसका भी समुचित 
ज्ञान हमें नहीं हें। अतः विद्व की उम्र निर्धारित करना दुष्कर कार्य है । पर अपने बिए्व के 
विषय में एक अच्छी बात यह है कि इसमें बिखरे हुए तारे सर्वथा स्वतंत्र नहीं हें। जगह-जगह 
इन तारों के संघटन हें अर्थात्‌ अनेक तारों के बड़े-बड़े यूथ या समुदाय हैं। तारों के इन समुदायों 
को नीहारिका कहते हें। इन नीहारिकाओं की उम्र के विषय में जानने के लिये हमारे पास कुछ 
उपयोगी ज्ञान है और उन्हीं के आधार पर हम इस विष्व की उम्र की भी सीमा निर्धारण करेंगे। 
हम उस नीहारिका के विषय में चर्चा करेंगे जिसमें पृथ्वी आदि ग्रहों को लेकर हमारा सूबे भी 
संमिलित है । जिस किसी ने अंधेरी रात में निर्मेंल आकाश पर दृष्टि डाली होगी उसने आकाह- 
गंगा को अवश्य देखा होगा। आकादा-गंगा एक प्रभादृ्ण मेखला की तरह व्योम में फैली रहती है। 
मनृष्य की कल्पना ने आकाश-गंगा को लेकर बहुत-सी कथाओं की सृष्टि की हैँ । यूनानियों की 
यह धारणा थी कि जुपिटर ने जब देवताओं की परिषद्‌ बुलाई थी तव देववुद इसी मार्ग से गए थे। 
इस मार्ग के दोनों ओर देवताओं के भव्य प्रसाद बने हुए हैं तथा देवनिवास से हटकर साधारण 
जनों के रहने के स्थान हें। कहने की आवश्यकता नहीं कि यह कल्पना अधिक चमकीले और कम 
खमकीले तारों को लेकर की गई है। आधुनिक ज्योतिष्‌-शास्त्र ने आकाशा-गंगा के विषय में अधिक 
यथार्थवादी दृष्टिकोण से काम लिया है। आकाह-गंगा में निरंतर परिवतंन हो रहे हैं, पर ये परि- 
बर्तेन इतने धीरे-धीरे हो रहे हैं कि मनुष्य के जीवनकाल में इनको परखना बहुत कठिन है। इसी 
आकाश-गंगा के एक कितारे हमारा सूर्य भी अपने आश्रित ग्रहों के साथ घूम रहा है। यह नीहारिका 
अपने कंद्र की धुरी के चारों ओर कुम्हार के चक्‍के की तरह घूम रही है। इसके भीतर सूर्य से 
भी बड़े-बड़े तारे और छोटे-बड़े कई तरह के नक्षत्र-समूह भरे पड़े हैं। आकाश-गंगा की ही भाँति 
और भी नीहारिकायें विश्व में हें। यहाँ हम यह जानने का प्रयत्न करेंगे कि आकाश-गंगा कितनी पुरानी 
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संवूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 
हैं। जितने समय में हमारा सूर्य आकाह्ष-गंगा के केंद्र के चारों ओर एक चक्‍कर पूरा करता है 
उतने समय को हम एक बअ्रह्म-वर्ष कहेंगे। एक ब्रह्म-चर्थ थ्ीस करोड़ साधारण क्यों के बराबर होता है। 


आकाझ्-गंगा के भीतर के सभी तारे तथा नक्षत्र-समूह निरंतर घुम रहे हैं। इनके घूमने की 
गति और कक्षा भिन्न-भिन्न हें, छेकिन अपने भमण-काल में ये नक्षत्रमंडल एक दूसरे की गति को 
प्रभावित करते रहते हैं। आकाझ-गंगा के बनने के समय उसके नक्षत्रों की जो गति तथा कक्षा रही 
होंगी उनमें आज बहुत परिवर्तन हो गए होंगे। वस्तुत: घूमने के क्रम में जब एक तारा दूसरे तारे 
के अथवा एक नक्षत्र-समह के समीप आ जाता है तो आपस में गति तथा ऊर्जा ( एनर्जी ) का 
आदान-प्रदान हो जाता है और यदि बिना किसी ध्वंस के घूमने का यह क्रम चिरकाल तक चलता 
रहा, तो इन तारों की गति-शक्ति एक दूसरे के बराबर होती जायगी। इस प्रकार आकाहश-गंगा की 
संपूर्ण गति-शक्ति का सभी तारों में समान वितरण होने के लिए कम से कम ५०८१० '' वर्ष लगेंगे। 
निरीक्षण करने से पता चलता है कि आजकल आकाश-गंगा के भीतर के विभिन्न तारों और तारक- 
समूहों की गति-शक्ति में बहुत भिन्नता है! 'बी--परिवार के तारों की गतिशक्ति 'के तथा एम 
परिवारों की गति-शक्ति के आधे से भी कम है। परिवतंनशील तारों की गतिशक्ति अपने ही समान 
के साधारण तारों से करीब २५ गुना अधिक है। इस प्रकार भिन्न-भिन्न तारों की गति में बहुत 
झंतर है और इस गति-वैषम्य से यह निष्कर्ष निकलता है कि आकाश-गंगा को इस तरह चक्कर 
करते हुए बहुत दिन नहीं हुए होंगे। 


आकाश-गंगा का केंद्रक इसके मीतर बिखरे हुए सभी नक्षत्र-समूहों को अपनी ओर आइक्ृष्ट 
करता रहता है। यदि किसी नक्षत्र-समूह के तारे एक दूसरे के काफी समीप हुए तो उनके आपस के 
आकर्षण की प्रबलछतता के कारण नीहारिका के केंद्रक का आकर्षण उनमें किसी प्रकार का विधघटन 
आसानी से नहीं कर सकता, पर यदि किसी नक्षत्र-पुंज में तारों का घनत्व कम हुआ, तो घीरे- 
धीरे केंद्रक के आकर्षण के कारण उनमें विघटन हो जाता है और कालांतर में वह नक्षत्रपुंज समाप्त 
हो जाता हैँ । अधिक धनत्ववाले नक्षेत्र-समूहों में विघटन तभी होता है जब वे अपनी अबाध दौड़ 
में अकस्मात्‌ किसी दूसरे नक्षत्र-समूह के पास आ जाते हूँ। पर इस प्रकार की दुर्घटना बहुत समय 
बाद ही हो सकती हैँ। अधिक घनत्ववाले नक्षत्र-समूहों का औसत जीवनकाल प्रायः १०” बर्षं 
होता है। पर उन नक्षत्र-समूहों का ध्यंस जिनका घनत्व करीब-करीब ( प्छाइडोज़ ) कृत्तिका के 
समान हूं अपेक्षाकंत कम समय में हो सकता है। उनका औसत जीवनकाल करीब १५ ब्रह्म वर्ष तक हैँ। 
इस प्रकार के नक्षत्रपुंजों की संख्या आजकल करीब ७०० के हैँ जिससे यह निष्कर्ष निकालना सर्वथा 
उचित है कि आकाश-गंगा को बने बहुत दिन नहीं हुए होंगे अन्यथा इस प्रकार के तारक-समूह इतनी अधिक 
संख्या में न पाए जाते। 


आकाश-गंगा के बाहर स्थित कुछ प्रकाशमेषों की गति का निरीक्षण करने के बाद अपनी 
नीहारिका के १० अरब वर्ष पुरानी होने का विस्मयजनक पर विश्वसनीय प्रमाण मिलता हैं। २८ 
साल पहले फ्लेगस्टाफ तथा माउंट-बिल्सन वेधशाला के ज्योतिविदों ने देखा कि आकाश-गंगा के बाहर 
एकाघ अपेक्षाकृत धूमिल नीहारिकाओं के वर्णानृक्रम में कुछ अद्भुत लक्षण हेँ। इनके वर्णानुक्रम 
कुछ सूर्य के वर्णानृक्रम के समान ही थे पर इनमें एक विदेष बात थी। आकादा-गंगा के वर्णानुक्रम 
में यह पाया ग्ण्या कि वर्ण-पट के काल किनारे की ओर अवश्योषण रेखा खिसक गई है। स्ाथ:ही 
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हमारा विष्व कितना पुराना है 


जितनी 'ही अधिक घुघली नीहारिका थी उतनी हो अधिक अवज्ोषण रेखा खिसकी हुई मिली। 
अधिक दूरवाली नीहारिकाओं के वर्णानुक्रम में तो आयनित (आयोनाइज्ड) कैल्शियम की के रेखा जिसे 
एंगस्ट्रॉम की ३९३३ इकाइयों पर रहना चाहिए, ४३४१ इफाइयों पर थी, जहाँ साधारणतया हाइ- 
ड्रोजन रेखा रहती है। डॉप्लर के सिद्धांत के अनुसार इस व्यतिक्रम की यही मीमांसा है कि मे दूर 
की नीहारिकायें हमलोगों से और दूर हटती जा रही हें और नीहारिकाओं का यह संपूर्ण लोक ही 
फैलता जा रहा है । यदि अवशोषण-रेखा का छाझ किनारे की ओर हटना प्रसरण की गति का 
द्योतक हू तो सापेक्षवाद के सिद्धांत के अनुसार दूर हटने की गति और दूरी में जो संबंध है उसके 
आधार पर गणना करने से यह निष्कर्ष निकलता है कि हमारे विश्व का प्रसरण आज से करीब 
३ अरब वर्ष पूर्व प्रारंभ हुआ। यह सनन्‍्तोष का विषय है कि दूसरी विधियों द्वारा स्वतंत्र रूप से 
हिसाब लगाने के बाद विश्व के लिए जो जीवनकाल आता है वह इसके बहुत समीप है। पर इससे 
यह नहीं समशना चाहिए कि यह अनुमान सर्वथा ठीक हैं और इसमें किसी प्रकार की त्रुटि नहीं। 
बस्तुत: इस तक में कई दोष हैं। विश्व के प्रसरण शील होने के. सिद्धांत को सापेक्षबषाद का समर्थन 
अवद्य प्राप्त है पर इसी प्रकार सापेक्षवाद न फैलने वाले तथा स्पंदनशील ( आसिलेटिंग युनिवर्स ) 
की भी पुष्टि करता है। 


होता क्‍या है कि हमलोग प्रयोगशालाओं के अनुभवपर प्रतिपादित होने वाले परभाणु-विज्ञान 
तथा बिकिरण के सिद्धांतों का प्रयोग किसी प्रकार के सुधार की स्पष्ट आवद्यकता के बिना ही 
इन नीहारिकाओं के साथ भी करते हें। लेकिन यह जरूरी नहीं है कि ये नियम उसी सचाई के साथ 
इन नीहारिकाओं के संबंध में भी लागू हों। जैसे अवशोषण-रेखा का छारू किनारे की ओर हटने का 
बहुत ही स्पष्ट अर्थ यह लगाया जायगा कि बिद्व प्रसारणशील हैँ उसी तरह इस बात की मीमांसा 
दूसरे ढंग से भी हो सकती है। प्रयोगशालाओं में क्वेंतम की शक्ति सेकंड के कुछ हिस्से तक ही 
रहती है, हमारी नीहारिकाओं में यह शक्तित कई हजार वर्ष तक रह सकती है। लेकिन यदि क्वेंतम 
की शक्ति का बहुत ही धीरे-धीरे क्षय हो रहा हो तो यह संमत है कि हमें उस क्षय का अपनी 
प्रयोगशलाओं में अथवा नीहारिकाओं में किसी प्रकार का आभास न॑ मिले। पर यदि प्रकाश-रश्मि 
एक करोड़ वर्ष की यात्रा करती रहे तो क्वेतम की शक्ति का यह हास निश्चय ही इतना अधिक 
हो जायगा कि इसका रंग कुछ लछाछ होने लगेगा। हाल ही में गति के संबंध में एक एसे नियम 
का शोध हुआ है जो यह बताता है कि समय के बढ़ने के साथ फैलने की गति क्षीणतर होती 
जाती है। तो भूतकाल में फैलने की गति अधिक थी और श्रब क्रमशः कम होती जा रही हैँ। 
इस आधारपर गणना करने से विश्व के फैलने का समय १ अरब वर्ष पूर्व प्रारंभ होता है। 


आकाश-गंगा के बाहर स्थित तारों के संघटन के गति-विज्ञान का अध्ययन करने के बाद यह 
निध्कर्ष निकलता हैँ कि हमारी नौहारिका के बनने की अधिक कालवाली अवधि ही ठीक हूं। 
पर ट्युब्गं का कहना है कि नीहारिकाओं के कई यूथ होने से हम इस परिणाम पर पहुँचते हें कि 
ये सभी नीहारिकायें १००० अरब वर्ष से अधिक युरानी नहों है। श्वेत बौने तारों का अध्ययन 
करने से लंबी अवधि वारा ही अनुमान ठौक जेंचता है पर यह भी कहा जाता है कि ये तारे विश्व 
का फैलाव प्रारंभ होने के बहुत पहले ही बन गए थे। फिर हम यह भी देखते हँ कि आकाह-गंगा 
के भीतर धूलिकण और गैसे भरी हुई हँ। यदि आकाह-गंगा बहुत पुरानी होती, तो ये गँसे और 
धूलिकण अब तक ठोस तारों में समा गए होते । उनकी उपस्थिति अल्पकाल वाली अवधि की पुष्टि करती हूँ। 
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पेनेध ने रेडियमध्िता के आधार पर गणना करके यह परिणाम सिक्राछा है कि उल्काकण 
। (मिटियोराइंट्स) का जस्म अधिक से अधिक ७ अरब वर्ष पहले हुआ होगा। रसेल का कहना 
है कि हमारी पृथ्वी में रेडियमधर्मी द्रब्यों की उपस्थिति इस बात की साक्षी हैँ कि हमारी पृथ्वी 
१० करव वर्ष से अधिक पुरानी नहीं हो सकती। मह अवधि संपूर्ण सौर परिवार के लिए भी लागू 
होती है। 


मेरी अपनी यह धारणा है कि यह विश्व फैलता.भी हैँ और सिकुड़ता भी है। सापेक्षयाद 
का सिद्धांत भी इस मत की पुष्टि करता है। इस समय यह विश्व फँल रहा है और फैलने का यह 
क्रम प्रायः १० अरब वर्ष पूर्व प्रारंभ हुआ। दुवेत बौने तारों में कुछ का निर्माण वर्तमान प्रसरण के 
पूर्व ही हुआ था। बस्तुतः हमारे बिश्व के जीवनकाल कान तो कोई शआदि है और न प्रंत। 
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दक्षिण में शक संवत्‌ का प्रसार 
ब[० दि० मिराशी 


ऐसा परंपरागत विश्वास है कि दक्षिण भारत के अधिकांश भागों में संप्रति प्रवलित शालि- 
बाहन शक (संबत्‌) की स्थापना ई० प्रथम शतक में शालिवाहन नामक राजा ने की। यह भी 
माना जाता हैं कि यह शालिवाहन पैठण नगर में राज्य करता था। पुराण, कथासरित्सागर, बृह- 
त्कथामंजरी जैसे संस्कृत ग्रंथों और जैनों के कल्पप्रदीप' तथा निर्मुक्ति आदि टीकाग्रंथों में पैठन के 
सातवाहन राजा का नाम आया है। कहा जाता हैं कि यह सातवाहन और दाक-संस्थापक शालिवाहन 
एक ही थे। सातवाहन एक कुल का नाम था और उसका संस्थापक सातवाहन नामक राजा था, 
इसीलिये उसका यह नाम पड़ा। सातवाहन की दो मुद्राएँ प्रकाशित हो चुकी हैं और तीसरी मुझे 
हाल में ही प्राप्त हुई है, वह भी शीघ्र ही प्रकाशित होगी। परंतु इनसे यह विदित नहीं होता कि 
इस सातवाहन राजा ने किवा उसके किसी वंशज ने संप्रति दक्षिण में प्रचलित शालिवाहन शक संवत्‌ को 
प्रबलित किया होगा। कारण, यदि ऐसा होता तो इस वंश के एकाघ शिलालेख में तो इस संवत्‌ के 
अनुसार काल-गणना की होती। परंतु सातवाहन के किसी भी लेख में इस काल का उल्लेख नहीं है। 
शकसंवत्‌ के साथ शालिवाहन राजा का नाम भी ई० चौदहवें शतक में अर्थात्‌ इस संबत्‌ की स्थापना 
के १३०० वर्षों के अनंतर विजयनगर के राजा हरिहर के ताम्रपत्र में पहलेपहल आता है। इसके 
पूर्व के सभी लेखों में इस कार को शककाल किवा शक-नृपकारू कहा हैं और इसके वर्ष का शकवर्ष, 
शक-नृपति-संवत्सर अथवा शक-नृपति-राज्याभिषेक-संवत्सर नाम से उल्लेख किया है। इससे यह स्पष्ट 
है कि यह संवत्‌ किसी शकनृपति ने प्रचलित किया और कई छातकों के अनंतर इसमें शालिवाहन 
का नाम जोड़ा गया। 


इस शककाल का संस्थापक शक राजा कौन और कहाँ हुआ इस विषय में विद्वानों का 
मतभेद है। तथापि अनेक शोधकों का मत है कि वह कुषाणवंशी राजा कनिष्क रहा होगा। कनिष्क 
का विस्तृत साम्राज्य उत्तर भारत में बायव्य सीमाप्रांत से मगध तक फैला हुआ था। उसके द्वारा 
स्थापित संवत्‌ का उपयोग हुविष्क, वासुदेव इत्यादि उसके बंशजों ने अपने छिलालेखों में किया हूँ। 
यह राजा छकवंशी न होकर कुषाणवंशी था यह सत्य है, परंतु इतर भारतीय संवर्तों के समान इस 
संवत्‌ का 'शक' नाम आरंभ के लेखों में नहों आता। वह साढ़ंचार सौ वर्ष के बाद के रेस में 
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पहलेपहल आता है। जिस प्रकार आभीरों द्वारा स्थापित संवत्‌ का पीछे कलचुरि राजाओं द्वारा उपे- 
योग किए जाने पर कलचुरि नाम पड़ा, उसी प्रकार इस संबत्‌ का भी पीछे शक राजाओं द्वारा उप- 
योग किए जाने पर 'शक' नाम पड़ा। 


कुषाणवंधा का अस्त होते पर उत्तर में इस संबत्‌ का धीरे-धीरे संकोच होता गया। मध्य- 
हिंदुस्थान में राज्य करने वाले राजा मध के कुछ लेख हाल में प्राप्त हुए हैं, उनमें एंक विशिष्ट 
संवत्‌ का उपयोग किया हुआ मिलता है। वह भी यह शक संवत्‌ हो होगा, यह प्रस्तुत लेखक ने 
अन्यत्र दिखलाया है। गुप्त सम्राट, समुद्रगुप्त द्वारा इस राजा का उच्छेद किए जाने पर इस संबत्‌ 
फा मध्यभारत में भी छोप हो गया। इसके पहचात्‌ मालवा और काठियावाड़ में राज्य करनेवाले 
क्षत्रपों के शिलालेखों में और मुद्राओं पर इस संवत्‌ के वर्ष दिए हुए हैं। ये वर्ष शक संवत्‌ के हें,' 
इस विषय पर विद्वानों का ऐक मत्य है। कुछ का तो यह मत है कि इन क्षत्रपों का मूलपुरुष चष्टन 
ही इस संवत्‌ का चलानेवाला रहा होगा। परंतु यह मत योग्य नहीं प्रतीत होता। कारण यह हूँ 
कि चष्टन कितना भी हो तो महाक्षत्रप अर्थात्‌ प्रांताधिपति ही था। तब इसमें संदेह नहीं कि 
उसने किसी सम्राट का स्वामित्व स्वीकार किया था। उसे अपना निजी संबत्‌ चलाने की स्वतंत्रता 
नहीं थी। इससे बहुत कर के यही मत सयुक्तिक प्रतीत होता है कि उसका सम्राट्‌ कनिष्क ही 
रहा होगा और कनिष्क के द्वारा स्थापित संवत्‌ का ही उल्लेख उसके प्रांताधिपति चष्टन तथा उसके 
वंदाजों के लेखों में किया गया है। क्षत्रपों का उच्छेद द्वितीय चंद्रगुप्त बिक्रमादित्य ने ई० चौथी 
शताब्दी के अंत में किया। उसके पश्चात्‌ शक्‌ संवत्‌ का उत्तर भारत से सर्वथा लोप हो गया और 
उसकी जगह पहले गुप्त संवत्‌ ने और पीछे विक्रम संबत्‌ ने ले ली। 


केवल दक्षिण में यह शक संवत्‌ धीरे-धीरे स्वयं फैलता गया। उत्तर महाराष्ट्र में कुछ काल 
तक भूमसक और नहपान, इन दो अन्य क्षत्रपों का राज्य था। नहपान के शिलालेख में दिए हुए 
४२ और ४६ वर्ष इस छाक संवत्‌ के ही होने चाहिए। नहपान के लेख नासिक, कालें इत्यादि स्थानों 
में पाए गए हें। सातवाहन वंशी गौतमीपुत्र ने इस नह॒पान का पराभव किया और इसके क्षहरात 
बंश का समूल उच्छेद किया। इसके बाद ई० दूसरे शतक में यह झक संवत्‌ कुछ काल के 
लिये महाराष्ट्र से रूप्त हो गया और उसकी जगह आभीरों द्वारा लगभग २५० ई० में स्थापित 
एक दूसरे संबत ने ले ली। आभीरों के साम्राज्य-विस्तार के साथ-साथ उनके संबत्‌ का प्रचार 
उत्तर-महाराष्ट्र, कोंकप और गुजरात प्रांतों में हुआ। पीछे कलचुरि राजाओं द्वारा अपनाए जाने पर 
बह विवर्भ में भी कुछ काल तक प्रचलित रहा। ई० सातवीं शती में बदामी के चालुक्यों द्वारा कलू- 
चुरियों का पराभव होने पर इस आभीर अथवा कलचुरि संवत्‌ का दक्षिण से धीरे-धीरे छोप हो 
गया। 


बदामी चालुक्यों ने शक संवत्‌ का आदर किया। पूर्व कथनानुसार ई० दूसरी शताब्दी में 
यह संबत्‌ उत्तर-महाराष्ट्र से लुप्त हो गया। इसके बाद का इस संवत्‌ का प्रथम ज्ञात वर्ष ४६५ 
(ई० ५४३) है जो चालुक्य सम्राट प्रथम पुलकेशी के बदामी के रेख में मिलता है। चालुक्यों का 
साम्राज्य ई० सातवीं छाती में महाराष्ट्र, कोंकण, गुजरात और आंध्र प्रांतों में फैला और उसके साथ 
ही साथ शक संवत्‌ का प्रसार भी इन प्रांतों में हुआ। तब से आज तक इनलन प्रांतों में शक संबत्‌ 
अविज्छिन्न रूप से प्रचलित है। ४ 


है 


दक्षिण में शक संवत्‌ का प्रसार 


ई० दूसरी से छठी शती के बीच के काल का इस संब्त्‌ का कोई लेख अभी तक प्राप्त नहीं 
हुआ है। इस कार में इस संवत्‌ का उपयोग कौन करता था, यह प्रश्न अब भी अनिर्णति है। इस विषय 
की थोड़ी नवीन जानकारी प्रस्तुत लेख में देने का प्रयत्न किया गया है। 


यह सत्य है कि ई० तीसरी शत्ती से बदामी के चाल॒क्‍यों ने शक संवत्‌ को अंगीकार किया, 
परंतु वे इसे अपना संवत्‌ नहीं मानतें थे, इसका स्पष्ट निर्देश उनके तथा उन्हीं की भाँति उनके 
मांडलिकों के सभी खेलों में मिलता है। तब यह स्पष्ट हैं कि चालुक्यों के उदय के पूर्व इस संबत्‌ 
का उपयोग किसी शक्‌ राजा ने किया और अपने प्रांत में पूर्व से ही प्रचलित होने के कारण चालुक्यों 
ने उसका उपयोग किया। जब चालुक्यों के मांडलिक उत्तर महाराष्ट्र, कोंकण और गुजरात में राज्य 
करने लगे, तब पहले उन्होंने कुछ काल तक उस प्रांत में पहले से ही अचलित आभीर-कलूचुरि संबत्‌ 
का उपयोग किया। इसपर से भी उपर्युक्त अनुमान ठीक मालूम होगा। परंतु यहाँ प्रश्न यह उपस्थित 
होता है कि बदामी अथवा बीजापुर जिले के पड़ोसी शक राजा का राज्य चालुकक्‍्यों का पूर्ववर्ती था, 
इसका प्रमाण क्या ? इस प्रश्न का उत्तर हाल ही में हैदराबाद में प्राप्त चार मुद्राओं से दिया जा 
सकता है। इनमें की पहली दो मुद्राएँ हैदराबाद के मुद्रा-संग्राहक श्री हुरमुज कौस के संग्रह में हैं। 
उनको मेंने तीन वर्ष पूर्व इंडियन हिस्टारिकल क्वार्टली नाम की सुप्रसिद्ध त्रमासिक शोधपत्रिका में 
प्रकाशित किया था। ये मुद्राएँ सातवाहन की मुद्राओं के सदुश हैं । उनपर सामने की ओर 
सूड़ ऊपर किए हुए हाथी बना हैं और पीछे की ओर उज्जेन चिह्ल (एक पर एक आड़े खड़े 
रखे हुए डंबल) हैं। हाथी के चारों ओर राजनाम है जो दो में से किसी एक मुद्रा पर भी 
पूर्णरूप से स्पष्ट नहीं है। परंतु दोनों मुद्राओं के अक्षर एकत्र करने पर वह “रंजो सिरि सगमान- 
महसस' इस प्रकार पूरा होता है। यह नाम तत्कालीन प्राकृत भाषा में है और अक्षरों की लिपि ई० 
दूसरी या तीसरी शती की है। मुद्राओं पर के शब्दों का अं इस प्रकार होगा--यह मुद्रा राजा 
श्री शकमान महिष की' (है)। पुराण में इस राजा का ताम निम्नलिखित रूप में आया है-- 


शक्‍्यमानाभवद्राजा महिषाणों महीपति: |”) 


पुराणों के पाठ में अनेक लेखकों के अनवधान अथवा अज्ञान के कारण अनेक भूले पाई जाती हैं। 
ऊपर उद्धुत मूल का पाठ इस प्रकार होगा-- 

शकमानोभवद्राजा महिषाणां महीवतिः 
इसका अर्थ है--'महिषों का राजा शकमान हो गय' ।” अतः यह स्पष्ट है कि ये मुद्राएँ श्कवंशी मान 
राजा की हैं। इन मुद्राओं पर भी उसका 'महिष' विशेषण लगा हुआ है, इससे विदित होता है कि 


वह माहिषक देशपर राज्य करता था। इस माहिषक देश का उल्लेख दक्षिण में विदर्भ और ऋषीक 
(वर्तमान खानदेश) देशों के साथ रामाय्रण में आया है। इस विषय का विवेचन पीछे किया जायगा। 


कुछ मास पूर्व हैदराबाद राज्य के बस्तु-संशोधन विभाग के श्रमुख रुवाजा मुहम्मद अहमद ने 


कुछ मुद्राओं के फोटों मेरे पास पढ़ने के लिये मेजे थे। इनमें से दो मुद्राएँ इस वंश के राजा की हैं। 
. इनमें की एक मुद्रा हैदराबाद नगर के उत्तर के मेड जिले के कोंडापुर स्थान में प्राप्त हुई थी । 





१. पाजिटर कृत कलियुग राजवंश (अंग्रेजी), १० ५१। 
९९ 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


इस स्थान में सातवाहन राजा का विस्तुत अवशेष पाया गया है। यह मुद्रा सीसे की हैं और इसके 
संमुख पृष्ठ पर सिंह की आकृति है। यह मुद्रा भी सातवाहन की मुद्राओं के सदुश हेँ। इसपर का 
राजनाम खंडित है, तथापि बचे हुए अक्षर 'माण महसस' इस रूप में पढ़ें जाते हें। अतः इसमें 
संशय नहीं कि यह मुद्रा भी उसी शकवंशी मान राजा की बनवाई हुई हैं। 


दूसरी मुद्रा हैदराबाद राज्य के दक्षिण रायचूर जिले के अंतर्गत मस्की स्थान के उत्खनन में 
प्राप्त हुई थी। यहाँ अशोक का शिलालेख प्राप्त होने के कारण यह गाँव झोधकों का सुपरिच्षित 
है। यह मुद्रा भी सीसे की है और इसके संमुख भाग पर घोड़े की आकृति है। उसके चारों ओर 
का राजनास खंडित हो गया है। तथापि 'यसस महसस' ये अक्षर पढ़ें जाते हें। इससे विदित होता 
है कि इस मुद्रा को महिषवंश के एक राजा ने बनवाया था और उस राजा के नाम के अंत में यशस्‌' 
शब्द था। इस राजा की और मुद्राएँ प्राप्त हुए बिना इस राजनाम को पूरा करना संभव नहीं है। 


'महिब' वंश का नाम संभवतः माहिबक देश के नाम पर पड़ा। माहिषक देदा का उल्लेख 
रामायण, महाभारत और पुराण में अनेक स्थलों पर आया है। रामायण में सीता की खोज के लिये 
सुग्रीव द्वारा भिन्न-भिन्न दिशाओं में बानरों के भेज जाने का वर्णन हुँ। दक्षिण के देशों में 'विदर्भान्‌ 
ऋषिकांइचैव रम्यान्‌ माहिषकानपि' इस प्रकार विदेभ॑ और ऋषिक देझों के साथ माहिषक देश 
का नाम आया है। महाभारत में माहिषक का नाम भीष्मपर्व, कर्णपर्व, अनुशासनिक पर्व, अश्वमेधिक 
पर्व इत्यादि कई पर्वों में मिलता है। इन उल्लेखों से विदित होता है कि माहिषक देश द्रविड़, कलिग, 
आंध्र और महाराष्ट्र की ही भाँति दक्षिण में था। साथ हो, उसका नाम इन देशों के साथ-साथ 
आने से यह भी अनुमान होता है कि वह इन देशों के लिकट ही था । पूर्वोक्‍्त मुद्रा हैदराबाद 
राज्य के दक्षिण भाग में प्राप्त होनें के कारण इस अनुमान में संभवतः भूल की संभावना नहीं 
है कि उस भाग का प्राचीन नाम माहिषक था। 


पूब॑ंवर्णित मुद्राओं से विदित होता है कि इस प्रदेश पर शकवंशी मान राजा राज्य करता 
था। पुराण में जिन थोड़े से ऐतिहासिक काल के राजाओं का नाम-निर्देश है उनमें से एक वह भी है। 
इससे मालूम होता है कि वह बड़ा बलवान्‌ जौर उसका राज्य बहुत विस्तृत रहा होगा। इस भाग में 
उसके वंणजों का राज्य कई पीढ़ियों तक चला था । पुराणों में कहा है. कि आंध्र किया सातवाहन बंश का 
अंत होने पर अनेक राज्यों का उदय हुआ, उनमें से एक हाक राज्य भी था। पुराणों के ही कथना- 
नुसार ये छक राजा अठारह हुए और उन्होंने ३८० वर्ष राज्य किया! पारजिटर का कहना है कि 
उक्त वर्षों की संख्या में भूल है, ठीक संख्या १८३ वक्ष होगी। उनका कथन ठीक माना जाय तो 
१८ शक राजाओं ने रूगभग ई० २५० से ४३३ के बीच राज्य किया होगा। 


दक्षिण के इन दशक राजाओं के कोई भी लेख अभी तक प्राप्त नहीं हैँ। तथापि मैसूर राज्यांत- 
गंत चंद्रवल्ली के प्रस्तरलेख में बनवासी (उत्तर कानड़ा जिला) के क॒दंब नृपतियों के मूल पुरुष 
मयूरशर्मा द्वारा शकस्थान नामक प्रदेश के जीते जाने का उल्लेख हैँ। यह शकस्थान नामक प्रदेश 
कर्दंब राज्य से बहुत दूर न होकर दक्षिण में ही रहा होगा। कदंबों का राज्य धारवाड़ .जिले के -. 


२. पाजिटर कृत कलियुग राजवंश, प्रस्तावना, पु० २४ 


१०० 


दक्षिण में शक संवत्‌ का प्रतार 


दक्षिण उत्तर कानड़ा प्रांत पर था। तब यह अनुमान करने में कोई हानि नहीं कि उनका जीता हुआ 
हाकस्थान प्रदेश माहिषक ही होगा। 


ऐसा विदित होता है कि इन शक राजाओं ने अपना संवत्‌ माहिषक देश में और उसके 
आसपास अपने राज्य के इतर भागों में प्रचलित किया था। उस समय इस संबत्‌ का बीजापुर, 
बेलगाँव और धारवाड़ जिलों में प्रचार हुआ होगा। यदि कर्णाटक जिछे में चालुकयों के पूर्वकाल का 
कोई लेख मिले तो आशा है उसमें इस संवत्‌ का उल्लेख मिलेगा। 


ई० छठी शताब्दी में बदामी के चालुक्यों का उदय हुआ। उन्होंने अपने लेख में इस संवत्‌ 
का उल्लेख किया है। इसका कारण यह होगा कि उनके देश में यह पहले से ही प्रचलित था। 
राज्यक्रांति होने पर भी छोक द्वारा अपनाई हुई काल-गणना-पद्धति यकायक नहीं बदल जाती। 
आभीर, कलचुरि, गुप्त हब--इनके संवत्‌ इनका साम्राज्य नष्ठ हो जाने पर भी जो कई हातकों 
तक चलते रहे उसका कारण यही है। अंग्रेजों का राज्य चले जाने पर भी हम उनके स््रीष्टीय 
संवत_ का उपयोग करते ही हूँ। अस्तु। 


चाल॒क्यों ने शक संवत्‌ का उपयोग किया, तो भी वह संबलत्‌ उनका न होकर छ्षोाकों का या 
शक राजाओं का था, ऐसा स्पष्ट निर्देश उन्होंने अपने सभी छेखों में किया है। चाल॒क्यों का साज़ाज्य 
द्वितीय पुलकेशी के राज्यकाल में महाराष्ट्र, कॉकण, विदर्भ, गुजरात और आंध्र श्रांतों में फैला। 
इनमें से प्रथम चार प्रांतों में उस समय आभीर किवा कलचुरि संबत्‌ का प्रचार था। चालुक्यवंशी 
राजाओं किवा उनके मांडलिकों ने अपने आरंभ के लेखों में उसी संवत्‌ का उपयोग किया है। परंतु 
पीछे वे धीरे-धीरे अपने अधिक परिचित शक संवत्‌ का उपयोग करने रूगे। सौ डेढ़ सौ वर्षों की 
अवधि में इन प्रांतों से कलचुरि संवत्‌ का पूर्ण रूप से लोप हो गया। पूव में आंध्र प्रांत में उसका 
प्रचार चालुक्यों के राज्य के आरंभ से था ही। आंध्र देश के उत्तर कलिंग देश में गांग संवत्‌ प्रचलित 
था जो ई० दक्षवीं छाती पर्यत रहा। ग्यारहवीं शी में वहाँ भी शक संबत्‌ का प्रवेश हुआ। पीछे 
ई० चौदहवीं शती में विजयनगर के राजा ने पहलेपहल उसे शालिवाहन शक नाम दिया और 
इस प्रकार उसका संबंध शालिवाहन नाम के प्राचीन राजा से जोड़ दिया | तभी से हम उसे 
शालिवाहन शक (संवत्‌) कहते हैं। 


इस प्रकार इस हाकसंवत_ का प्रसार नमंदा के दक्षिण के अनेक प्रदेणों में हुआ। 


0१७) 
दर; 


वैदिक प्रार्थनाशों का स्वरूप 


चीरेंद्र वमो 

क्ती भी देश के निवासियों की धामिक प्रार्थनाओं से वह कि छोगों के जीवन-संबंधी आदशों 
का पता चल सकता हे। भारतवर्ष के धामिक इतिहास के भिन्न-भिन्न काछों में भी प्रार्थनाओं का 
रूप भिन्न-भिन्न प्रकार का मिलता हैं। यहाँ अपने केवल वैदिक कालीन पूर्वजों की प्रार्थनाओं के स्वरूप 
का संक्षिप्त परिचय दिया जा रहा है। 


वेदिक कालीन प्रार्थनाओं की सब से बड़ी विशेषता यह हैँ कि उनका दृष्टिकोण पारलौकिक 
न होकर इस लोक से संबंध रखता है। उनमें मृत्यु के बाद मोक्ष, स्वर्ग, वेकुंठ, निर्वाण आदि की 
प्राप्ति की इच्छा प्रकट नहीं की गई है, बल्कि इस छोक में जोवनकाल में सुल देनेवाली वस्तुओं 
की प्राप्ति की प्रार्थना की गई है। 


० 


इस लोक की सामग्री में भौतिक पदार्थों का स्थान प्रमुख है। अनेक वैदिक मंत्रों में गौ, 
अद्ब, सुवर्ण, अन्न, धन, जौ, तेल, घृत आदि के संबंध में प्रांथंना की गई है। गौओं से दूध-घी के 
अतिरिक्त अन्य वस्तुएँ भी बदले में मिल्ल सकती थीं। सुबर्ण से आभूषण और बत्तंन आदि बनते थे 
और अनेक प्रकार की सामग्री खरीदने का काम भी कदाचित्‌ लिया जाता था। घोड़े युद्ध में काम 
आते थे, रथों में जोते जाते थे तथा उस समय हल चलाने में भी शायद इस्तेमाल होते थे । घर 
में प्रभूत अभ्न, घी, तेल, आदि खाद्य पदार्थों का होना संपन्नता का छोतक है ही। इस प्रकार की 
वैदिक प्रार्थनाओं के कुछ रोचक उद्धरण नीचे दिए जाते हैं :-..- 
“है इन्द्र, मेरा मन जो, गौ; सुवर्ण अदब का अभिलाषी होकर तुम्हारे हो. पास जाता है।” 
“है इन्द्र तुम हमें गाय, अश्व और तेल दो; साथ ही मनोहर और सोने के अलंकार भी दो।" 
“शूर इन्द्र, पुराडश को स्वीकार कर हमें सौ और सहस्र गाएँ दो।” * 


१. त्वामिद्य वयुमंम कामों गव्यूहिरिण्ययु: । त्वामश्वयुरेषते ॥ 
आनो भर व्यक्जन गामएवमस्यञ्जनम्‌ । सचा मना हिरण्यया ॥ 
पुरोडाश नो अन्धस इन्द्र सहक्नामा भर | झता च श्र गोनाम्‌ ॥ 

ऋण ८।६७।९, २, १ 


बेदिक प्राथनाओं का स्वरूप 


“हम ख््रोता गौओं की अभिराषा करते हूँ, अश्वों की अभिलाषा करते हैं, अन्न की 
अभिलाया करते हें और स्त्री की अभिलाषा करते हें।” ९ 


“है उषा, हमें गौ, बीर, ओर अश्व सहित धर दो। हमें बहुत अन्न दो। पुरुषों के 
बीच हमारे यज्ञ की निन्‍्दा नहीं करना। तुम हमारा सदा स्वस्ति द्वारा पालन करो।” 3 

“हे उषा, आप अदवों से युक्त, गौओं से युक्त, वीरपुत्रों से युक्त, सुखकारी मेरे घर 
को प्रकाशित करं। घी से परिपूर्ण करती हुई सब श्वकार से पुष्ट होकर आप स्वस्तिकारक 
होकर हमारी रक्षा करे।” ४ 


परिवार तथा देश की शक्ति बुद्धिमान, सच्चरित्र स्वथ और बलिष्ठ पुत्रों से होती है, इस 
कारण से अनेक मंत्रों में पुत्रों की कामना भी की गई हूँ। स्त्री का विशेष महत्व भी वीर- 
प्रसविनी होने का कारण ही था। इसी दृष्टिकोण से प्रायः स्त्री की भी अभिराषा की गई है :-- 

“हे इन्द्र, तुम हमें स्तुतिपरायण, देवताओं में विश्वास करने वाला, महान, विशाल- 
मूर्ति, गंभीर, सुप्रतिथ्ठित, प्रसिद्ध ज्ञानी, तेजस्वी, शत्रुदमनकर्त्ता, पूज्य और वर्षक पुत्ररूप 
घन दो।” 

“हे इन्द्र, अश्ववृक्त, रथी, बीरसंपन्न, असंख्य गौओं आदि से युक्त, अन्नवान, कल्याण- 
कारी सेवकों से युक्त, विप्रों से वेष्ित। सब की सेवा करने वाला, पूज्य और वर्षक पुत्र- 
स्वरूप धन हमें दो।” “४ 

“हे अग्नि, हम सूने धर में नहीं रहेंगे, दूसरे के घर में भी नहीं रहेंगे । हम पृत्र 
रहित और वीर रहित हैं। तुम्हारी परिचर्या करते हुए हम प्रजा से संपन्न घर में रहें।”६ 

२. गव्यन्त इन्द्र सख्याय विप्रा अश्वायन्तो वृषण' वाजयन्त :। 

जनीयन्तो जनिदामक्षितोतिमा च्यावयामोध्वते न कोशम्‌॥। 
ऋ"० ४१७१६ 

३, नू नो गोमद्वीरवद्धेहि रत्नमुषो अह्वावत्‌ पुरुभोजों अस्मे। 

मा नो बहिः पुरुषता निदे कर्यूयं पात स्वस्तिभि: सदा नः॥ 
ऋण० ७।॥७५॥८ 

४. अद्वावतीर्गोमतीन॑ उषासोंवीरवती: सदमुच्छन्तु भद्रा:। 

घृत दुह्ाना विश्वतः प्रपीता यूयं पात स्वस्तिभि: सदा नः ॥ 
अ० ३।१६।७ 

५. सुब्रह्माणं देववन्त' बृहन्तमुरुं गभीरं. पृथुबृध्नमिन्द्र । 

श्रुत ऋषिमृग्रमभिमातिषाहमस्मभ्यं चित्र बुषणं रयि दा:॥ 

अद्वावन्तं रथिन वीरवन्त सहस्नरिणं शतिनं वाजमिन्द्र। 

भद्रब्रात॑ विप्रवीर स्वर्षामस्मभ्यं चित्र वृषण रयि दा;॥ 


ऋण १०४७३,५ 
६. मा शू ने अग्नं नि षदाम नूणा माशेबसोथवीरतापरि त्वा । 
प्रजावतीषु दुर्मासू दुर्य ॥। 
ऋण ७१११ 


१०३ 


संपूर्भानद अभिनंदन गंध 
किन्तु संसार के समस्त सुख निःसार हैं यदि मनुष्य स्वस्थ, नीरोग और दीर्घजीवी न हो । 
इसी कारण अनेक मंत्रों में स्वस्थशरीर के साथ लंबी आयु की प्राथंना की गई हैं :--- 
“हे रुद्र, हम तुम्हारी दी हुई सुलकारक औषधि के द्वारा साँ वर्ष जीवित रहें। हमारे 
दत्रओं का विनाश करो, हमारा पाप पूर्णह्प से दूर कर दो और सर्वशरीर-व्यापी व्याधि 
को भी दूर कर दो।” ७ 
“है सोम, हमें मृत्यु के हाक में नहीं देना, हम सूर्य का उदय देखते रहें, हमारी वृद्धा- 
बस्था दिन-दिन सुख से बीते, निक्रंति दूर हो |” ८ 
“हम सौ वर्ष देखें, सौ वर्ष जिएं, सौ वर्ष सुनें, सौ वर्ष बोलें, सौ वर्ष दीनता रहित 
रहें तथा सौ वर्ष से अधिक भी ।” ९ 
“भेरे मुख में बोलने की शक्ति रहे, नासिका में प्राण बराबर चलें, आँखों में देखने 
की शक्ति रहे, और कानों में सुनने की झक्ति रहे। मेरे बाल सफेद न हों, दाँत न गिरें और 
मेरी भूजाओं में बल रहे। 
“मेरी पिडलियों में बल रहे, जांधों में वेग रहे, पैरों में खड़े होने की शक्ति रहे। 
मेरे समस्त अंग कृप्टरहित हों और मेरी आत्मा संताप रहित रहे।” १० 


निम्नलिखित मंत्रों में उपयूक्त भाव फुटकर ढंग से बिखरे पड़े हें कितु प्रत्येक मंत्र की प्रार्थना 

का चरम उद्देश्य इस जीवन में सुख, ऐद्वर्य और समृद्धि की प्राप्ति से है :-- 
“है इन्द्र, हमें उत्तम धन दो, हमें निपुणता की प्रसिद्ध दो, हमें सौभाग्य दो, हमारा धन 
बढ़ा दो, हमार शरीर की रक्षा करो, वाणी में मिठास दो और दिनों को सुदिन करो।११ 


७. त्वादत्तेभी रुद्र बान्तमेभिः शत हिमा अशीय भेषजेमि: । 

व्यवस्मद्व्ेषो बितरं व्यंहों व्यमीवाश्चातयस्वा विषूचीः॥ 

ऋ० २॥३३॥२ 

८. मो ष्‌ णः सोम मृत्त्यवे परा दा: पश्येम नू सूययंमुच्चरन्तम्‌। 

य्ुुभिहितों जरिमा सू नो अस्तु परातरं सु निऋतिजिहीताम्‌ ॥। 

ऋ० १०५९४ 

« पश्येम शरद: छातं जीवेम शरदः शत €9 श्यूणुयाम शरद: शतम्‌ । 

प्रत्रवाम शरद: शतमदीना: स्थाम शरद: शर्त भूयश्च शरद: शतात्‌ ॥। 

य० ३६।२४ 

१०. वाहुम आसक्नद्दो: प्राणएचक्षुरष्णो: श्षोत्र कर्णयो: ॥ 

अपलिता: केशा अजश्योणा दन्‍ता बहु बाह्वोबेलम | 

ऊर्बोरोजो जडघयोरज॑ब: पादयो: । 

प्रतिष्ठा अरिष्टानि में सर्वात्मा नि भृष्ट:॥ 


जे 


अ० १९६० 
११. इन्द्र श्रेष्ठानि द्रविणानि धेहि चिंत्ति दक्षस्यथ सुभगत्वमस्मे। 
पोष॑ रवीणामर्रिष्टि तनूनां स्वादुमानं बाच: सुदिनत्वमद्भाम्‌ ॥। 
ऋ० २।२१।६ 
१०४ 


: बैंदिक प्रार्थमाप्रों का स्वरूप 


वरुण, मुझे किसी घनी और अभूत दानशाली व्यक्ति से अपनी दरिद्रता की बात न 
कहनी पड़े। राजनू, मेरे पास आवश्यक धन का अभाव न हो । हम वीर पुजन्पौजवाले 
होकर इस यज्ञ में स्तुति करेंगे।” १२ 

हे इन्द्र, ऐसा करो कि में समकक्ष व्यक्तियों में श्रेष्ठ होऊँ, जत्रुओं को हराऊं, विप- 
क्षियों को मार डाल और सर्वश्रेष्ठ होकर अशेष गोधन का अधिकारी बनूं।” १३ 

है अग्नि, हमें निःसंतान नहीं करना, बुरे वस्त्र न देना, कुबुद्धि नहीं देना। हमें 
भूखा न रखना, हमे राक्षस के हाथ में न देना। हे सत्यवान अग्नें, हमें न घर में मारना, 
न वन में।” १४ 

“हे ग्रीष्म, हेमंत, शिशिर, वसंत, शरद तथा वर्षा, हमें सुख दो । हमारी गौओं और 
संतान को सुख प्रदान करो। हम सदा उपद्रवों से रहित इन ऋतुओं के अनुकूल घर में 
निवास करें।” १५ 


उपर्थुक्त प्रार्थनाएँ वैदिककाल के प्रारंभिक समय की प्रतिनिधि हैं। ऋग्वेद की अधिकांश 
प्राथनाएँ इसी प्रकार की हैँ। किंतु संस्कृति के विकास के साथ भौतिक स्तर से मानसिक स्तर की 
ओर झुकाव मिलने लगता है। सांसारिक सुख और वेभव ने मन और मानसिक अभिलाषाओं को 
कदाचित कलुषित करना प्रारंभ किया होगा अतः शुभ संकल्पों वाले मन तथा मानसिक शांति के 
महत्व की ओर हमार पूर्वजों का ध्यान गया। इस प्रकार की प्रार्थनाओं में यजुर्वेद का निम्नलिखित 
शिव-संकल्प-सूक्त सब से प्रसिद्ध हैं :--- 

“जो दिव्य मन जागने पर दूर-दूर भटकता है तथा सोने पर भी उसी प्रकार इधर- 
उधर जाता है, वह ज्योतियों का भी ज्योति, दूर जाने वाला, मेरा मन शिव-संकल्प वाह 
हो। 

जिसकी सहायता से कर्मण्य, मनस्वी और धीर पुरुष युद्धों तथा यज्ञों में कर्म करते है 
जो समस्त प्राणियों के भीतर अपूर्व यक्ष है, वह मेरा मन शिव-संकल्पवाला हो । 





१९. माहं मघोनो वरुण प्रियस्थ भूरिदाव्न आ विद शूनमापे:। 
मा रायो राजनन्त्सुयमादव स्थां बृहढदेम विदथे सुवीरा:॥ 
ऋ० २।२९।७ 

१३. ऋषभ मा समानानां सपत्नानां विषासहिम्‌ । 
हन्तार  छात्रणां कृधि विराज गोपति गवाम्‌ ॥। 
ऋ० १०।१६६।१ 

१४. मा नो अग्नेज्वीरते परा दा दुर्वाससेअईमतये मा नो अस्ये। 
मा नः क्षुषे मा रक्षस ऋतावों मा नो दमे मा वन आ जुह॒र्था:॥ 
ऋण ७।१।॥१९ 

१५. ग्रीष्मो हेमन्‍तः शिशिरो वसनन्‍्तः शरद्‌ वर्षा: स्विते नो दधात। 
आ नो गोष्‌ भजता प्रजायां निवात इंदू वः शरेण स्याम्‌ !॥ 

अ० ६॥५५२ 


१४ १०५ 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 

जो ज्ञान साधन, चेतन स्वरूप और स्मरण शक्ति रखनेवाला है। जो प्राणियों के अंदर 
अमर ज्योति स्वरूप है तथा जिसके बिना कोई भी कार्य नहीं किया जा सकता है, वह मेरा 
मन शिव-संकल्प वाला हो। 

जिस अमर मन की सहायता से यह भूत, वर्तमान, और भविष्य सब जाना जाता हैं, 
जिसकी सहायता से सात होता वाला यज्ञ किया जाता हूँ वह मेरा मन छिव-संकल्पवाला हो। 

जिसमें ऋक, यजु, साम उसी प्रकार प्रतिष्ठित हैं जैसे रथ की नाभि में भारे। जिसमें 
प्राणियों का समस्त ज्ञान पिरोया हुआ है, वह मेरा मन शिव-संकल्पवाला हो। 

जैसे अच्छा सारथी रासों से घोड़ों को हाॉँकता है उसी तरह जो मनुष्यों को चलाता 
है। हृदय में प्रतिष्ठित, कभी भी वृद्ध न होनेवाला, अत्यंत वेगवान वह मेरा मन शिव- 
संकल्पवाला हो।” १६ 


अंत में यजुर्वेद से दो वैदिक प्रार्थनाएँ दी जा रही हैं, इनमें प्रथम राष्ट्रीय प्रार्थना, पूर्व बैदिक 
काल के दृष्टिकोण की चोतक है, तथा दूसरी उत्तर वैदिककारू की उस नवीन प्रवृत्ति को प्रतिनिधि 
है जिसका विशेष विकास भारतीय घामिक संस्कृति के बौद्ध-सुघार से लेकर भक्ति-सुधारों तक के 
मध्ययूग में हुआ। पहली में शरीर और मन के सुख का भाव प्रधान है और दूसरी रें मन और 
आत्मा की शांति का। प्रथम प्रार्थना निम्नलिखित हैँ :-- 

“हे ब्रह्म, इस राष्ट्र में ब्राह्मण ब्रह्मवर्चससी पैदा हों, राजन्य शूरवीर, धनुधंर, दात्रु 
को परास्त करनेवाले और महारथी पैदा हों। दुधारी गाएँ, खूब बोझ ढोनेवाले बैल, 
तेज धोड़े और गृहस्थी चलाने में समर्थ स्त्रियाँ हों। इस यजमान के घर सभा में बैठने के 
योग्य युवा वीरपुत्र पैदा हो। जब जब हम कामना करें; तब तब मेघ बरसे, हमारी खेती 
फलबती होकर पके और हमारा योगक्षेम हो अर्थात्‌ नया धन प्राप्त हो और प्राप्त धन सुर- 
क्षित रहे।” १५ 








१६. यज्जाग्रतो दुरमुदेति द॑वं तदु सुप्तस्य तथैवैति। 
दूरड्ूमं ज्योतिषां ज्योतिरेकन्तन्मे मनः शिवसंकल्पमस्तु ॥ 
येन कर्माण्यपसो मनीषिणों यज्ञे कृष्वन्ति विदथेषु धीरा:। 
यदपूर्व॑ यक्षमस्त: प्रजानां तन्‍्मे मनः शिवसंकल्पमस्तु ॥ 
यत्यज्ञानमुत चेतों घृतिश्च यज्ज्योतिरन्तरमृतम्प्रजासु । 
यस्मान्न ऋते किड्चन कर्म क्रियते तन्‍मे मनः शिवसंकल्पमस्तु ॥ 
येनेदं भूत॑ भुव्त भविष्यत्परिगृहीतममृतेन सर्वेम्‌। 
येन यशस्तायते सप्तहोता तल्मे मनः शिवसंकल्पमस्तु।॥ 
यस्मिन्नूच: साम यजू *षि यस्मिन्मतिष्ठिता रथनाभाविवारा:। 
यस्मिश्चि <.त्त सर्वेमोत॑ प्रजानां तन्‍्मे मनः शिवसंकल्पमस्तु ॥ 
सुधारधिरश्वानिवयन्मनुष्याध्नेनीयते5्भोशुभिवाजिन  इंव। 
हृत्मतिष्ठं यदजिरञ्जविष्ठ॑ तन्‍्मे मनः शिवसंकल्पमस्तु ॥ 
य० ३४ १-६ 
१७. आ ब्रह्मन्‌ ब्राह्मणों ब्रह्मवर्चससी जायतामा राष्ट्रे राजन्य: शूर5इषव्यो5ति 
१०६ 


वैदिक प्रार्थनाओं का स्वरूप 
और दूसरी प्रसिद्ध प्राथंना इस प्रकार है :-- 

“द्यो क्षांति दे, भंतरिक्ष शांति दे, पूथिवी शांति दे, जल शांति दे, अन्न शांति दे, 
वनस्पति शांति दे, ब्रह्म शांति दे, सब पदार्थ शांतिप्रद हों, शांति स्वयं शांति दे, 
ऐसी शांति मुझे प्राप्त हो।” 
प्रभूत धनघान्य, गौ, अहव, सुवर्ण, पुत्र, स्वस्थ शरीर, दी्घजीवन आदि के स्थान पर केवल मात्र 


मानसिक और आत्मिक शांति की खोज अपने देश की संस्कृति के इतिहास में एक यंग परिवतंन 
का परिचायक हैं। 





व्याषी महारथो जायतां दोर्भी धेनुबोढानड्वानाशु: सप्ति: पुरन्धियोंषा जिष्णू रथेष्ठा: 
समेयो युवास्थ यजमानस्य वीरो जायतां निकामे निकामे नः पर्जन्यों वर्षतु फलवत्यों 
न$ओषधय: पच्यन्तां योगक्षेमो न: कल्पताम्‌ । य० २२२२ 
१८. दो: शान्तिरन्तरिक्ष /” शान्ति: पुृथिवी शान्तिराप: शान्तिरोषधय: शान्ति:। 
बनस्पतय: शान्तिविश्वे देवा: शान्तित्नह्म शान्ति: | सर्व ५४ शान्ति: शान्तिरेव शान्ति: 
सामा दान्तिरेषि। य०३६।१७ 





१०७ 


पथ-पर 


शंभूनाथ सिंह 


चल रहा सुनसान पथ पर में अकेला, 
छोड़ पीछे आ रहा रंगीन मेला ! 


५७ 


चाँदनी है, रात का पिछला पहर है 
गीत मेरा और यह मेरी डगर है, 
लग रहा मुझको, युगों के बाद जैसे 
आज मुझमें फिर जगी यौवन-लहर है। 
छोड़ता में जा रहा पथ के किनारे 
चाँदनी के चित्र धरती पर सँवारे 
चाँद पह्िचम में झुक।, प्राची क्षितिज पर, 
द्वार तम के खोलता छिप-छिप उजेला ! 


3 


मंद पुरवाई बही, कुछ घिर गये घन, 
खेलते हे, चाँद से, ये मुदे छोचन, 
कितु चौदस-चाँद ने अब मुँह छिपाया 
और क्षण में ही गया सब दृश्य नूतन, 
ज्योति तम हे नीर-क्षीर समान मिलकर 
लग रहा आवबृत अनाबृत, सत्य सुदर 
एक दृह्य रहस्य सा रूगता सभी कुछ 
देखता में भूल सब मन का झमेला ! 


क्र 


प्रेतछाया से खड़े ये वृक्ष सारे 
रात है अब भी रुकी जिनके सहारे, 
लग रहा अब सिधु सा नीला गगन हूँ 
और नीचे सिंधु तल से खेत ध्यारे, 
ग्राम-पंछी जागरण का स्वर सुनाता 
स्वप्न है सुनसान का ज्यों दूट जाता 
बढ़ रहा में, बढ़ रहो हे काल की गति 
पास ही है नील-लोहित प्रात-बेला ! 


ञँः 


प्राण में अवसाद, पर गति हैँ चरण में, 
जा रहा अज्ञात भावी की शरण में, 
यह थका जीवन चुनौती दें रहा हैं 
देखना हें शक्ति कितनी हेँ मरण में। 
कितु पीछे खींचला कोई निरंतर 
याद पर हिम-प्रशन औ अंगार उत्तर, 
चल रहा आगे इसीसे पग बढ़ाता 
छोड़ कर पीछे प्रणय का खेल खेला ! 
चल रहा सुनसान पथ पर में अकेला 
छोड़ पीछे आ रहा रंगीन मेला! 





पथ पर 


१०९ 


कवि और काव्य 


राजेंद्र नारायण शमो 
जीफ की अखंड अनंत चेतना काव्य के आनंद और रहस्य को नित्य धारण किए है। 
उक्षका शाहवत उन्मेष कवनीय 'स्थयंमू--सत्ता का मूल हें। 


जो सब का कारण हैँ वह स्वयं अकारण है, क्योंकि उसका तो कोई कारण हो नहीं सकता। 
जो सब का आधार हूं, वह स्वयं निराधार हे। निरपेक्ष हैं निरतिशयेन । 


निरपेक्ष ऐसे विश्वात्मा की देहसे निकलकर उसीकी देह में फैले हुए इस प्रकाश जगत क कारण 
यदि 'ज्योतिवां ज्योति: चिदाकाशमय निरंजन ब्रह्म' है, तो काव्य का उत्पाय चेतनाध।र, बीजरूप से 
दयो तया पृथ्वी (विश्वस्यधारिणी) के भ्रंतर और उसकी अवांतर दिज्ञाओं में व्याप्त यह महांत्राण 
जीवन हूँ। जो, (प्तत्व, रज, तम)--गुणत्रथ के अविकल संयोग से बने (एक प्रधान भाव) सत 
या सत्ताभाव से एकरस हे तथा जिसकी चेतना से, जिसके संसर्ग से उत्पन्न चराचर सब जीवित 
है। जो संकल्प, स्पर्श, दृष्टि और मोहादिकों के द्वारा प्रकृति के असंख्य रूपों में प्रतिरृप होकर फैल 
रहा है। यह जीवन चिरंतन महाप्राण की, अव्यक्त की वह व्यक्तदशा हैँ जो, जन्म और मृत्यु की 
अवधि और अंतराल से सदा अनवच्छिन्न है। जीवन सर्वभूतेब--इस सूक्ति के उद्गायक आत्मा की 
उस्तीसे निकलकर फैली हुई यह सनातनी प्रवृत्ति या जीवनवारा' अनंत है। भविनाशी भी। नवल्‍ू- 
सर्ग में फिर-फिर उगने के लिये जैसे फलाभूत यह छोक-वुक्ष अपने बीज रूपो कारण में संनिर्विष्ट 
होकर नष्ट नहीं होता वैसे ही इस महाव्यापी जीवन के गगनातीत भाव ( 86९०आ॥॥६& ) अपने 
भव ( पल्याह्ट ) में पुनरावर्तन के लिये प्रस्तुत--सुदीप्त पावक में चिनगारी सदृश--केवल कुछ 
विश्राम कर लेते हूँ, नाश को कदापि प्राप्त नहीं होते। विश्ववाहइमय यह काव्य इसी विस्ती्ण और 


१. अह्य--वह परम सत्तावान जो स्वयं सब का बृहण, प्रसारण और संहरण करता है। 
'सर्वेबां बृ हणम्‌' आदि से। 

२. काव्य --विवर्त मान यह साहित्य-सार । 

३. शिशालंशाए ध्ावे गा0० [00०8७ ० ॥/6. 





कृषि और काव्य 


प्रकाशमान जीवन का भास है। सर्वव्यापिनी कल्याणी जीवन सत्ता की सर्वतोमुली अभिव्यक्ति ही 
साहित्य सारभूत काव्य की आदि कल्पना और प्रयम विमर्श का आधार रही है। इसौसे प्राण का 
चिरंतन उद्गीय काव्य भी जीवन के साथ-साथ अविनए्वर धर्मा हुआ। मह॒वियों ने महत तेज की 
कंद्रित आदि जीवनसत्ता को जायमान साक्षात्‌ हिरण्यगर्म मानने और कहने में संकोच नहीं किया। 
थोतनशील समस्त छोकों के जनिता विदव के अधिपति ने 'हिरण्यगर्भ' जनयामास'--नयनाभिराम 
सौंदर्य, कल्याण' और उज्ज्वलसत्ता (चिति) के अविष्छेय समन्वय का अभिजनन किथा। जिसका 
अभिजनन हुआ वही तो जीवन हे। सर्व-दिशि-व्यापी इसी भाव (प्रसार) के पहले स्पंद से प्रतिवी- 
चियों सा प्रतिस्पंदित, अनंत काल से तथा अनंत कार तक जागे भो, यह विष्व चिति परिपूरित 
और तरंगायित रहेगा। जगती की सत्ता-विश्लथ भावनाओं में महाबेतना के अजस्र संचार करनंवाले 
इस हिरण्यगर्भ--हि6त॑ रमगीयमत्यु ज्ज्वलं शान गर्भ अन्तःसारोयस्यतम्‌-- (शंकराच।य्ये) रमणीय 
चेतनाशाली जीवन को विश्ववांगमय-काब्य को भूमिका पर अपने को अभिव्यकत करने के साक्षी- 
श्रुति साहित्य में अनेक हूँ । जन्म से इस प्राणी जीवन का अथ मृत्यु से इति या शेष होता है, ऐसा 
हम नहीं मानते'। हमारे ऋषि इसे अमृत का शाइवत प्रवहमान निश्न॑र बताते हें । शरीरांत की जीर्णे 
बसन त्याग से उपमा देकर वे इसे अत्यंत सरल और पुनः उज्जीवन का नूतन बस्त्र ग्रहण करने की 
भावना से निबंधन कर अत्यंत सुखमय बता गए हें। काव्य इसी विश्वजीवन का सामाजिक रागोन्मेष हूं 
जो सब में समानभाव से व्याप्त है। स्वत्र सन ओर गतिशील हूँ। कहीं संकल्प से प्रसुप्त कहीं 
उन्मेषशील। जीवन की विदवपट पर यह रसपूर्ण अभिव्यंजना ही प्रसरित होकर कविता सी सुंदर 
बन जाती हे। जीवन महाचेतना की निरंतर अभिव्यक्ति हूँ। यंत्रारढ़ माया से जीवन को ब्रह्मावर्त 
में चक्राकार घुमानेवाले जीवन देवता की विश्लुद्ध वह चेतना ही जीवन हैँ (जीवन सर्व भूतेषु।. . « 
'मूतानामस्मिचेतना---गीता) जो व्यापी विष्वांतः:करण (मनस, बुद्धि और अहंकाररूपी अबयवों 
की क्रिया से संपन्न) के शआआश्रयभूत होकर तन्मात्रा के रूपों में स्थिर पड़ी रहेती हैँ फिर जो नेसगि- 
की स्वेच्छावश स्वयम्‌ परिस्फुटित (&770८5£) होकर स्थूल तत्वों में अनंत आकार ग्रहण करती है । 


यह विश्व जिस आदि इच्छाशक्ति (कामना) का अभिव्यकत रूप है तथा जिसके गुहागर्भे 
में उसके सर्गावस्‍था से पूर्व निहित रहने और कल्पांतर में पुनः अंतर्लीन होने की कल्पना श्रुतियों 
ने की है, अवकाश पटल पर इतस्ततः उसी चिद्भावना के प्रकटीकरण से जीवन परिलक्षित होता है । 
किसी भी निर्मित आकार की भावना पहले मन में होती हैँ फिर उसके उदगौरण से वाह में रूप 
ढलता है। जिस प्राणमय से--जातानि जीवंति (वैत्ति० ३।१।) अभिजात सभी जीवित हैं वह भी 
मन की क्रिया द्वारा ही शरीर में आता हे। अथवा वह अंतर बीजरूपी मनोमय ही वाह्म में शरीर- 
मय हो जाता हे! * मन के अबन में, संकल्पों के सहारे सारी सृष्टि-हप घरती हें। जब कुम्हार के 


१. श्वेताश्व० उपनिषद ४॥ २॥ 

२. हितं--शिवं, रमणीयम्‌, सुन्दरम्‌ । 

३. अव्यक्तादीनि भूतानि व्यक्त मध्यांन भारत। अव्यक्तनिधनान्येब--“गीता”' 

एक अंग्रेजी यूक्ति भी-मे #0॥ ३5 गर०६ घी 9९६ क्‍गांगरड 00 6 गठ पार तक (8. शावाप्रह - 
छा; क्याते ए९ककषी फश्वा कतत0 लाते गए & धंगह९ टब्फुश गा ॥एँंड डणए. 

# सनोकतेनायात्यस्मिन्शरीरे ।---प्रबयोपनिषद ३।३। 
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है तब मिट्टी और जरू के संयोग से उसका करूश रूप धारण करना केवल ग्रोण क्रिया वा मूल 
विवय का अनुवाद मात्र ही कहा जा सकता है। सृष्टि वा अभिरचित प्रत्येक रचना के संबंध में 
प्रायः यही सिद्धांत सत्य चलता हूँ। 


यदि इस जगत का कोई कवि या कर्ता न मानें तो फिर कुम्हार के बिना घड़े और चित्रकार 
के बिना चित्र की भी असंभव कल्पना करनी पड़ेगी। 
 जगठां यदि नो कर्त्ता कुलालेन बिना घटः 
चित्रकारं बिना चित्र स्वत एवं भवेत्‌ तदा॥ 


जैसे कुलाल (स्रष्टा) और मिट्टी के बिना घट, चित्रकार और तूलिका के बिना चित्र, साधक और 
साधन के अभाव में वस्तुसाध्य अथवा ज्ञाता और ज्ञान के बिना पदार्थ शेय वैसे ही कवि और कवनीय 
(वर्गनीय) जीवन के बिना काव्य की कल्पना निराधार हें । 


प्रकृति विकास की तत्व-दृष्टि से कवि सर्वव्यापी जीवन की अविहित (बंद-मुख) चिदवस्था 
का मूल स्फुरण हेतु हें। जिसके अभाव में काव्य का भाव (कवनीयं काव्यं, तस्थ भाव: काव्यत्वम्‌) 
काव्यत्व ही शेष नहीं रह जाता। इसलिये “कवि कौन हूँ ?” यह प्रश्न विचार में सब से पहला होगा। 


यह नित्य और अनंत गतिशील विष्व जिसके संवेदनों की छाया हेँ। जो चंद्र सूय्यं में उज्ज्वल 
प्रभा, अग्नि में तेज, अखिल-निखिल के एकाश्रय आकाश का शब्द-प्रतिमाधर (शब्दः खें-गीता।) 
व्यापी ब्रह्म है। जिसकी प्रतरणशीला प्रतिभा-विभूति से विवर्तमान समस्त (वाहुमय) काव्य गीता- 
दिक उत्पन्न होकर सनातनी चेतना की भाँति जगत में फैल रहें हे। जिसके ही प्रतिभासन (चमकने ) 
से बिश्व का भासमान प्र॒त्थेक द्रव्य (विद्युत, तारा, ग्रहदीपमाल) प्रतिभासित हूँ। चिरसरस काव्य 
यह संसृति जिसकी स्निग्ध सुंदर ज्योत्स्ना हे वह कलातीत पृण्णप्रतिभामंडल मयंक परमात्मा पहला 
कवि हैं। वह श्रुतियों में “कविमंनीषी परिभू: स्वयंभू: कहा गया है। यहाँ कवि और मनीषी जञानात्मक- 
तया अभिन्न कर्मा होने से एक ही आसन पर या 'पदमेक संस्थ' हें। 


कवि शब्द 'कुअ' धातु से बना हें जिसका अर्थ है--कू (कूजन) या शब्द (सृष्टि) करने- 

वाला :--कवते कुछ झब्दे अचइः” इत्यनेन इ: कौति इतिवा--) सि० कौ० । कु छब्द व्यापार हें। 
फिर आकाश में शब्द वही हे जो जल में रस है, रवि में तेज हँ। शब्द वियद्वापी सत्ता हे। जिसका 
व्यापार ध्वनन हैं। आत्मा से आकाश की सत्ता हैं, उसका प्रादुर्भाव हैँ । जैसे सुवर्ण से बना पदार्थ 
शापवत सुवर्ग ही रहता हें, उसमें अविराम सुबर्ण की व्यापकता होती है, वेसे ही इस महाकाश में 
आत्मा #पा[९८पए८ छाश्णाओ (ब्रह्म का अनभिव्यक्त स्वरूप) शब्द गुण से सर्वत्र ओत-प्रोत हे । 
आत्मा का निरुपाधिक मूलतत्व जब ब़ह्य होकर विद्व का वृहंण और प्रसारण करता हैं तो उसे भी 
महदाकाश में क्रम से अपनी अभिव्यंजना के लिये ईह्वर-हिरण्यगर्भ--था सूत्रात्मा और विराट होकर 
आकाश, अनिछ और तेज का रूप धारण करना पड़ता हे। कितु यह सब व्यापार सोपधिक आकार 
ग्रहण करने पर ही संभव हे। और सूत्रात्मा या रचनाकार के वाचक उस चित्‌-आकाश तत्व की 
प्रतिमा या आकृति ही तो यह विश्व हें। कुछ विद्वान कुछ (8०णाते प्र&0९ ए्ाध्याई८७४५) से गति 
का अथ भी छगाते हें। कितु उससे भी हम उसी अभिप्राय पर पहुँचते हें । गति महाचेतना है । 
प्राणात्मा निस्पंद रहकर अपने को प्रगट नहीं कर सकता । उसमें गति, स्पंद का समुदय ही विदव के 
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उत्तर मध्यकाल (ई० ९वीं--१०वीं शती ) 
मगध-कला 
गया से प्राप्त 
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उद्मव का कारण हूँ। यदिदं किच जगत्‌ सर्व प्राण एजति निःसृतम्‌ ॥/ आकाह् में शब्द कै 
अनुरणन स्पंद से ही अमूर्त मूतिधर होता है। यही रचना के प्रपंच का रहस्य है। अपनी माया 
समाबुत अवस्था से अपने ही अवकाश पटल पर उसी आत्मा कवि का प्राकट् ब्रह्म हे। ऐसा भारतीय 
दर्शन ज्ञान की वंदनीय पुस्तकों का मत हूँ। यही कारण हूँ कि वेदों में उसे (परभात्मा) कवि कहकर 
संबोधित किया गया हैँ। उसी आधार पर लौकिक कवि का व्यापार भी उन्मेष ५! गति और ध्वनि 
(ध्वनन) से संबंध रखता है, आत्मा अपने को ध्वनि के बिना प्रगट कर ही कंसे सकता हैँ। किसी 
को भी अपने भावों का मूल-रस-अभिव्यकत करने के लिये शब्दों का सहारा लेना पड़ता हे, जिसका 
प्राण हैँ ध्वनि। अंतरंग में रस भरा रहने से ही कोई कवि या खष्ठा प्रेद का अधिकारी नहीं हो 
सकता, चाहे वह परम रसमय परमात्मा हो, चाहे लौकिक रचनाकार कवि। सहृदयता और उन्मेष- 
मयी प्रतिभा, सरस्वती की दो सहोदर शक्तियाँ हें। प्रथम केवल भावमयी हू दूसरी उन्मेषशीऊ भी । 
एक से केवल रस प्रतीति हो सकती है। पर दूसरी से रसाभिव्यंजन और उसकी सृष्टि भी। कितु 
यह अभिसृजन बाह्य उपादानों से नहीं होता। जंसे आत्मा का कवि अपने ही अविच्छेद्य अंश में 
विश्व की रचना करता हूँ वैसे ही सच्चा कवि भी अपनी आत्मा का विस्तार--जो विश्व हूं, 
अत: जो विश्व की आत्मा हैँ, उसीसे करता है । अपने अंतरंग की सूक्ष्म कला को बहि- 
रंग में स्थूल आकार देता हे। कवि के मानस में अनुभूति से जो बिश्व प्रतिक्षण प्रतिबिबित और स्पंदित 
हैं उसीके प्रकटीकरण के लिये शब्द शक्ति के सहारे उसकी वाणी की अविराम साधना कविता होती 
हैं। यही उसका कूजन हैं। 


निशक्तिकार ८ ने कवि की व्याख्या करते हुए कहा हँ--कवि: क्रान्तदर्शनो मवति कवतेव[ऋ-- 
अर्थात्‌ कवि क्रान्तर्शी--उस पार देखनेवाला--होता हे काल के आवरण के उस पार देखनेबारा 
सर्व-तेज-स्वरूप अथवा 'कवन' वर्णन (विस्तारण) करता हैं । भासमान' ऐसा ज्योत्सना-निझ्लर, ठहरती 
ही नहीं यह आँख--बवह भुवन को प्रकाशित करनेवाला है। यह भुवन-प्रत्यक्ष जगत उससे (दीपा- 
दिवत्‌) प्रकाशित है, वह भुवन से नहीं। इसीलिये जगत्‌ की दृष्टि, कारण रूप दृकृतेजोमण्डल पर 
ठहरती नहीं । यदि जगत उनको जलाता या भासित करता तो उन्हें सरलत्ता से देख भी सकता। 
: ऐसे ही विशुद्ध प्रज्ञा और प्रांजल भ्रतिभा का पुंजीभूत स्वयं भासमान (अप्रकाशांतरापेक्षी ) तत्व 
कवि भी जगत से प्रकाश ग्रहण नहीं करता कितु जगत उससे प्रकाश ग्रहण करता हैं। वह बिएव को 
उसका दुर्ग पथ दिखलानंवाला चेतना भरित आलोक स्तंभ है। उसे जगत्‌-भावना का सूय्य कह 
सकते हैं। संसार सूम्यं से या कंबि से यह कहने का अधिकारी नहीं कि तुम्हारा मार्ग यह है, वह हे । 
उसके पथ निर्धारण का अधिकार केवल उसी--- 

-येनाबृतं ल॑ थ॑ दिवं च येनादित्यस्तपति तेजसा भ्राजसा च॑ 
यमन्तः समुद्रे कवयोज्वयन्ति यदक्षरे परमे प्रजा:॥ 


१. दुर्गंग पथस्तत्‌ कक्‍्यो बदन्ति।! कठोपनिषत्‌। 
-+.- १।१ ना० उपनिषद्‌ । 
:<. यास्क मुनि। 
#%. कवि क्रान्तदर्शी होता हे। क्रान्त--अतीत ... करान्तदर्श्षी-- अतीतदर्शी । अर्थात्‌ वह वर्तमान 
का पण्डित, प्रज्ञा से भविष्य का ज्ञाता ही नहीं त्रिकालज्ञ, सर्व होता हँ। 
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गुप्तकाल;, (ई० ५वीं शर्ती ) 
मथुरा से प्राप्त 
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यत: प्रसृता जगत: प्रसूती तोयेन जीवान्व्यससर्ज भूम्थाम्‌ । 

यदोषधीभि: पुरुषान्पशूृंश्व॒विवेश भूतानि चराचराणि ॥ 

अतः पर नान्यदणीयसं हि परात्परम्‌ यन्महतो महान्तम्‌। 
एक की हूँ। जो स्वयं महान' कवि है। सब का प्रेरक हैं। एक मत हँ--कवि छब्द कवु' धातु से 
बना है। जिसका यौगिक अर्थ हँ--विस्तार करनंवाला, वर्णनकर्ता आदि। किसी भी पदार्थ का 
बिस्तार या वर्णन करने के लिये क्षमता या शक्ति की अपेक्षा होती हैँ। वर्णन भी, विस्तार भी दो 
प्रकार का होता हे। एक तो संमुख, देखी हुई प्रत्यक्ष वस्तु का और दूसरा न देखी हुई, अप्रत्यक्ष 
या परोक्ष वस्तु का। प्रत्यक्ष वस्तु का विस्तार करने, समझाने या बोध कराने में कोई कठिनाई नहीं 
पड़ती । योग्यता और न शक्ति विदष के व्यय की ही आवश्यकता पड़ती है। अप्रत्यक्ष वस्तु के 
संबंध में कुछ जानने के लिये कल्पना का सहारा छेना पड़ता है। यहीं कवि की कल्पना और साधा- 
रण मनृष्य (अकवि) की कल्पना का अंतर रुक्षित होता हे। साथारण पुरुष की कल्पित वस्तु की 
भाँति, कवि द्वारा कल्पित वस्तु निरी कल्पित न प्रतीत होकर तात्विक जान पड़ती तै। ऐसी प्रखर 
कल्पना होती है प्रतिभा से । और प्रतिभा उत्पन्न होती हे (मूल) शक्ति से। जिससे ही उचित 
(सत्‌), अनुचित के विवेक स्वरूप व्युत्पत्ति की भी उत्पत्ति लोक प्रसिद्ध है।यह शक्ति वही कवित्व- 
बीज-रूप संस्क/र विशेष है जिसके बिना प्रकाशकार (मम्मट) ने काथ्य के तीन मुख्य उत्पादक 
हेतु (शक्ति, काव्यशास्त्राष्वेक्षणात्‌ निपुणता, और काव्यज्ञान विषयक हिक्षा का अभ्यास) वा 
कारणों में पहला स्थान दिया है । कवि की इसी उपनिषत्‌ (रहस्य) शक्ति से प्रादुर्भूत प्रतिभा और 
व्युत्पत्ति दोनों मिलकर काव्य का अविरलर विकास करती हें। यह शक्ति सब में नहीं पायी जाती, 
कवित्व की सहज प्राप्ति हो जाने पर भी। कवित्वं दुरूभ लछोके शक्तिस्तत्र सुदुर्लभा।' 


बुद्धितत्ता और काव्यांग का अभ्यास भले ही हो पर वहीं इस मौलिक शक्ति के समन्वय 
से पदार्थ त्रय का एक स्थल पर संयोग विरल ही होता हैँ ।' 


कवि की यही रहस्यशक्ति वह विशुद्ध उत्मीलन कला हूँ जो प्रतिपल विराट के निसगग-संपुट 
से एक विश्व का उन्‍्मीलन किया करती है। यह जगत का सदा श्रेय संपादन करनेवाली, जड़ता 
का अंधकार हरनेवाली, चेतना की, ज्ञान की, विमलबुद्धि (प्रज्ञा) की वह शाइवत धारा है जो जीवन 
और मन का संस्कार करती न जाने कब से अपनी पावनी राग-रस की छलकती प्रवाहिका से जगती 
का अपुण्य प्रक्षालन करती चली आ रही है । 


शक्ति की जिस करा के द्वारा कवि, काव्य-कर्म करता है वही प्रतिभा हैँ । इसे 'तब नव 
उन्मेषशालिनों प्रज्ञा' भी कहते हें। शब्द प्रति और भा हैँ। प्रति का अथं हैँ मुख्य के समान, 
प्रतिनिधि और “---भा' * के अर्थ हो सकते हेँ' छवि, दीप्ति (चमक) भास अथवा व्यक्ति। जिससे 

* दाक्तिनिपुणता लोके काव्यशास्त्रायवेक्षणात्‌। 

काव्यश्ञ शिक्षयाभ्यास इति हेतु स्तदुदूभवे ॥---मम्मट 

१. बुद्धिमत्वं च काव्यांग विद्यास्यस्थास कर्मच, कवेद्चोप निषच्छक्ति स्त्रयमेकत्र दुर्लभा | -का० प्र० 

२. भा--स्युः प्रभारुग्हचिस्त्विड्भा भावछबि शुतिदीप्तय:'--अमरकोश । 

३. भा, दीप्तौ--पाणिति। 
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प्रतिभा का अं होगा मुख्य या मूल का सदृश भास या अभिव्यक्ति ( /8॥6 07 ऐड गाक्षां- 
४४७9०) करानेवाली। जिससे नित्य नये तये विषय (शब्दार्थालंकारोक्त्यादयः) हुदय में भासित, 
प्रतिभासित हों। और उनके पदार्थों के वास्तविक सत्य का प्रकाशन", समुदय जिसके द्वारा हो, 
वह आपूर्व वस्तु सृजन-सामथ्यंवाली* प्रज्ञा प्रतिभा' कही जाती हे। प्रशा' वह तृतीय बुद्धि हे जिसके 
द्वारा हमें भव्य की, भविष्य की आनेवाली बातों और विषयों का रूप-गोचर हो। ज्ञान हो। शातब्य 
अथवा शेय का (प्रकर्षेण, स्तूयते, श्ञाप्यते श्ैेयं अनेद इति) ठीक परिज्ञान हो। लयी जो गहत आवरण 
के कारण पहले देखने में न आयी हों ऐसी--बातों का अनुसंधान या पता छगाने में प्रवीणा बुद्ध 
था उपमा के सहारे वह सदा नूतन आकार निर्मित करने की, नूतन विकास करने की चेष्टा में प्रय- 
त्नशील रहती है। उसे उच्छिष्ट या गायी हुई रागिनी प्रिय नहीं। जिन गुलाबी आखों की उपसा 
सहल्नों बार कवियों ने उत्फुल्ल अरुण जलज से दी उन्हें पुनः बारबार उन्हीं सरसिजदृग, पश्मलोचन 
--कहकर उपमीत करना प्रतिभा को सहाय नहीं। वह तो रस प्रतीति की नयी अभिव्यंजन। हारा 
संसार को काव्य-जगत की एक अनूठी उक्ति देने को उत्सुक होती हे। प्रतिभा सदा नव-नव कांति 
से विश्व का परिचय कराती हँ। वह तो नानाभाव या बहुधा शक्तियोग से फैले हुए व्यापी (एक, 
अविभकत सत्य को समझाने, लोक को अवग॒त कराने के लिये नित्य अभिनव सिद्धांत सूत्रों का आवि- 
ष्कार (अथवा अविहित का उन्‍्मीलन) किया करती हेँ। हमारे पूर्ववर्ती ज्ञानियों नें जिस एक सत्य 
विशेष को जिस प्रकार समझाया उसकी आवृत्ति करने अर्थात्‌ उसी प्राचीन ढंग से संसार को उसका 
ज्ञान कराने में कोई नवीन कला नहीं, कोई अपूर्व सौंदर्य नहीं, कोई अभिनव आकर्षण नहीं। अतः 
अच्छी से अच्छी नकल की क्रिया, प्रतिभा का कार्य नहीं। थी (बुड्धि) की इसी छोकत्रयी दशिका 
तृतीया धारा विश्व-चित्‌ प्रज्ञा की प्रदीष्ति के लिये तथा सत्ता के उज्ज्वल उच्चतम-लछोक (सत्य- 
लोक) से ऊँचे उठ कर अपने मूल ( 50०7०८ ) प्रकाश-निधि में इसके निमज्जन के लिये आर्य 
ऋषियों ने कितने सहस्त वर्ष पहले सर्वव्यपी चैतंन्य और ज्योति के अधिष्ठाता से वह प्रार्थना की 
थी जिमसे अधिक मंगरू-सार-गर्भित एवं सुंदर विनय विश्व-वाहुमय में आज भी दुलंभ हें। तथा 
जिसे बिना समझे बूझे शुकवत्‌ कितने जन निरंतर प्रातः सायं दुहराते हं। 

'मूर्भुव:स्वः तत्सविर्तुवरेण्यं भर्गों देवस्य धीमहि घियो यो नः प्रचोदयात्‌ । * 

वह “मूर्भुबः स्व: ऊपर नीचे मध्यांतरिक्ष सर्वत्र व्याप्त, विश्व के एक सविता (प्रसवित।) 
उतन्नकर्ता देव” (द्योतनशील) भगवान का वरेण्यंमर्ग:' सर्वोत्कृष्ट (श्रेष्ठ) आलोक अपनी अनंत 
उज्ज्वलता में नः धियो' हम सब की महा-मेथा प्रतिभा या स्फुरणशालिनी शुभ प्रज्ञा को प्रचोद- 
यातु' प्रेरित करे। या मिला दे (उसीमें) एक कर दे। 

१. ४ 0]00ा 

२. अपूर्व वस्तु निर्माण क्षमा प्रज्ञा प्रतिभा--अभिनव गुप्त। दे 

३. अंगरेजी में--नप्रांधएट (8095ए॥ ए०७यंट इलाइउ; छलां०प5; दागथकतरककंण कहते हैँ । 

४. बुद्धि: स्मृति--जिससे अतीत (वस्तु) का ज्ञान हो । 

मति--जिससे वतंमान का ज्ञान हो। 
प्रशा--जिससे आगामी-भविष्य का ज्ञान हो। 

$क्‍7एए६ ज्ाल्ता-॥2 णा पार 607ए ग॑फावा उला।ड शत० ॥85 एण्पैपटट्त पा$ ए॥ए९0७8४९ 
॥०६ प्रांघा गएफांप्रा० एप प्रापेकड॑क्षाधााह्‌ --विवेकानन्द । 
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संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 
जान पड़ता हू ख्रष्टा, महान कवि की इसी प्रतिभा को कहीं कहीं चिति के नाम से पुकारा 
गया हे। यद्यपि चिति का अनुमित अर्य अत्यंत व्यापक्त और विराट मिलता हूँ। ऋषि तो इसे 
ज्ञान की अधिष्ठात्री विश्व रूपी देवी बताते हें। विद्वरूपी अर्थात्‌ अग्नि (दाह, ऊष्मा) सदृश भुवन 
में प्रविष्ट होकर प्रत्येक वस्तु में उसी उसी विशेष आकृति से भीतर बाहर समायी और भरी हुई 
स्फूतिकला देवी। अन्तःकरण स्थिता (आराध्या) अथवा स्वांत परिधि. में निवास करनंवाली, दाब्द 
(तैजस) अंश-संभूता जगद्‌ू-मंगल-कारिणी यह वही शक्ति-कला हैँ जो अपनी उनन्‍्मीलन शक्ति से क्षण 
भर में विद्व का उन्‍्मीलन करती है। जिसकी वंदना, कवि कल्याण के लिये करता है । 
यदुत्मीलन शक्त्‌येव विष्वमुन्मीरूति क्षणात्‌ । 
स्वात्मायतनविश्वांतां तां बन्दे प्रतिमां शिवाम्‌ ॥ 
'प्रत्यअभिज्ञा हृदय' के आदि सूत्रद्यय द्वारा इसके (प्रतिभा-शक्ति के) स्वरूप की व्यंजना और 
स्पष्ट हो जाती हैं। शब्द प्रबंध में भी साम्य हे। देखियें--- 


चिति: स्वतंत्रा विश्वसिद्धि हेतुः॥ १॥ 
स्वेज्छघा स्वमभित्ता विद्वमुन्मीलयति। प्र० हु० 


अविकल आत्मदक्ति या चेतना' यहाँ प्रतिभा रूप से निविशेष-मुक्त हे। वह आनंद-स्पंद-स्वयं 
आत्मा की निर्मुक्त ज्योत्स्ना है। मुक्ति-किरण हँ। अन्यदीय इच्छा के द्वारा उसका संचालन नहीं 
होता। वहाँ कम की परतंत्रता नहीं हें। बह (तो) अक्षपनी विशद भाव-भूसिका पर इस विपुरू 
रहस्यमयी विश्व-कलिका को (उदग्र) विकसित करने की प्रेरणा करती हैँ। फिर विच्छिन्न बंधन 
हुई जीवन-सुरभि विदिशाओं में व्याप्त होने को चल पड़ती है। महा-प्रतिभा (मनीषा) वाले 
सब प्रकार की प्रज्ञा के प्रथम उत्स (स्रष्टा) उस महान कवि की जगद्व्यापिनी जोवन-कविता की, 
अप्रगल्ममति वाले जो तत्वदर्शी इस स्वरूप में वंदना करत हें वे स्वयं मनीषी, कवि होते हें। क्योंकि 
ज्ञानी (शानवीज रूप संस्कार वाला) उपासक अपने इष्टदेव या उपास्य की जिस रूप में (तन्मय 
भाव से) सानुराग उपसना करता हैँ वह उसी रूप को निदचय प्राप्त होता हैँ । वही हो जाता है । 


तत्पतिष्ठेत्युपासीत । प्रतिष्ठावान्‌ भवति। तन्मह इत्युपासीत। महान भवति। तनमन इत्यु- 
इत्यूपासीत। मानवान्‌ भवति॥ ९। ३ ।तेत्तिरीय उपनिषद्‌। 


प्रज्ञा चेतना है। मनीषा है। इसीलिये काव्य-कनि और मनीषी में भेद नहीं भाना गया। 
क्योंकि दोनों में प्रतिभा उभयनिष्ठ हे। रस प्रतीति एक है। वह आध्यात्मिक प्रज्ञा, भाव जगत की 
प्रतिभा (शास्त्रानूस।र) दो प्रकार को मानी गयी है। एक भावयित्री दूसरी कारयित्री। करमयित्री 
प्रतिभा काव्य करानेवली और भावयित्री उसका आस्वादन करानंवाली होती है। इससे रस-चर्वणा 
और आनंद ग्रहण करने, उसका भाव धारण करने की क्षमता 'धीर्घारणावती मेधा मनुष्यों में उत्पन्न 


१. अपनी स्वतंत्र-क्रिया या सुलभ, निसगं-कल्पना द्वारा 


२. बृढ़िमेनीषाधियणा थी: प्रज्ञा शोमुथी भतिः। 
प्रेक्षोपलब्धि चित्‌ संवित्‌ प्रतिपसज्षप्ति चेतना: ॥ 


अमरकोश। 
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होती है। कारयित्री प्रतिभा सत्दिक्षा के सहयोग से रचना अ्रवीण भावना की सृष्टि करती हैँ। जिससे 
कवि का लत्‌ (रचना) संबंधी प्रधान कर्म संपादित होता है। शास्त्रीय विचार से आगे चलकर इसके' 
(प्रतिभा) भी तोनों भेद माने गये हे। अहजा, आहार््या, औपदेशिकी। स्वाभाविकी, जन्‍्मांतर' के 
संस्कार से प्राकृतिक-रूपेण हृदय में वर्तमान प्रतिमा सहजा हूं । इस जन्म के संस्कार, प्रयत्न आदि से 
अजिता आहार्य्या और मंत्र शास्त्रादि के उपदेश द्वारा प्राप्त उपदेशिकी। इनमें सहजा सर्वोत्तम है। 


हि जिन प्रतिभाओं के सहारे (सत्र) साहित्य (सहितयो" भाकः, शब्दार्थयो:) की सृष्टि या रचना 
होती है उनके विवार से कवि भी तीन प्रकार के होते हेँ। सारस्वत, आभ्यासिक तथा औपदेशिक। 


प्रतिभा, विमलबुद्धि प्रज्ञा की देवी (या साक्षात्‌) सरस्वती हैँ। मनीषी या प्रतिभावान के 
लिये अब भो रीत्यानुसतार जिह्ला पर सरस्वती” जं॑से विशेषण का स्वच्छंदता पूर्वक व्यवहार होता 
है। आनंदवर्धन ने भी 'महतां कवीनाम्‌ सरस्वती। अलोक सामान्यमभिव्यनक्ति प्रतिस्फुरन्तम्‌' 
इत्यादि के द्वारा वाणी रूपी ऐश्वयं में अपने को प्रगट कर विस्तीर्ण करनेवब,लो उसी विशिष्ट प्रतिभा 
की ओर संकेत किया है जिसको लक्ष्य कर विद्वानों से भरी हुई महती सभा में चकित पंडितों के 
राजा' के संमुख सुकुमार वय वाले एक छोटे से कवि और मनीषी" ने, बरूपूर्वक कहां था--बालो5हूं 
जगदानन्द न में बाला सरस्वती।” (शंकराचार्य्य )। 


प्रतिभा स्वयंभूता सरस्वती है। (प्रकर्षण भातीति ) फिर, जन्मांतर संस्कार से प्रबुद्ध सर- 
स्वती जिनकी ऐसे, नेसगिकी, सहजा प्रतिभा से संपन्न कवि सारस्वत कहलछातें हें। इस जन्म के विधा- 
भ्यास मननादि निरंतर प्रयत्न से अस्वयं जिनकी सरस्वती उद्भासित हुई हो वे अजित या आहूसय्य 
प्रज्ञावाले अभ्यासिक कवि होते हें। तृतीय श्रेणी के निद्ृष्ट, जिन्हें कवि कहना भी धृष्टता है, औप- 
देशिक होते हें। प्रथम ही सच्ची कवि पदबी का अधिकारी है।शोष केवल नाम के लिये हें। अथवा 
शब्द अथं, अलंकार, उक्ति, रस श्ास्त्रादि गुणों या चमत्कारों में एक या दो के द्वारा वैचित्र्य भरा 
पाण्डित्य प्रदर्शन मात्र ही उनका (कवि-कर्म) कर्म अवधिष्ट रह जाता हैँ जो अचिरस्थायी अश्रेयो- 
पयोगी होने से वस्तु-तत्व का प्रतिपादन नहीं करता। फलत:ः उपेक्षित और सहृदय-इलाध्य न होकर 
स्वल्प काल में ही वे अपनी कृति समेत विल॒प्त हो जाते हैं। 


कवि शब्द के दो सम और सम्पृक्त अथ-विभाग शाश्वत रीति से किये जा सकते हें। प्रथम 
और साधारण अर्थ में वह ऋषि सर्वज्ञ, द्रष्टा पण्डित (महा-मनीषी) और सूर्य हैँ ।उसीसे सायुज्य 
द्वितीय कर्थ में उसका वास्तविक और विणिष्ट स्वरूप हैँ ख्रष्टा (सुष्टिकर्ता); प्रकृति या मूल में 





१ 
२. उत्तम, मध्यम, निकृष्ट। क्रम से सहजा, आहें/र्य्या और उपदेशिकी। 
३. 89-07एपा-- प्रकर्षण भातोति---प्रतिभा।/ एक यह भी मत हूँ। 
४. काव्य और शास्त्र भेदद्य सहित। 8 
५. शाब्द और अर्थ का ययावत्‌ सहभाव । 

६. भहा-पण्डित मण्डन मित्र, काइमीर। दे श्राद्ध-कर्म-रत थे।' 
: , भहा-मनीषी श्री शंकराचार्य । दिग्विजय के लिये भ्रस्थित । 
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रचयिता। वह (कर्वि) ऋषि (ऋषयो मन्त्र द्रष्टारः) होकर श्रूति के मंत्र द्वारा प्रार्थता करता है 
त्रिभुवन ज्योति के पितामह से कहता हे--सत्य का द्वार, उसके (मुझ) अन्वेषक के लिये खोल दो। 
हिरण्यमयेण पात्रेण सत्यस्यापिहितं मुखम्‌। 
तत्त्वं पृथन्नपावुणु सत्य धर्माय दृष्टये॥ 

है जगत्रय के भरण-पोषण करनेवाले देवता ! कल्याण और सौंदर्थ के स्वणिम अंतराल में झिल- 
मिल करते हुए विश्व सत्य के दीप्त मुख-मंडल को दर्शन के हेतु मेरे लिए अनावृत कर दो। ज्ञानी 
ही ऐसे आत्मदर्शन का प्रकृत अधिकारी होता हूँ। सच्च। कवि केव्ड_ कलाकार ही नहीं कुछ और 
भी होता है। वह कुछ और, उसका ज्ञानात्मक अवयव' हे। जो उसकी आत्मा को--कलाकार गायक, 
चित्रकार आदि की कक्षा से ऊपर बहुत ऊँचे ले जाकर उस पद पर बिठाता है जहाँ मस्तिष्क, बुद्धि 
और कला के चमत्कार पहुँच ही नहीं सकते। गायक गाता है--कवि के हृदय का राग। कवि की 
स्‍्कुट हृदय-वेदना को पुकार पर चलते में कबि ने जिस प्रेरणा की सृष्टि की उसका संदेश लोक- 

सुनाने में उसके (गायक के) कर्मों की सार्थकता है। चित्रकार भी कुछ क्षण के लिये कवि 
का अर्नवर्तेत कर कल्पना के सहारे चित्र अंकित करता हूँ। तीनों अपनी अपनी प्राणात्मा स्वर, 
शब्द और रेखाओं में भर उसके उद्गीरण से जगत को तृप्त करते, हृदय को राग और रूप या 
रस से सींचते और मन का, चित्त का प्रसादन करते हें। किंतु कवि तो विश्व की प्रकृति और प्रकृ- 
तिमय की, प्राण प्राणमय की, प्राणी-प्राणी की--अंतरामा के सारभूत (ज्ञान) भावों का प्रतिनिधित्व 
करने से विशिष्ट और महान हैं। “कवि तु विशिष्यते।” उसकी दृष्टि पैनी ही नहीं--प्राणमयी 
अतिपेशर--भावुक होती है। कलाविंदों और गायकों के सदृश उसकी कला के द्वारा जगत का केवल 
मनोरंजन ही नहीं होता। वह तो लोकमंगल के प्रसाधन करनवाले प्राणधर छंदों का निर्माता--जिनसे 
इहलोक और परलोक की चिताओं से मानव को मुक्ति मिले--ऐसे सुंदर मंत्रों! का कवि और द्रष्टा है। 


वह पूर्णशान की साक्षात्‌ प्रतिमा (रूप-धर) हैँ। उसका स्वरूप ज्ञान है और वह भी केवल 
ज्ञान का स्वरूप हें। इसीलिये विमलतम, निर्धूत भ्रंत:बेतनावाला होते हुए भी, पतंजलि के शब्दों 
भ, विश्वदर्शन करनंवाला (द्रष्टा) कहा गया है ।---द्रष्टा दृष्षिमात्र: शुद्धोपि प्रत्ययानुपइ्य:।” '--योग- 
सूत्र | कितु वही द्रष्टा भी हूँ दृश्य भी। दृश्य में ही द्रष्टा हें। ज्ञान और ज्ञाता भिन्न नहीं हें ठीक 
उसी प्रकार जैसे भास्कर भास या प्रकाश से भिन्न नहीं कहा जा ससकता हूँ । 
प्रकाशमानो न पृथक प्रकाशात्‌ 
सच प्रकाशों न पृथक विमर्शात्‌। 


आत्मदर्शन प्रकृत कवित्व की प्राप्ति के लिग्रे अनिवार्य है। जिसने प्रकृति में आत्मदर्शन 
नहीं किया वह विद्व की भावनाओं का प्रतिनिधित्व करनेवाला या सच्चा कवि (श्रेष्ठ-मनीषी ) 
कदापि हो नहीं सकता। आत्मदर्शन साधना का विषय हैं। और साधना का तात्पय यहाँ मानव-मन 
की उस अविराम श्रेय-चितना या ज्ञानात्मक प्रयत्त से हे जिसमें न विकल्थादि की क्रिया है और न 

१, काला या किया। 

२. मननात्‌ त्रायते इति मन्त्र: । 


३. द्रष्टा ॥06 इल्‍ला 5 प्राशहूलालए ग्रा। शाते फ़ान, इल९४ प्राफण्प्टा प्रीढ ०००एल्‍-१ 
0 00॥९९६. 
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तर्क-बुद्धि का बहु-ब्यापार। वह वितक॑ और निलेक्ष्य अनुसंधान के क्षेत्र से परे होती हैँ। क्योंकि 
साधना के द्वारा साधक उस रमणीय सत्य की खोज करता है जो कभी अनेक नहीं 'एक' 
है। गुणन और विभाजन के योग्य नहीं अविभकत है। जो किसी भी दिशा' से किसी भी दक्षा में 
परिवर्तन के, रूपातंर के योग्य नहीं जिसमें? कुछ निकाल लेने 3 ग्रहण करने की कल्पना या क्रिया के 
द्वारा न कोई उसे तिलभर घटा सकता है और न कुछ उसमें मिलाकर कोई उसे बढ़ा ही सकता 
हैं। जो अपने में जिसका स्व यह विद्व है अतः जो विद्व में--निज सहज व्याप्ति से भरा हुआ 
इतना पूर्ण है कि प्रचुर गुणन, विभाजन योजन और वियोजन के बाद भी वह, बही रह जाता हूँ। 
उसमें कमी नहीं होती। 

ओम पूर्णमदः पूर्णमिदं पूर्णात्पूर्ण मुदच्यते 

पूर्णस्यः पृर्णणादाय पूर्ण सेवावशिष्यते । 
बह्म कहो चाहे सत्य कहो, हे वह एक ही क्योंकि उसकी सत्ता की व्याप्ति के बाहर कोई अतिरिक्त 
स्थान ही छोष नहीं, जहाँ कोई अन्य किसी के होने की कल्पना भी कर सके । ऐसे आपूर्यमाण 
और अचल प्रतिष्ठ सत्य को, श्रेय के लिये, आत्म समक्ष करने की निरंतर चेष्टा साधक कवि की 
साधना है। जो ही कवि की मूल-प्रवृत्ति है। 


प्रत्येक साधक द्वारा साधित क्रिया की परिणति किसी स्थायी (सत्तात्मक) रमणीय मंगल 
की सृप्टि में होती हँ। जहाँ आत्मदर्शी साधक की क्रिंप्रा फछवती होकर, विचार स्फुट और पृत 
भावनाएं प्रगट आकारवती होकर अपने आप कुछ सृष्टि-विधान की ओर अग्रसर होती हूँ। तब 
साधक निरा साधक ही न रहकर रचनाकार का भी पदग्रहण करता हे। नित्य सृष्टि और विलूय- 
कक्र के विधानानुसार निखिल कर्म कामनाओं में और कामनाएँ (मानव-पक्ष में रस वर्जनाएँ) 
अंतर्भुखी हो ज्ञान-सिंधु में गल पचकर अपनी पृथक स्थिति का रूप मिटा देती हैं" । फिर सर्गकारू 
में उसी विश्व चक्र के प्रत्यावर्तन से अनुत्त रंग स्थिर-जलनिरधि में संस्कार मात्र से वर्तमान उभ्मियों के 
समीरणास्फालित पुनरुत्थान की भाँति--वे सब (क्रिया कामनाएँ) प्रतिवतित क्रम से झनेः शर्नेः 
प्रगट होती हूँ। प्रगट होनेवाली वस्तु या द्रव्य की ये सत्ताएँ केवछ बीज रूप संस्कार से पदार्थशान 
की छाया बनकर कर्ता के संकल्पामक विराट मन में विश्राम करती हें | जो प्रसुप्त होकर 
सूक्ष्म भावनाओं में अवशिष्ट रह गई, नवूरू विकास का कारण रचती हें । साधक 
श्रेयमयी सौंदय्य-निर्माण पदुता के पदावरोहण से नवल सर्ग की कल्पना करता हैँं। हृदय का संचित 
ज्ञान शुभेच्छा में और शूभेच्छा' क्रिया भाव में परिणत होकर मध्य चिति केंद्र से अपनी कला का 
विस्तार करती हूँ। धीरे-धीरे प्रबुद्ध चेतनाशाली मनीषी या द्र॒ष्टा, स्रष्टा का व्यापार-संपादन करने 
लगता हैं उसकी मौलिक (मूलकी) अंतर्देशा में क्रांति भले ही लक्षित न हो, जहाँ परिवर्तन होता 

१. दिशा--$9405 

२. जो अतिशय निरुपाधिक हेँ। 

३. निकाल लेने की--$प/878८४४णा, 

४. शुभक्रिया | 

५. 'सर्व कर्माखिलं पा ज्ञानें परिसमाप्यते' ।-गीता 

६. शुभेच्छा--धर्माविद्द्ध काम या कामना। 
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भी नहीं--पर उसके द्वितीय अवयव,--सत्य के आवरण पटल की ग्रंथि के उद्ग्रथन द्वारा आत्मा- 
ध्व्यक्ति का क्षेत्र वीस्तीणं होकर निविशेष रूप से नित्य नूतनता (प्राचीनता या जड़ता के कंचुक 
विसर्जन का) का उज्ज्वल संदेश वहन करता हैँ। वह कला और पात्र के सहयोग में अपनी शक्ति 
के संचार द्वारा रचना भ्रपंच फैलाता है। तब हम अपने 'कवि' को रचयिता के रूप में देखते हें जिसकी 
परिक्रिया अयवा इतिहास-कथा की गति” का समारंभ (आदि) सर्वप्रथम सृष्टिकार से माना गया है। 


आदि ख़ष्टा या रचयिताओं की गणना के प्रसंग में सब से पहले सृष्टि-कर्ता (परमात्मा) 
का नाम आता हूँ। उसने सब से पहले इस आलोकपूुंज ब्रह्मांड की रचना की। जिसके पहले न 
अस्तित्व का पता था और न अनस्तित्व का। न शक्ति रही और न तरंग (न मैठटर था और 
न एनर्जी)) एक आवरण था रहस्यमय' घने कुहासों का। जिसके भीतर न स्पष्ट मृत्यु का ही चिह्न 
था और न अमरता की छाया। दिन और रात्रि की, दिशा और काल की कल्पना भी अगोचर थी। 


नासदासीन्नोसदासीत्तदानीं नासीद्रजोनो व्योमा5परोयत्‌ 
किमावरीब: ? कुहकस्य शम्मेन्नम्भ: किमासीद्गहनं गभीरम्‌ ।--नासदीय सूक्‍त । 


५ 


तब रहा कया? किचित और अकिचित के अवकाश में उस, रहस्यों के सीपी संपुट में, 
प्रम का चमकता हुआ मोती--ज्योति: सार समुद्र का अनंत रमणीय रत्न, वह श्रुतियों कासः 
अनिवंत्तनीय प्रेम स्वरूप:--था। जिस भाव के द्वारा उसकी सत्ता और आकृति का भान होता 
हू वह अकथनीय महाकामना था प्रेम” रहा। जिसके लिये वेदिक काल में 'काम' ' शब्द का प्रयोग आय्य॑- 
ऋषियों द्वारा होता था। 


“कामस्तदग्रे समवतंताधि मनसो रेत: प्रथमं यदासीत्‌” साधारण प्रसंग में स्वामी-सखा स्त्री- 
पुरुष के लिये सीमित और संकीण्ण अर्थ से प्रयुक्त अअजकल का प्रेम (शब्द) नहीं कितु वह अनादि की सत्ता 
मध्यांत विहीन एक अनिवंत्र प्रेम, जो उसकी, अभीष्सा या आत्मा--महान की दिव्य-सत्ता का सार, 
प्रतिनिधि और स्वरूप है, उस समय था वह प्रेम, जिसका स्वयं परमात्मा प्रतिमा-धर देव हेँ। प्रतिमा 
से अर्थ उस' प्रतीक से हँ जिसके द्वारा वस्तु अभीष्ट के मान-महत्व की हृदय में प्रतोति है (प्रती- 
यते विधीयते अनया हृति) वैदिक काल में सर्वत्र काम' शब्द से अभिहित भगवान के मूल तदाभास 
उस प्रेम की छाया--प्रतिमा के पूर्वातिपूर्न में होने का पता ऋषियों को चला जो विश्व-हूप अन।दि 
कामना बनकर उस, प्रथम कवि के द्वारा, अभिसृजन का आधार हुई। 


१. परिक्रिया पुराकलपष इतिहास गतिद्विधा 

स्पादेक नायका पूर्वा द्वितीया बहु नाथको |--इततिहास | 
२. 3॥ श्ड को! गछएए०ो 9 जांडफ़ज.--( ४ा५छ४ 8७४ ४७७।)) 
३. प्रेम जिस वैदिक काम शब्द का पर्याय है यथपि उसकी व्यापक अर्थभावना का समावेश 
अपने अभिषधेयार्थ में नहीं कर सकंता तथापि कुछ विद्वान भाष्यकारों के द्वारा इसके निरंतर परिव- 
तित प्रयोग की परंपरा से, अप्रयुक्त काम दाब्द की महत्ता और लाक्षणिकता धीरे-धीरे कम हो गई। 
तथा इसका (प्रेम) प्रचार ७०० 5 ,0४2 और व,0०ए८ ४ 5०वें के नये अनुवाद के साहित्य में 
दीख पड़ता है। इसका ही व्यवहार साहित्यक चलन के उपयुक्त प्रतीत होता है । 


श्र 


कवि भौर कांज्य 


असूजित सर्गावस्‍था की स्पंदनविहीन, विकल्प रहित मुद्रा में स्थित उस प्रथम सृष्टिकार में, 
तपस्‌ की महान शक्ति से वह एक' प्रगट दिखाई पड़ा, अत्मदर्शी में अपने 'स्व' के प्रत्यक्ष देखने 
और जानने की अभीप्स/ का प्रादुर्भाव हुआ। में--सब भावों का समस्वय व्यकधान (यह )--में 
क्या हूँ इसी कामना से सूष्टि-निर्माण कौ श्रवृत्ति या लीज़ा-विग्रह की कामना क। उदय हुआ। "में 
क्या हू. हैं इस भावना से उस कवियों के कवि ने अपनी रचना (कविता) में अपने को व्यक्त 
किया | तेंब से नाना रूपों और रंगों में अब तक अभिव्यक्त करता चला आ रहा है। अगणित बार 
उसने अपनी ही लालित्य-व्याख्या की। प्रेम मीमांसा की सुंदर से सुंदर अपने नवल संस्करण---अणों 
रणौयान्महतो महीयान--निकाले। फिर भी उसे अपने मंगलकारी अथ (सत्यस्वरूप) की इति 
$(सॉंदक्वरिणति) न मिली। न कभी मिल सकती है। क्योंकि वह तो स्वयं सीमाविहीन है। सृष्टि 
क्रम के पूर्व कदाचित्‌ वह भी इस भेद को अलूग से जान सकने की दक्षा में था यह भी संदिग्ध 
है। क्‍योंकि निर्गुण में ज्ञान, इच्छा या क्रिया के भाव का आरोप हो नहीं सकता। आनंद मूल सौंदय 
की चेतना से स्पंदित स्वयं प्रेम का प्रवरतंक, आदि कबि बनकर, गुहाशय स्थित इस रहस्य को जान 
सका। रहस्य का ज्ञान हो जाना ही उसका पुट भेद है। तब निविकल्प-मुद्रा (सर्गावसर की) अनु- 
वृत्ति से अर्ध-निमीलित संकल्प-चक्षु की दशा में ही उस महान ख्रष्टा ने निस्गं-उद्भूत सिस॒क्षा के द्वारा 
ऐप़ा ईक्षण' किया।" स्वभावतः (सानंद-निष्प्रयास) ऐसी सहज कल्पना की---'में कुछ सृजन करूँ * 
१और उस अनंत ज्ञानमय और सब ओर से प्रकाशित परम-चेतन्यकी शक्ति के तेज से चिरंतन-ज्ञान 
(काव्य) वेद और स्थूल और सूक्ष्म जगत को कारण रूप प्रकृति (बाह्य-सत्ता) स्वयं उत्पन्न हुई 
स्पंदन से आवरण-मुक्त-मह।प्ररूय-परमाणु-स्वरूप भूमिस्थ-सभुद्र और ऊध्व में (हेतु) भाकाशस्थ 
मेघ रूप जलसागर उत्पन्न हुए।' अखिल विश्व को सहज (ईषत्‌) ही स्ववश में रखनवाले उस अनंत 
रमणीय ने अधः उपरिस्थ उन निर्मल जल और ज्योति पुजों का सृजन किया। फिर दिल्या-काल के 
विभाग दिवसरात्रि" तथा वर्ष आदि उत्पन्न करनेवाली गति को प्रेरित किया। उसे आगे बढ़ाया।” 
--इस भाँति उस कलाकार ने बाह्म में अपने प्रंतस्थ का प्रकटीकरण किया। सृष्टि रहस्य-पुट सी 
स्तर प्रतिस्तर खुलने लगी। विराट अपनी रचना में स्वयं उतर पड़ा। श्रुति के आत्मानं स्वयं 
अकुरुत”' और कृष्ण के 'तदात्मानं सृजाम्यहम्‌' से यह स्पष्ट हे कि अन्यदीय उपकरण या तत्व से 
वह सृजन नहीं करता प्रत्युत स्वकीय (निजस्व) ' अंश के प्रंशांदा से निर्माण क्रिया का परिशीलन 
करता हँ। उसकी आनंद अभिकपन प्रेरणा से सर्वभूत गुहा-शयी लीला विग्रही (मायामयी) अंतः 
सत्ता (“मूलप्रेम” सत्ता) स्वयं अपनी अभिव्यक्ति करती हूँ । यही उस कवियों के कवि की काव्य छीला है 

इति प्रथम खंड 





१. प्रजाकामों वे प्रजापति . . . .।”-.  श्व5 तलझाएए5ड ण॑ कब्जा 0# कल्प! 

२. स्‌ [5प्फृृथाा८ 5०णे] इक्षत लोकान्न सृजा इति | ऐतरेय ११ “स इक्षां चक्रे” 

३ एक सादृश्य 400 ७०१ $&ं0 ; 7,९६ धार ०९ ३, 8॥ : भाव घरषर क्ृ8$ 4/80. -फाछ,ह 

४. “ऋतं च सत्य चा भीद्धात्तरससोध्ण्यजायत । ततो राज्य:जायत समुद्रो अरंवः। समुद्रादर्णा- 
वादधि संवत्सरो अजायत। अहोरात्राणि विदधत्‌ विववस्यमिषतों वशी। -ऋ० ०१०।२०२॥ 
५. 35.8 में मी-407१ 6०8 तरातल्त ॥/0॥६ फिण्का पा तदकए९४४ [089 फग ऐ 87५] 
६ ग्ा९ ठह९छ०४ ००६ ए प्ांच्रष्टा.--एफ्आंड80, 


१२३ 


'रसलीन' 
गोपाल चंद्र सिनहा 
उपोद्घात 


“स्सलीन! के नाम १ उनके दोहों के रस-माधुयं से हिंदी-संसार भली-भाँति परिचित है; 
पर उनके विषय में मुख्य-मुख्य बातों की भी जानकारी अभी तक शाथद ही किसी को हो। 


“रसलोन” का वास्तविक नाम संयद गुलाम नबो था और ये हरदोई जिले के बिलग्राम नामक 
करे के रहनेवाले थे। इन्होंने मुसलमान होते हुए हिंदी में बहुत ही सुंदर और सगस कविता 
की है और इनके 'अंगदर्पण' तथा “रसप्रबोध' नामक ग्रंथ हिंदी के रीति-प्रन्थों में एक विशिष्ट स्थान 
रखते हैं। इनमें से अंगदपंण” तो सृक्तियों के चमत्कार के लिये सदा से ही काव्य रसिकों में विख्यात 
रहा है। 


बंद-परिचय 


मोहम्मद साहेब के दौहित्र और हजरत अली के पुत्र हसन और हुसेन में से हुसेन के पौत्र 
जैद का विवाह हमन की पौन्नी रुकेया क॑ साथ हुआ था। उन्हीं जद और रुकंया के ही वंश में 
बहुत आगे चलकर हमारे स॑यद गुलाम' नबी महोदय का जन्म हुआ था। मुसलमानों में जंद के वंशज 
जदी कहलाते हैँ और अपनी धमनियों में हसन तथा हुसेन दोनों ही का रुधिर वहन करने के कारण 
दे अपने को हसती-उल-हुनेनी भी कहने हें ।" इस प्रकार हमारे 'रसकीन” मुसलमानों में जैदी हसनी- 
उल-हुसेनी थे। 


जद से लेकर जैद की १४वीं पीढ़ी में सैयद अबुछू फरह नाभक एक अत्यंत विद्वान और 
पहुँचे हुए महात्मा ने जन्म लिया। सैयद अबुर फरह पहले भदीने में ही रहते थे, पर बाद में वहाँ 
के शासकों के अत्याचारों से तंग आकर उन्हें अपना पेत्रिक अधिवास छोड़ इराक के वास्त नामक 


| है. लॉ साहेब सेयद वसीउल हसन बिलग्रामी: रोजतुलूकराम, पु० १०। 
श्र४ड 


रसलौन 


नंगर में जा बसना पड़ा। थोड़े दिनों बाद इराक के अमोर से कुछ अनबन हो जाने के कारण आपको 
वास्त भी छोड़ देना पड़ा। वास्त छोड़ आप पहले खुरासान और फिर खुरासान से गजनी गए और 
अंत में गजनी से भारत चले आए। सौयद अबूल फरह के चार पुत्र थे। उनमें से एक थे सैयद 
अबुल फारस। बिलग्राम के सेयद उन्हीं सैयद अबुरू फारस के ही वंशज" हैँ । वास्‍्त के निवासी 
होने के कारण सैयद अबुल फरह और उनके पुत्र 'अलवास्ती' कहलाते थे। उन्होंने भारत चले आने 
पर भी उस अल्ल को नहीं छोड़ा और बाद में उनके वंश का नाम ही 'वास्ती' पड़ गया। हमारे 
रसलीन का भी जन्म इसी वास्ती' ही वंश में हुआ था। 


भारत आने पर सैयद अबुल फरह के चारो पुत्रों को दिल्‍ली सम्राट से अलग-अलग चार 
गाँव मिलले। उनमें से सैयद अबुल फारस को ज।जनेर मिला और जाजनेर को ही उन्होंने अपना 
निवास-स्थान बनाया। पबुलर फारस के पूत्र अबुछ फरह द्वितीय हुए। अबुल फरह द्विनीय के प्रपौत्र 
सैयद मोहम्मद से और दिल्ली सम्राट शमसुद्दीन अल्तमश से बड़ी घनिष्ठता थी और उनपर सम्नांद 
की विशेष कृप। भी रहती थी। संयद मोहम्मद ने विक्रम संवत्‌ १२७४ में सुल्तान से आज्ञा छेकर 
बिलग्राम पर, जो उस समय श्रीनगर के नाम से विख्यात था, चढ़ाई कर दी और वहाँ के तंत्कालीन 


है हु 


राजा को परास्त करके बिलग्राम पर अधिकार कर लिया। * “रसप्रबोध' में 'रसलीन' कहते हैं : 


“प्रगट हुसेनी वास्ती, बंस जो सकल जहान। 
तामें सैयद अबुल फ्रह, आए मध हिंदुआन ॥ 
तिनके अबुल्फरास सुत, जग जानत यह बात। 
पुनि सेयद अब्बुल फरह, तिनके सुत अवदात॥ 
पुनि भये, सयद हुसेन सुत, तिनक सबल सरूप। 
तिनके सुत सेयद अली, बिदित भये जगभूष॥ 
संयद मोहभद प्रगट में, तिनके अति बलवान। 
बिलग्राम श्रीनगर में, जिन कोन्हों निज थान॥ 


(रस प्रबोध के कविकुलकथन से) । 


सैग्द मोहम्मद के सैयद उमर, सैयद उमर के ग्रैयद हुमेन द्वितीय, सैयद हुसेन' द्वितोय के 
संयद नसीरुद्दीन, सैयद नसीरुद्दान के सैयद हुसेन तृतीय, संयद हुसेन तृतीय के सेयद सालझार, सैयद 
सालार क॑ सैयद लुत्फुल्ला उपनाम लडद्धा, ऊद्धा के खुदादाद उपन(म दादन और दादन के सैयद मह- 
मूद प्रथम हुए।' यही बात स्वयं रसलीन ने इस प्रकार कही है: 
“तिनके सयद उसर भयें, तिन सुत सयद हुसेन। 
तिनते सयद नसीरुदी, यह जानत सब ऐन ॥ 
पुनि भे सयद हुसेन अरु, पुनि सैयद साकार। 
लुल्फुल्ला लद्घा भये, तिनकी बुद्धि अपार॥ 
१. वही, पृ० ११५-११८। 
२. रोजतुल फराम, पू० ११६-१२०। 
३. बही, पृ० ६८-६९। 
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पुनि संयद दादन भये, खुदादाद जिन्हे नाम॑। 


पुनि सैयद महमूद जो भगे सिद्ध अभिराम॥” 
(रसप्रबोध में कविकुलकथन से) 


सैयद महमूद बड़े ही विद्वान और सिद्ध महतत्मा थे। बिलग्राम में इनका एक आमों का बाग 
अब भी विद्यमान है ओर उसीमें इनकी समाधि हैँ। कहा जाता है कि एक बार बिलग्राम के 
तत्कालीन शासक के कुछ कर्मचारी उस बाग में गए और संयद महमूद साहेब की अनुज्ञा प्राप्त किए 
बिना ज्ञाम तोड़ने लगे। माली ने मना किया पर झासन के मद में मतवाले कम्मचारियों ने सुनी 
अनसुनी कर दी। इतने ही में ऐसा ईश्वर का कोप हुआ कि इस जोर के पत्थर (ओले) पड़ने लगे 
कि शासक के कर्मचारी बुरी तरह घायल है! गए और उनका आम तोड़ना असंभव हो गया। तब से 
वह बाग 'भुतहा' बाग कहलाने लग! और कुछ दिन पीछे सेयद महमूद प्रथम के वंशज ही 'भुतहा 
नाम से पुकारे जाने छगे ।" हमारे 'रसलछीन” इसी 'भुतहा' वंश के एक उज्ज्वल रत्त थे। 


सैयद महमूद प्रथम के दो पुत्र हुए: सैयद नूहू और सैयद खान मोहम्मद।" 'रसलीन' पिता 
की ओर से सेयद खान मोहम्मद को और माता की ओर से सेयद नह की शाखा में थे।' सैयद मह- 
मूद प्रथम से रसलीन तक वंदावली इस प्रकार हँं-- 





सेयद महमूद प्रथम 
सैयद नह संयद खान मोहम्मद 
तंयद हसेन संयद अबुल कासिम 
सैयद हा दद्वितीय | संयद अब्दुल कादिर 
सैयद ७ लतीफ कद तैयब 
सैयद अहमद सयद बेर लि 5 पे दिनाक कम पिला 
संयद बह जलील. |... | सैया प्यारे बला मोहन मोकरम मोहम्मद बाकर 


कन्या) सैयद करमुल्ला 


+ | | गया छा गा 
मोहम्मद बाकर | कन्या गुलाम नबी रसलीन” कन्या. कन्या कं 
गुझाम नबी रसलीन' गुलाम नबी 'रसलीन' 


१. रोजतुलकराम, पू० ६९. 
२. वही, पू० ६९। * 
३. बही, पू० ६९-७०; ७६, ८० । 
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रसलौन 


इस प्रकार सैयद अब्दुल हमीद के कनिष्ठ पुत्र सैयद बाकर तो रसलीन के पिता और सैयद 
मुईनुद्दीन की कन्या उनकी माता थीं। सैयद महमूद (प्रथम) के आगे के अपने पेत्रिक के संबंध 
में 'रसलीनः स्वयं कहते हें कि-- 
ह “संयद खान मोहम्मद भये, तिनके सुत जग आह। 
फिर अब्दुल कासिम भय, तिनके अति सुखदाइ॥ 
सेयद अब्दुल कादिर भये, पुनि तंयब सुरक्ञान। 
तिनके सैयद हमीद सुत, जानत सकल जहान॥ 
पुनि सैयद बाकर भये, तिनके तनुज प्रसिद्ध । 
सब लोगन में सिद्धता, जिनकी प्रगटी सिद्ध ॥ 
भयो गुलाम नबी प्रगट, तिनको सुत जग आइई। 
नाम करयो रसलीन जिन, कबिताई में ल्याइ॥“” 
(रसप्रवोष ) 
जन्म 
सैयद गुलाम नबी 'रसलीन' का जन्म कवियों की खानि बिलग्राम में २ मोहरंम सन्‌ ११११ 
हिजरी, अर्थात्‌ २० जून, सन्‌ १६९९ ई० (सं० १७५६ वि०) को हुआ था। 


जैसे संस्कृत और हिंदी में संख्या व्यक्त करने के लिये कुछ निर्धारित शब्दों का प्रयोग 
होता हैं वैसे ही फारसी और उर्दू में वही काम अक्षरों या अक्षर समूहों से लिया जाता हैँ। फारसी 
वर्णमाला के प्रत्येक अक्षर का कोई न कोई अंक नियत हू, जेसे अलिफ का १, बे का २, ये का १०, 
काफ का १००, ग़ैन का १०००, आदि। जब किसी छंद में किसी सन्‌ या संवत्‌ का उल्लेख 
करना होता हूँ तो उसमें एक ऐसे शब्द या पद का प्रयोग कर देते हे जिसक अक्षरों के अंकों का 
जोड़ उस सन्‌ या संवत की संख्या के बराबर हो। इस प्रकार छंद में किसी के जन्म या मरण 
अथवा अन्य किसी घटना का वर्णन करने को फारसी और उर्दू में तारीख कहना कहते हें। तारीख 
कहना फारसी और उर्दू छंद रचना की एक विशेष कला समझ्षी जाती है और उसका प्रयोग फारसी 
लिपि में रचना करनेवाले कई एक हिंदी कवियों ने भी किया है। 


रसलीन के चचेरे मामा, मीर अब्दुल जलील बिलग्रामी, हिंदी, संस्कृत, उर्दू, फारसी, तुर्की 
तथा अरबी के प्रकांड पंडित और कवि थे और रसलीन के परिवार पर उनका विशेष स्नेह था। 
जिस समय रसलीन का जन्म हुआ उस समय मीर अब्दुल जलील महोदय दक्षिण में सम्राट औरंग- 
जेब के साथ गढ़ सतारा के निकट डरा डाले पड़े थे। रसलीन के जन्म का शुभ समाचार उन्हें वहीं 
मिला। कहा जाता हे कि उक्त समाचार को पा उन्हें इच्छा हुई कि नवजात शिशु के जन्म की 
तारीख (तारीख तवल्लुद) कहें और उस दिन उसी इच्छा को ले वे सो गए। सोते में उन्होंने स्वप्न 
में नवजात शिशु को देखा और सुना उसे कहते हुए “नूरचए्मे बाकरें अब्दुल हमीदम” अर्थात्‌ में 
अब्दुल हमीद के पुत्र बाकर के नयनों की ज्योति (पुत्र) हूँ। पीछे जगने पर जब उन्होंने 'नूरचश्मे 
बाकरे अब्दुल हमीदम” (७७०० ४७4 ८)७५५ ००-१०) के अक्षरों की अंक गणना की तो पता चला कि 


१. स्व आजाद, पु० ३१२। 
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इसमें तो नवजात भागिनेय के जन्म की तारीख छिपी है | अतः उन्होंने उसीमें तीन और चरण जोड़- 
कर इस प्रकार छंद पूरा कर दिया: 
“नूरचइमे मीर बाकर गुफ्त बामन 
चूं गुले खुरशीद दर आलम दमीदम 
साल तारीखे तवल्लुद खुद बगुफ्तम 
न्रचइमे बाकरे अब्दुल हमीदम ।”* 
अर्थात्‌ मीर बाकर क॑ पुत्र ने मुझ से कहा कि में संसार में सूर्य के फूल (अर्थात्‌ सूरजमुखी फूल) के 
समान खिला हूँ और अपने जन्म की तारीख में ने खुद कही है जो यह हैँ “नूरचश्मे बाकरे अब्दुल 
हमीदम'”। “त्रचश्मे बाकरे अब्दुल हमीदम” को फारसी छिपि में लिखने में उस वर्णमाला के जो 
जो अक्षर प्रयुक्त होते हें उनके अँकों को यदि जोड़ा जाय तो कुल योग ११११ आवेगा और ११११ 
हिजरी हो रसलीन के जन्म का वर्ष हेँ। 


मोर अब्दुल जलील की भविष्यवाणी 


रसलोन के जन्म का समाचार पाने के उपरांत मीर अब्दुल जलील महोदय ने दक्खिन से जो 
पत्र बिलग्राम भेजे थे उनमें यह लिखा था कि यह लड़का अत्यंत विख्यात और कुशल कवि 
होगा और आगे चलकर हुआ भी ऐसा ही।* उस समय के हिंदी कवियों, विशेषकर हिंदी के मुसल- 
मान कवियों, में जितनी ख्याति रसलीन ने पाई उतनी शायद ही किसी ने पाई हो। 


रसलीन की सामयिक ख्याति 


मिर्जा मोहम्मद अमीन उन दिनों तत्कालीन बहुत बड़े विद्वानों में समझे जाते थे। उन्होंने 
जब मीर गुलाम अली आजाद' से अरबी के और मीर गुलाम नबी “रसलीन' से हिंदी के छंद सुने 
तब अत्यंत प्रसन्न हुए और तत्कारू उनकी प्रशंसा में निम्नलिखित पंक्तियाँ लिख डाछीं: 
दरीं जमाना कि अर्बाबे फञ्जलू कमयाब अस्त 
ज्ञे बिलगप्राम दो दाल्स अंद दर सखुन उस्ताद 
यके इमामे ज़मां सैयदे गुलाम अली 
कते बेह शैर अरब मिसल ओ नदारद थाद 
दिगर जहाने हुनर सैयदे गुलाम नबी 
रसानद फित्तरते ओ शैर हिंद रा बमुराद।”3 
अर्थात्‌ “इस युग में जब विद्वान लोग दुल्ेभ हें बिलग्राम में दो व्यक्ति काव्य के आचायं हें। एक तो 
इस यूग के अग्रणी सैयद गुलाम अली, जिनसे बढ़कर अरब की कविता कंठस्थ रखनेवाला कोई दूसरा 
नहीं हे, और दूसरे, गुणों के संसार, सेयद गुलाम नबी, जिनकी बुद्धि हिंदी कविता में इध्टसिड्धि 
को पहुँच गई हूँ। 








१. सर्वे आजाद, पूृ० ३१२। 
२. » » पु०३१३। 
३६७ ५ । पु० रे७२। 
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रसछीन 
रसलौन के विद्यागुर 


रसलीन' के विद्यागुरु थे भमीर तुर्फल मोहम्मद बिलग्रामी।" इनकी जन्ममूभि और मूल 

निवासस्थान' तो था अतरौली, जिला आगरा में, पर ये जब १५ ही वर्ष के थे तभी बिलग्राम चले 
गए थे, वहीं विद्योपाजंन किया और वहीं बस गए तथा अंतकाल तक वहीं रहे। मौर तुफैल मोहम्मद 
हिंदी, फारसी और अरबी तीनों ही के बहुत बड़े विद्वान और कवि थे और उनके पास दूर दूर से 
लोग विद्योपाजन करने आया करते थे।* इन्हें रसलीन ही क्‍या बिलग्नाम के न जाने कितने व्यक्षितयों को 
विधिध-विद्या-विशारद बनाने का श्रेय प्राप्त था। रसलीन ने इनके विषय में स्वयं लिखा है: 

“देस बिदेस के सब पंडित सेवत हूँ पग शिष्य कहाई। 

आयो है ज्ञान सिखावत को सुर को गुरु मानुस रूप बनाई। 

बालक वृद्ध सुबद्धि जहाँ लगि बोलत हें यह बात बनाई। 

को मन मेल कहे सुभ केल तु तुफैल मोहम्मद पाई।''। 


रसलीन पर मीर अब्बुल जलील का प्रभाव 


रसलीन के चचेरे मामा, मीर अब्दुल जलील बिलग्रामी, अरबी, तुर्की और फारसी के तो 
पंडित और कवि थे ही, हिंदी में भी बड़ी सुंदर और उच्च कोटि की कविता करते थे। हिंदी में 
उनका 'सिखनख' नामक ग्रंथ बहुत ही सरस और सुंदर हूं। उन्हीं के विषय में हरबंस मिश्र बिलग्रामी 
के पुत्र 'दिवाकर मिश्र' ने जो रवयं हिंदी के बहुत अच्छे कबियों में थे, कह गए हैं कि--- 

“हुआ न है औ होयगा ऐसो गुनी सुशील । 
जैसो अहमदनंद जग हुय गयो मीर जलील।”४ 

यह पहले ही कहा जा चुका है कि समीर अब्दुल जलील का रसलीन' के परिवार और 
विशेषकर रसलीन पर असाधारण स्नेह था। मीर तुफेल मोहम्मद तो रसलीन के विद्यागुरु ही थे, 
पर जान पड़ता है रसलीन को हिंदी साहित्य के अध्ययन और हिंदी भाषा में काव्य रचना की प्रेरणा 
मुख्यतया अपने मामा मौर अब्दुल जलील ही से मिली थी। 


रसलीन पर मोर गुलाम अलो आजाद का प्रभाव 


सर्वे आजाद आदि ग्रंथों के रचयिता तथा भीर अब्दुल जलील के दौहित्र, मीर गुलाम अली 
आणाद, जिन्हें यदि बिलयग्राम के विद्वानों में विद्वत्ता की दृष्टि से द्वितीय कहा जाय तो अत्युक्ति 
न' होगो, रसलीन के समकालीन और लगभग समयस्क ही थे। रसलीन का जन्म जून सन्‌ १६९९ 
ई० का है और आजाद का जून सन्‌ १७०४ ई० का। रसलीन और णझाजाद का साथ बिलग्नाम 

१. सर्वे आजाद, १५० ३१२ 

२. बही, १० २५६ 

३. “कबित्त मृत्फरिक सैयद गुलाम नवी रसलीन” नामक ग्रंथ से, जिसकी एक हस्तलिखित 
प्रति लेखक के पास और दूसरी रामपुर के राजकीय पुस्तकालय में है । 

४. सर्वे आजाद, पू० ३७० 


१७ १२९ 


संपू नंद अभिनंदन ग्रंथ 


के भतिरिक्‍त अन्य कई स्थानों में भी रहा था।" अतः यह असंभव है कि दोनों की विद्गकत्ता और 
विद्याव्यसनी तथा साहित्यसेवी स्वभाव ते एक दूसरे को प्रभावित न किया हो। 
रसलोन का साया शान 


हमारे रसलीन हिंदी, फारसी और अरबी तीनों ही के पंडित थे' और कदाचित्‌ संस्कृत भी 
जानते थे क्योंकि उनकी कविताओं में संस्कृत के तत्सम शब्द प्रचुर मात्रा में मिलते हें। 


रसलोन का लिपि-शान झौर लिपि-प्रयोग 


रसलीन की रचनाओं से ही प्रकट हैँ कि उन्होंने हिंदी साहित्य का बड़ा व्यापक और गंभीर 
अध्ययन किया होगा और बहुत संभव है उन्होंने कम से कम रस और नायिका भेद के संस्कृत ग्रंथ 
भी पढ़े हों। अतः उन्हें न केवल देवनागरी लिपि का सम्यक्‌ ज्ञान ही रहा होगा अपितु वे उसे भली 
भाँति लिख भी छेते रहे होंगे। कितु ऐसा होते हुए भी यह एक प्रकार से निविवाद ही है कि वे 
उस काल के अनेक मुसलमान और हिंदू छेखकों की भाँति हिंदी भी फारसी लिपि में ही लिखा करते थे 
उनके ग्रंथों की उपलब्ध प्राचीनतम हस्तलिखित प्रतियाँ फारसी लिपि में ही है। फारसी में हिंदी और 
उर्दू की भाँति टवर्ग नहीं हँ इसीसे शुद्ध फारसी लिपि में ट, ड और ड़ की ध्वनियों को व्यक्त करने 
के लिये अक्षरों का अभाव है। उर्दू में यह काम अधिकृतर ते! ( ७/ ), 'दाल' (०७ ) और रे! 
() ), पर (इस प्रकार £ 5£) वो (७) का चिक्त बनाकर लिया जाता है, पर ढले हुए 
टाइपों से मुद्रित ग्रंथों में, जितका प्रारंभ कछफकत्ते के फो्ट विलियम कालेज द्वारा प्रकाशित उर्दू प्रंथों 
से होता हैं, यही काम उक्त अक्षरों पर (इस प्रकार >» 5 3 ) एक बेंड़ी छकीर बताकर लिया 
जाता हूँ। पर रसलीन और मीर जब्दुल जलील ने हिंदी लिखने के लिये इस संबंध में अपने ही 
चिह्न बना रक़्खे थे और उन्हींका प्रयोग करते थे। बिदुरहित 'ते', 'दाल' और 'रे' पर रसलीन . 
(इस प्रकार... ) तीन तीन बिंदु और मोर अब्दुल जलोल (इस प्रकार &, ४३ पर ) चार 
चार किदु लिखकर टवर्ग के उपर्युक्त अल्पप्राण अक्षरों का काम लेते थे। यही बात गुलाम मोहम्मद 
खाँ कासिल' बिलग्रामी ने अपने फारसी ग्रंथ 'मुफ्ताहु्॒हिंद” ' में कही हैं और चारो लिखावटों में अंतर 
व्यक्त करने के लिये निम्नलिखित चित्र भी दे दिया है: 














| || 
एच्तिलाफ सूरत ताय सूरत दाल सूरत राय 
कायदा ड्मिः 
नाम मुरज्जिद जबान फूकानी | मोहमिला | मोहमिला 
ला 
7 तालीम उर्दू 2 8 ४ 
कारगुजारान मुताबा कलकत्ता उर्दू फट 5 ) 
सैयद गुलाम नबी रसलीन हिंदी ० है )' 
मीर धब्दुल जलील ह्दी हि] थ | 


१. सर्व आजाद, पृ० ३१३। 
२. सर्वे आजाद, प्र ० ३१२. 


३. इस ग्रन्थ की वासिल के ही हाथ की लिखी प्रति ऊेलक के पास है। 
१३० 


रसजीन 


हिंदी लिखने के लिये फारसी-लिपि का इस प्रक/र अनुकलन करने के कारण यदि रसलीन 
जौर मीर अब्दुल जलील को हिंदीवाले फारसी-कछिपि के सुधारक की उपाधि से विभूषित करना चाहें 
तो कोई अत्यूक्ति न होगी। 


संगीत में प्रयोणता 


साहित्यज्ञ और साहित्य-स्रष्टा होने के साथ ही साथ रसलीन कुशल संगोतज्ञ भी थे। रसलीन 
और उनके समकालीन बिलग्रामी विद्वान साहित्य संगीत करा विहीन:” वाली उक्ति को पूर्णतया सत्त्य 
मानते थे और बैपक्तिक संस्कृति के लिये भाषा और साहित्य के शान के साथ ही साथ संगीतकला 
में भी दक्षता प्राप्त करता आवश्यक समझते थे। इसोलिये विलग्राम में जितने निपुण और कुशल तथा 
प्राप्तर्याति गवइए हुए हैं, उतने अन्यत्र कदाचित्‌ ही हुए होंगे। फोर्ट विलियम कालेज के प्रोफेसर, 
मीर शेर अली अफपोस, आराइश महफिल” नामक अपने भारतवर्थ के इतिहास में लिखते हूँ कि 
कस्बा बिलग्राम में एक जुंताँ हे, जो कोई चालोस दिन मुसलसल उसका पानी पिये गाने 
लगे।” यही बात गैजिटियर आफ दि प्राविस आफ अवध! प्रथम खंड में भो लिखी है"। इसी प्रकार 
की एक किवदंती तानसेन के विषय में भी प्रचलित हैँ। ग्वालियर में जहाँ पर तानसेन की समाधि 
है उसीके सन्निकट एक वृहत इमली का वृक्ष हँ। कहा जाता हूँ कि उस वृक्ष की पत्तो जो एक बार 
भी चबा छेता है उसका स्वर अत्यंत सुंदर और मधुर हो जाता हे। इस प्रकार की किवदंतियाँ 
चाहे वास्तविकता की दृष्टि से सत्य न' हों पर वे कम से कम यह तो व्यक्त करती ही हूँ कि उनसे 
संबद्ध स्थान का या तो “किसी अत्यंत विख्यात संगीतज्ञ से धनिष्ट संबंध रहा है या वहाँ के लोगों में 
किसी न किसी समय संगीतविद्या और संगीतकला का पर्याप्त प्रचार रहा है। बिलग्राम के सब 
से कुशल और विख्यात संगीतकलाविद्‌ हुए हे हिंदी में नादचद्धिका' और 'मबनायकपूंगार' के 
रचयिता सैयद निजामुद्दीय मघनायक'।९ रसलीन के समकालीन थे और इनका भी प्रभाव रसलीन 
पर अवश्य पड़ा होगा।। 


श्रबीरता ओर रणकुशरूता 


रसलीन के समय की एक यह भी विशेषत/ थी कि उन दिनों सभ्य समाज में कोई तब तक 
पूर्णतया सभ्य और सुसंस्कृत नहीं समझा जाता था जब तक वह छंखिनी और खग दोनों ही का 
समान उपासक न हो। रसलीन अत्यंत शूरवीर और साहसी तथा रणकुशल थे और, जैसा मीर गु- 
राम अली आजाद ने', सर्वे आजाद नामक अपने ग्रंथ में कहा हू: धनूविद्या में तो ये अद्वितीय 
(बेनजीर) ही थे। जैसा आगे कहा जायगा रसलछीन रणक्षेत्र में लड़ते २ हो वोरगति को अ्राप्त 
हुए थे। यह सोभाग्य हिंदी के बिरले ही कवियों को प्राप्त हुआ होगा। 


१. मकबूल समदनी: हयाते जलील, पूृ० १५७ 
२. सर्वे आजाद, पृ० ३५६ 
३ वही, पृ० ३१३ 
१३१ 


संपूर्णानंद अभिनंदन प्रंथ 
रसलोम का धर्स 


रसलीन शिया मुसलमान थे और मोहस्मद साहेव, हजरत अली, इमाम हुसेन, इमाम हंसन 

आदि की वंदना और स्तुति में श्रद्धा तथा भक्ति से समन्वित कई सुंदर छंद लिख गए हैं। उदाहरणाथ्थ' 
क्रमात्‌ मोहम्मद साहेब और हजरत अली की बंदना में कहे गए निम्नलनलित छंद देखिए: 

“जीम चखे तुह नाम को अमृत औरन नाम को पावत फीको। 

खाटी मही कह क्यों मुख भावत जाको गयो पन्र खातहिं थी को॥ 

बाह्यो न आज लों काहू सों काज को आवत लाज यहै नित जी को। 

तूं. बितती करें औरन पास कहाइ के आप गुलाम नबी को॥”१ 

'भूष अस बाहक ही जग के निबाहक हौ जाचक के ठाहक हौ जस' निधान जो। 

भवसिधु थाहक हो पापन' के दाहक बिघन बिगाहक हो साहब सुजान जो॥ 

दीनन के गाहक हौ सेवक के चाहफ हो दया के बढाहक बरसे दान जो। 

धरम अवगाहक हौ नबी के सलाहक हो फातमान के व्याहक हौ शाह मरदान जो ॥” २ 


श्सलीन की धामिक सहिष्णुता 


रसलीन पक्के मुसलमान होते हुए भी धर्माघता और असहनशीलता से बहुत दूर, दूसरे धर्मों 
के प्रति सहानुभूति रखनेवाले तथा अत्यंत उदारचित्त थे। भागीरथी गंगा की स्तुति में नीचे लिखा 
छंद इस बात का साक्षी हैं-- 
'बिशुन जू के पग तें निकसि संभु सीस बसि भगीरथ तपतें कृपा करी जहान पें। 
पतितन तारिबे की रीति तेरी एरी गंग पाई रसलीन इंह तेरिएं प्रमान पें ॥ 
कालिमाँ कलिंदी सरसुती अरुनाई दोठ भेटि कीन्‍्हें सेत आपने विधान पें। 
त्यों हीं तमोगुन रजोगुन सब जगत के करिके सतोगुन चढ़ावत विमान पें॥ 
रसलोन का शाहजहानाबाद झोर इलाहाबाद में रहना 
आजाद ने अपने “सर्वे आजाद” नामक अ्ंथ में लिखा है कि हमसे और मीर गुलाम नबी 
से आपस में धनिष्ठ प्रेम था और हमारा व उनका साथ वर्षों बिलग्राम, शाहजहानाबाद और 
इलाहाबाद में रहा " उसी ग्रंथ में उन्होंने यह भी लिखा हे कि मीर गुलाम नवी दिल्ली सम्रादू के 
प्रधान मंत्री (वजीरे इंतिजाम) नवाब सफदरजंग के अभिन्न मित्रों में थे"। अतः हमारे रसलीन 
बिलग्राम के अतिरिक्त शाहजहानाबाद और इलाहाबाद में आजाद के साथ तो रहे ही, बहुत संभव 
हैं वे उसके बाद भी कुछ दिनों नवाब सफदरजंग के पास शाहजहानाबाद (दिल्ली) में रहे हों। 
“कबित्त मुत्फरिक सैयद गुलाम नवी रसलीन” नामक प्रंथ से, जिसकी एक हस्तलिखित 
प्रति लेखक के पास और दूसरी रामपुर राजकीय पुस्तकालय में हू। 
२. बहीं। 
३. यहीं। 
४. सर्वे आजाद, पू० ३१३। 
५. सर्वे आजाद पू ० ३१३। 
१२२ 


रसलीन 


आजाद सन्‌ ११३४ हिजरी (सन्‌ १७२१ ६०) में शाहजहानाबाद गए और वहाँ दो वर्ष रहे। 
तदनंतर ११३७ हिजरी (१७२४ ई०) में बिलग्राम वापस जाकर वहाँ उसी वर्ष हषाह लड़ा 
बिलग्रामी से दीक्षा ली। सन्‌ ११४२ (सन्‌ १७२९ ई०) में थे सविस्तात चले गए और वहाँ 
४ वर्ष रहकर सत्‌ ११४७ हिजरी में बिलग्राम वापस आ गए। सन्‌ ११४७ से सन्‌ ११५० तक वे 
बिलग्नाम ही में रहे और सन्‌ ११५० हिजरी में हज के लिये रवाना होकर फिर बिलग्राम वापस 
नहीं गए। * हज से लौटने के उपरांत जीवन पर्यत वे हेदराबाद दक्खिन ही में रहते रहे। इससे 
प्रकट है कि आजाद शाहजहानाबाद में सन्‌ १७२१ ई० और सन्‌ १७२३ ई० के बीच तथा इला- 
हाबाद मे सन्‌ १७२४ और १७२९ के बीच ही. रहे होंगे। रसलीन इन दोनों स्थानों को, संभव है, 
आजाद के साथ ही गए हों और वहाँ से साथ ही बिलब्राम छौटे भी हों या उनसे कुछ आगे पीछे 
लौटे हों। या यह भी संभव है कि आजाद के उत्तरी भारत छोड़ देने के पश्चात्‌ भी रसलीन कई 
बार इलाहाबाद और दिल्ली गए आए हों भोर वहाँ वर्षों रहे हों। ऊपर लिखा त्रिवेणी-स्तुति का 
छंद बहुत संभव हे इलाहाबाद ही में लिखा गया हो। शाहजहानाथाद के प्रथम निवासकालऊ में रस- 
लीन की अवस्था २३ और २५ वर्ष के बीच तथा इलाहाबाद के निवासकाल में २५ और ३१ के 
बीच रही होगी। 


रामचेतोनी का युद्ध और रसलोन का स्वर्गारोहण 


यह पहले ही कहा जा चुका हैँ कि रसलीन का प्राणांत युद्धक्षेत्र में लड़ते छड़ते हुआ था। 
अतः यहाँ पर उक्त युद्ध का कुछ संक्षिप्त परिचय दे देना अनुपयुकत्त न होगा। दिसंबर, १७४३ ई० 
में फरंखाबाद राजधराने के संस्थापक, मोहम्मद खाँ बंगश, के देहांत पर उनके पुत्र कायम खाँ उनकी 
गद्दी पर बठे। सन १७४९ ई० में कायम खाँ एक मुद्ध में रहेलाँ के हाथ मारे गए; और उधर 
उनका मरना था कि इधर अवध के सूबेदार और दिल्ली सम्नाद्‌ के प्रधान मंत्री, सफदर जंग, तथा 
अवध के नायब सुबेदार, राजा नवरू राय ने पूरे बंगश-राज्य पर अधिकार कर लिया, कायम खाँ 
की माता, बीबी साहेबा, को नजरबंद कर दिया और मोहम्मद खाँ के लड़कों में से पाँच को पकड़ 
कर ओल रूप में इलाहाबाद भेज दिया। किंतु शीघ्र ही बीबी साहेबा किसी न किसी प्रकार नवरू 
राय के चंगुल से निकल भागीं और जाकर पठानों को इतना उत्तेजित किया कि वे दिल्ली सम्राट 
के प्रति खुले विद्रोह पर कटिबद्ध हो गए। उन्होंने मोहम्मद खाँ बंगश के एक दूसरे पुत्र, अहमद खाँ, 
को अपना नेता और अग्रणी बनाकर तुरंत राजा नवरू राय पर चढ़ाई कर दी। युद्ध में नवरू राय 
मारे गए और पढठानों ने कन्नौज और फर्कूखाबाद दोनों ही पर कब्जा कर लिया। सफदरजंग एक 
बड़ी सेना के साथ, जिसमें हमारे रसलीन भी थे, राजा नवल्न राय की सहायता को जा रहे थे 
और एटा जिले में मारहरा तक पहुँच चुके थे। राजा नवरू राय को मारने और कन्नौज तथा फरें- 
खाबाद पर अधिकार कर लेने के बाद अहमद खाँ अविल्‍ंब सफदरजंग की सेना की ओर बढ़ गया 
और दोनों .सेनाएँ १३ सितंबर १७५० ई० को रामचेतौनी के मैदान पर एक दूसरे से भिड़ गईं। 
'राम चतौनी” डंडवार गंज रेलवे स्टेशन के पास एक तीय्॑-स्थान है। वहाँ से मारहरा २२ मीर 


१. मकबूल समदनी का “हयाते जलील”, भाग २, पृ० १६४ (राम नारायण छाल द्वारा 
प्रकाशित ) 
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संपूर्णानंद भभिनंदन ग्रंथ 


पदियम, सहावर ७ मील पद्चिम, एटा १८ मील दक्षिण और पटियाला ५ मील पूर्व है। सफदरजंग 
की सहायता को अन्य कई राजाओं के अतिरिक्त अपने ५० हजार सैनिकों के साथ सूरजमर जाट 
भी उपस्थित था। दोनों सेनाएँ प्रातः:काल लगभग ९ बजे युद्धक्षेत्र में जा डटीं। पहले सफदरजंग के 
प्रधान सेनापति, इस्माइललाॉँ, तथा सूरजमल ने अपनी सेनाओं सहित पठान सेना पर आक्रमण किया। 
यह आक्रमण सफल रहा। बंगश सेना का सेनापति, रुस्तम खाँ मारा गया और उसकी सेना भागती 
हुई कई मीरू पीछे हट गई। रुस्तम खाँ की मृत्यु और पराजय का समाचार पा अहमद खाँ तनिक 
भी विचलित या हतोत्साह नहीं हुआ। उसने अपनी सेना का एक बड़ा अंश युद्धक्षेत्र ही के एक 
कोने में जंगलों की आड़ में छिपा रखा था। उक्त सेना के सैनिकों से उसने कहा कि रुस्तम खाँ 
ने विपक्षियों को हरा दिया हैँ कितु यदि आप लोग आगे न बढ़ेंगे तो असंभव नहीं कि आप की जय 
पराजय में परिवर्तित हो जाय। इस युद्ध में रुहेले बंगशों की ओर थे। अहमद खाँ ने परमरू खाँ के 
नेतृत्व में पहले उन्हीं को आगे भेजा। रुहेलों के पहले ही धावे पर शाही सेना के अनेक सेनानी, जो 
धात्र से मिले हुए थे, भाग खड़े हुए। अंत में सफदर जंग ने बची हुई शाही सेना की सहायता के 
लिये नूरुझसहन खाँ बिलग्रामी और मोहम्मद अली खाँ से आगे बढ़ने को कहा। ये छोग ३०० 
अत्यंत, वीर सेनिकों को ले, जिनमें हमारे रसलीन भी थे, बड़ी कठिनता, साहस और परिश्रम से मनुष्यों 
और हाथियों के शुंडों को चीरते हुए आगे जा पहुंचे पर तब तक मुगल सैनिक इतने भयभीत और 
हतोत्साह हो चुके थे कि उन्हें युद्ध के लिये फिर उद्यत कर सकना असंभव हो गया। इसी बीच इनके 
ऊपर ३०० रहेलों की एक दूसरी दुकड़ी ने पीछे से धावा कर दिया। रसलीन आदि बड़ी बीरता से 
लड़े। पर फिर भी जयश्री रहेलों और बंगशों के ही हाथ रही। रसलीन के स्वागत के लिये स्वर्ग 
का हार पहले ही से खुला हुआ था। वे लड़ते लड़ते उसीमें प्रवेश कर गए। उनके भौतिक शरीर 
फा कहीं पता तक न चला ।'" 

सरण-तिथि 


उपयुक्त युद्ध का दिनांक ऐतिहासिकों ने २९ शबव्वाल सन्‌ ११६३ हिजरी अर्थात्‌ १३ सितंबर 
सन्‌ १७५० ई० दिया हैँ और यही दिनांक रसलीन के स्वार्गारोहण के। भी दिनांक है ।* आजाद ने 
रसलीन के भौतिक जीवन की इतिश्री की तारीख इस प्रकार कही है :-- 
“बहोद ज़मां सैयदे खुश सखुन, 
ब फ़िदोस भी जद ज जामे नबी 
कलम गर य सर कर्दां तारीख ओो 
रकम कई “हय हय ,गुरूमे नबी ।/3 


१. आशिर्वादी लाल श्रोवास्तव : द फटे टू नवाबूस आव अवध पृष्ठ १४५-१४७, १४८-१६१ 

सर यदुनाथ सरकार: “फाल आव द मुगल एंपायर” खंड १, पु० ३७३-३९५ 

सैयद मोहम्मद बिलग्रामी: त्बसीरतुरू नाजिरीन (अप्रकाशित एक हंस्तलिखित प्रति रायल' 
एशियाटिक सोसाइटी आफ बेंगाल' में सुरक्षित है) 

सियारल मुताखिरीन, भाग ३, पृ० ८७८ (नवल किशोर प्रेस, लखनऊ) 

२. सर्वो आजाद, पु० ३१३ 

३. सर्वे जाजाद, पृष्ठ ३१३ 
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रसक्ीन 


अर्थात्‌, अपने समय के सैथदों में जो अद्वितीय सुकवि था उसने स्वर्ग में नबी के पानपांत्र से भविरा 
का पान किया; रोती हुई लेखनी से उसकी मृत्यु की यह तारीख छिखी है 'हय हय, गुरामे तबी।” 
“हुये हय गुलामे नबी” को फारसी-लिपि में लिखने में उस वर्णमारा के जो जो अक्षर प्रयुक्त होते 
हे उनके अंकों को यदि जोड़ा जाय तो कुल योग ११६३ आबेगा। रसलीन के देहाबसान के इस सन्‌ 
को सैयद मोहम्मद कलारिफ बिलग्रामी, उपनाम जान, ने, जो स्वयं हिंदी के एक अच्छे कवि थे, 
भारतीय ढंग से इस प्रकार व्यक्त किया हूँ: 
“मीर गुराम नबी हतो, सकल गुतन को धाम। 
बहुरि धरयो, रसलीन निज, कबिताई मो नाम॥ 
गयो जो पह सुरलोक कों, प्रभु साधन आधीन। 
जान कह्यो रसलोन मुन॑ भव सर में लौन॥*' 
विवाह झौर संतति 
रसलीन का विवाह उनके सगे मामा सेयद करमुल्ला को कन्या के साथ हुआ था।'* सैयद 
स्वयं एक छत्यंत बुद्धिमान, चतुर और विद्यासंपन्न व्यक्ति थे।? करमुल्ला की कन्या से रसलोन की 
तीन संतानें थीं, दो पुत्र और एक कन्या। रसलीन से नीचे रसलोन की वंशावली इस प्रकार है-- 
सैयद गुलाम नबी 'रसलीत' 


| 
बासित अली सैयद निहाल 


| मील मी 20504 40: 
अली रजा हज अप बीबीमड जानी बल मोहम्मद अकबर 
सखावत अली गुलाम सादिक 


बिलग्राम से ही मुझे रसलीन के ग्रंथों की फारसी लिपि में लिखी एक प्रति मिली है जिस 
पर दो स्थानों पर सखावत हुसेत खाँ की मोहर की छाप हूँ और जिल्द के अंदर मुखपृष्ठ पर एक 
कोने में कलम से भी उनका नाम लिखा हूँ। मोहर के भीतर नाम के साथ १२२७ भी अंकित है 
जो संभवत: मोहर बनने और लगने के समय का हिजरी सन्‌ है। इस प्रति में रसलछीन के तीन 
- के तीनों ही ग्रंथ संग्रहीत हें, पर उनमें से पुष्पिका किसी के भी अंत में नहीं हे और टवरगें के अक्षर 
अधिकतर रसलीन द्वारा आविष्कृत रीति से ही लिखें हं। बहुत संभव है यह प्रति स्वयं रसलीन के 
ही हाथ की लिखी हो, उनसे ही उनके पुत्र, संयद निहाल, के पास आई हो और सैयद निहारू से 
उनके जामाता, सखाबत अली को मिल गई हो तथा सखावत अली ही का नाम सखावत हुसेन 
साँ भी रहा हो। न्‍ 
१. गुलाम मोहम्मद खाँ वासिल” बिलग्रामी रचित “मुफ्ताहुल हिन्द” नामक फारसी भअ्रंथ से। 
२. खाँ साहेब सैयद वसीउल हसन बिलग्रामी: “रोजतुल कराम” भाग १, पृष्ठ ७०॥ 
३. वही, भाग २, पृष्ठ १९७। 

हयाते जलील, भाग १, पूृ० २४० 

४, 'रोजतुल कराम' पू० ८० 
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संपूर्भानंद अभिनंदन ग्रंथ 
रसलीत के शिष्य 

मौरजा जाने जाना, उपनाम 'मजहर' देहलवी, उर्दू और फारसी के विरुयात कवि हो गए 
हूँ। सर्वे आज।द' में लिखा है कि इन्होंने हिंदी काव्य रचना समीर गुलाम नबी से ही सीखी थी ।” 
पहले के फारसी लेखक अधिकतर “हिंदी” शब्द का प्रयोग उर्दू और हिंदी दोनों हो के लिये किया 
करते थे, पर सर्वे आजाद में, इस शब्द का प्रयोग, जान पड़ता हैँ, केवल हिंदी के ही लिये हुआ है ॥ 
दूसरे, रसलीन तो उर्दू कबि थे नहीं, उन्होंने यदि मजहर देहलूबी को काव्य-रचना की शिक्षा दी 
होगी तो बह हिंदी ही काव्य-रचना के संत्रंध में रही होगी। मजहर देहलवी का कोई हिंदी छंद 
लगी तक प्राप्त नहीं हो सका है, पर बहुत संभव है खोज करने पर आगे चलकर प्राप्त हो जाय । 


पंथ 


रसलीन फारसी और हिंदी दोनों ही में कविता करते थे, पर थे वे कवि मुब्यतया हिंदी ही 
के। फारसी में उनका कोई ग्रंथ देखने या मुनने में नहीं आता, केवल कुंछ स्फुट ही छंद पाए जाते 
हूँ जो सर्वे आजाद में दिए हैं। हिंदी में रसलीन के कुल तीन ही ग्रंथों का अब तक पता चल पाया 
हँ--अंगदर्पण, रसप्रयोध, और उन्हीं के कुछ फुटकर कवित्त, सवेयों आदि का एक संग्रह। 


उनका सब से पहले पूरा होनेवाला ग्रंथ है, “अंगदर्पण” या “शिखनख”। कवि के ही अनु- 
सार इसका रचना काल विक्रम संवत्‌ १७९४ है। वे कहते हँ-- 

“ब्रज बानीं सिख नख रची, यह रसलीन रसाल। 
गुन सुबरन नग अरथ लहि, हिय धरो जीवन माल ॥ 

अंग अंग को रूप सब, यामें परत लखाय। 
नाम “अंग दर्पन' धरयो, याही गुन ते ल्याय॥ 

सत्रह से चोरान्नवे, संबत में अभिराम। 
यह सिख नख पूरन कियी, ले मुख प्रभु को नाम।'रे 


रसलीन का जन्म विक्रम संवत्‌ १७५६ का हूँ। क्रतः इस ग्रंथ की रचना के समय वे ३८ 
वर्ष के रहे होंगे। 


अंगदर्पण के विषय में एक बात विशेष रूप से उल्लेखनीय हैँ। हिंदी का सुविस्यात “अमी 
हलाहल मद भरे” वाला दोहा पहले समझा जाता था कि बिहारी का है। बाद में जब से काशी के 
भारत जीवन प्रेस ने रसलीन का अंगदर्पण' प्रकाशित किया तब से यह सर्वमान्य सा हो गया कि 
उक्त दोहा बिहारी का नहीं प्रत्यृुत रसलोन का ही है। पर, यह दोहा बिहारी का हो चाहे न' हो, 
उसके रसलीन-रखित होने में पर्याप्त संदेह हे और अंगदपंण का तो वह नहीं हैँ। भारत जीवन प्रेस 
द्वारा प्रकाशित अंगदर्पण में अमी हलाहर' वाले दोहे को मिलाकर कुल १८० दोहे हूँ पर मीर गुलाम 

१. सर्वे आजाद, पृ० ३१३, ३७२ 

२. अंगदर्पण 


१३६ 


रसलीन 


अली' आजाद के अनुसार अंगदपंण केबछ १७७ ही दोहों का ग्रंध है। सर्वे आजाद” में वे लिखते 
हँ--- जज नतायज फिक्र ओ' सिख नख' सद व. हफ्ताद व हुफ्त दोहा अस्त कि आंरा अंग दर्षण'' 
नाम गुजाश्ता।”' अंगदर्पण की जितनी उपलब्ध हस्तलिखित श्रतियाँ हें उनमें भी १७७ ही दोहे 
हैँ और उन १७७ दोहों में “अमी हलाहल” बाला दोहा नहीं है। अतः इसमें तनिक भो संदेह नहीं 
कि उक्त दोहा अंगदपंण का नहीं है। उक्त दोहे की भाषा और शैलो रसलीन को भपेक्षा बिहारो के 
ही अधिक निकट हूँ। अतः बहुत संभव है कि उसके संबंध में लोगों की पहले ही वाली धारणा 
भक्रधिक ठीक हो। 


रसलीन का दूसरा ग्रंथ नायिका वर्णव” या 'रसप्रवोध' रसलीन ही के अनुसार हिजरी सन्‌ 
११५४ में निमित हुआ। वे कहते हें :-- 
“गारह से चौवन सकल, हिजरी संबत्‌ पाय। 
सब ग्यारह से चौवनें, दोहा राखे ल्याय।3 
हिजरी सन्‌ ११५४ में रसलीन लगभग ४२ वर्ष के रहे होंगे। 


तीसरा ग्रंथ किसी एक समय नहीं बना और इसीसे उसमें उसका निर्माणकाल भी नहीं दिया 
है। रसलीन ने समय समय पर जितने कवित्त सवेये आदि लिखे थे वही संब इसमें एक सुव्यवस्थित 
ढंग से संग्रहीत हें। स्वरचित कवित्त और स्वयों को एकत्र और सुध्यवस्थित करके उन्हें एक पुस्तक 
का रूप देने का कार्य जान पड़ता हैँ रसलीन ने स्वयं किया था। कब किया ? यह पता नहीं पर 
कई बातों को देखते जान पड़ता हैँ कि यह कार्य हुआ होगा अंगदर्पण और रसप्रबोध दोनों की रचना 
के बाद ही। इस ग्रंथ में कुल ९८ छंद हैं और सब एक क्रमविशेष में आबद़ध हैं। इस ग्रंथ की अब 
तक केवल दो ही प्रतियाँ मिली हें। उनमें से एक मेरे पास हैँ और दूसरी रामपुर के राजकीय 
पुस्तकालय में। दोनों में छंदों का क्रम और उनकी संख्या समान है। अब तक लोगों की धारणा 
थी कि रसलीन ने दोहे ही दोहे लिखे हें पर अब इस ग्रंथ के प्रकाश में आने से यह भ्रम दूर हो जायगा। 
इस अंथ के कुछ छंद तो इसो लेख में ऊपर आ चुके हैं और कुछ नीचे उद्धृत किए जा रहे हैं :- 


शांत रस कबित्त 


तेरेई मनोरथ को होत हैं सपन लोक 

तूंहीं ह्वैं अकास करे नखत उदोत हूं। 
तूंहीं पाँचो तत्व सैल नर पसु पंछी होत 

तुंहीं हूँ मनुख पूर्ज गोन ओ अगोत हैं। 
तूंहीं बन न।री फिर ताके रसलीन होते 

तूंहीं ह्वीं के सत्रु लेत आपन तें पोत हे। 
जाग परें झूंठहु ज्यों सफपन लोक होत 

स्यों हीं आत्मा-विचार लोक जागत को होत हूँ ॥ 
१. सर्वे आजाद, पृ० ३७२ 
२. रसप्रबोध 


१८ १३७ 


संपृर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


१३८ 


शरद ऋतु मध्य चाँदनी वर्णन 


उज्ज्वल बसन तन मंजुल सुबास जुत 

मोतिन के भूखन तारि अति छबि पाई हू। 
चंद सों बदन दृग सोहें रसलीन भृग 

हंस दर्सन की मरीचिका दिखाई हेँ। 
ओस के समान झरत ख्म-स्वेद कन 

मंद मंद सीत बात छावत सुहाई हेँ। 
सारद समय की निसि चंद्रिका न हौय यह 

धरा को छलन कोउ छरा चलि आई हूँ॥ 


दृती को बचन 


आये कहे सुरवानी जबे तब भाखा कहा मुख तें कोउ भाख"। 
छाव॑ मधुग्रत मालती फूल तौ कंद की चोंप न कंसेहुं राखे। 
खाव निरंतर पान को आन सो काहे को दाँतन लावे रि छाखें। 


: पाव जो ऊ मुखचंद की जोत चकोर तो चंद्रिका भूल न चाले॥ 


प्रोषितपतिका 


अवधि गई हरि की रसलीन सो बनितान हियें घन आग तई हें। 
ताहि समय पिय आए अचानक देखत हीं सियराइ गई है। 
भोरहिं फंरि चले तन की अबतो गति ऐसी बिचारि लई है। 
सानों मसान बुझे बरके फिर नेह में बोरि जराइ दई हूँ॥ 





१. इससे रसलीन की देववाणी संस्कृत के प्रति आस्था दशित होती है । 





भिक्षापात्र लिए ध्यानस्थ भगवान्‌ बुद्ध को मूति 
भारतीय चीनी कला 
ई० ६्‌ठीं शंत्ती 


“लखनऊ संग्रहालय 





एको रसः 
बलदेव उपष्याय 


रस सुखसय या दुलमय 

कूगय तथा नाट्य का सर्वस्व रसोन्मेष ही है। वर्णन तथा अभिनय के द्वारा सामाजिक के 
हृदय में रस का उन्मीलन करना सहूदय के चित्त में रागात्मिका वृत्ति का उदय करना कवि 
का प्रधान क्ंव्य होता हूँ। परंतु रस के स्वरूप के विषय में आर्वात्ीन जालोचकों तथा प्राचीन 
आलंकारिकों में पर्याप्त मतभेद दृष्टिगत होता है। रस का आस्वाद कि रूप हें। इस प्रइन के उत्तर 
में सभी आलोचकों का उत्तर एकरूप नहीं हैँ। रस आनंदरूप है, सुखात्मक हे, आलोचकों का बहुमत 
इसीके पक्ष में है, परंतु कतिपय आलोचकों की दृष्टि में अनेक रसों की सुखानुभूति में तारतम्थ है । 
एक ही प्रकार की सुलात्मिका अनुभूति प्रत्येक रस के आस्वाद में उत्पन्न नहीं होती। किसी में इस 
अनुभूति की मात्रा तोब् होती है और किसी में नितांत सौम्य। अनेक आलोचक सब रसों में इस 
अनुभूति को सुखात्मक भी नहीं अंगीकार करते। उनकी दृष्टि में रस की अनुभूति निश्चित रूप से 
सुलात्मक हूँ, परंतु करुण, भयानक, वीभत्स तथा रौद्र रसों की अनुभूति दुःखात्मक है। 


हमारे प्राचीन काइमीरी आलंकारिकों की संमति में तथा तदनुयायी अन्य मान्य आलोचकों 
की दृष्टि में रस आनंदात्मक ही होता है, परंतु मध्ययुगी फतिपय आलोचक रस को दुःखात्मक 
मानने के पक्षपाती हैं। नाट्बदर्पण” के रचपिता रामचंद्र और गुणचंद्र (१२ शतक) ने विस्तार से इस 
मत का प्रतिपादन किया हूँ। उनका सिद्धांत हे सुखदुःखात्मको रसः (कांरिका १०९) । इस वाक्य की 
व्याख्या से उनके मत का पूरा परिचय मिलता है। भयानक, बीभत्स, रौद्र तथा करुण रस के वर्णनों 
के श्रवण से अथवा दर्दशान से श्रोता तथा दर्शक के चित्त में एक विचित्र प्रकार की क्लेशदशा उत्पन्न 
होती हैँ। इन रसों के अभिनय से इसीलिये समाज उद्विग्न होता हैँ। सुखास्वाद से कथमपि: उद्बेग 
उत्पन्न नहीं हो सकता। अतः उद्ेग का उदय होना इसका स्पष्ट प्रमाण हुँ कि इन रसों की अनुभूति 
सुलात्मिका नहीं है। दुःखात्मक अनुभूति होने पर भी सामाजिक की प्रवृत्ति इसीलिये होती हूँ कि 
कवि की शक्ति और नट के कौशल से वस्तु के प्रदर्शन में विचित्र चमत्कार का उदय होता है।" 


१. भयानकादिभिरद्धिजते समाज:। न नाम सुखास्वादाद्‌ उद्ेगों घटते। यत्‌ पुनरेभिरपि 


एको रसः 
इसी चमत्कार से विप्रलब्ध दर्शक दुःखात्मक दृश्यों के देखने के लिये व्याकुल रहता है। दर्शक की 
प्रवृत्ति का यही कारण हूं। कवि की प्रवृत्ति का भी रहस्य है। लोकवृत्त का अनुकरण ही नादूथ 
ठहरा। जगत्‌ की घटनाओं में ही सुल तथा दुःख का संमिश्रण इतनी विचित्रता से उपलब्ध होता 
हूँ कि यभायंता का पक्षपाती कवि अपने काव्य में दुःख के चित्रण की उपेक्षा नहीं कर सकता। 
यदि कहा जाय कि अनुकरण के समय दुःखात्मक दृश्य सुखात्मकरूप से प्रतीयमान किए जाते हें, तो 
एंसी दशा में क्या वह अनुकरण के सस्यक्‌ तथा शोभन माना जायगा। लोकवृत्त के सम्यक्‌ अनुकरण 
के ऊपर ही तो कवि की कला आश्रित रहती है। जिस प्रकार शरबत में तीखे स्वाद वाले पदार्थों 
की सत्ता होने पर भी विचित्र आस्वाद उत्पन्न होता है, उसी प्रकार काव्य में दुःखास्वाद की सत्ता 
होने पर भी उससे विरति नहीं होती, प्रत्युत विचित्र आस्वाद के कारण प्रवृत्ति ही होती ६।* 


“रसकलिका' के लेखक रुद्रभट्ट इसी मत से सहमत हें। वे भी करुण रस की अनुभूति को 
दुःखात्मक मानने तथा रस को सुखदुःख उभय रूपात्मक स्वीकार करने के पक्षपाती हें! । प्रसिद्ध 
अद्दतवादी वेदांती मथुसूदन सरस्वती को इस मत का आंशिक समर्थन करते हुए देखकर आश्चर्य 
होता है। उन्होंने सांख्य तथा वेदांत पक्ष का अवलंबन कर रस निष्पत्ति की द्विविध प्रक्रिया प्रदर्शित 
की है। सांख्य मतानुयायी व्याख्या में रस की अनुभूति के अवसर पर आनंद में तारतम्थ दिखलाया है। 
मधुसूदन सरस्वती के मतानुसार सत्व के उद्रेक कहाँ ? क्रोध में रजोगुण का प्राबल्य रहता हे और 
शोक में तमोगुण का। परंतु सत्व की इतनी मात्रा उनमें अवश्य विद्यमान रहती है जिससे वे स्थायी 
भाव की कोटि पर पहुँच जाते हें। स्वभावतः रज तथा तम के द्वारा मिश्चित होने के कारण तदुगत 
सत्व विशुद्ध. तथा प्रबल नहीं माना जा सकता । क्रोधमूलक रौद्र रस में तथा शोकमूलक करुण- 
रस में विशुद्ध आनंद की सत्ता नहीं होती, प्रत्युत रज तथा तम के मिश्रण के अनुसार उनके आनंद 
में तारतम्य बना रहता हँ। इसीसे सब रसों में एक ही प्रकार के समान सुख का अनुभव नहीं 


होता। 
द्रवीभावस्थ च सत्तृवधमेत्वात्‌ तं॑ बिना चू स्थायिभावासम्भवात्‌ सत्तृव गुण सुखरूपत्वात्‌ सर्वेषां 
भावानां सुखमयथत्वेषि रचस्तमोमिश्रणात्‌ तारतम्यम्‌ अवगन्तव्यम्‌ । अतो न सर्वेसुरसेषु तुल्यसुखानुभवः। 
भक्तिरसायन, पृ० २२। 


यह रसानुभूति का एकांगी पक्ष है जो युक्तिहीन होने से न तो माननीय है और न आदर- 
णीय। छोक में वस्तुओं में नाना प्रकार कौ विषमता दृष्टिगोचर होती हँ। यह स्वरूपगत वैषम्य 
ही पूर्वोक्‍्त आपत्ति का निदान हूँ। लोक में सिंह के जिस गर्जन' को सुनकर वीरपुरुषों के भी हृदय 





चमत्कारो दुष्यते, स रसास्वाद विरामे सति यंथावस्थित वस्तुप्रदर्शकेन कविनट शक्ति कौशलेन। 
अनेनेव च सर्वागल्लादरेन कविनटशक्ति जन्मना चमत्कारेण विप्रलब्धा: परमानन्दरूपतां दुःखात्मकेष्वपि 
करुणादिसु सुमेघरु: प्रतिजानते। नादअंदर्पण पू० १५९। 


२. कवयस्तु सुखदुःखात्मक संसारानुरूषेण रामादिचरितं निबध्नन्तः सुखदुःखात्मकर सानुविद्ध- 
सेव प्रस्तन्ति। पानरसमाधुयंमिव च तीक्ष्णास्वादेन सुःखास्‍्वादेन सुतरां सुखानि स्वदन्ते । नादअदर्पण, 


वहीं । 
३. करुणामंयानामपि उपादेयत्वं समाजिकानाम्‌ रसस्य सुखदूःखात्मकतया तदुमयलक्षणन उपपद्यते। 
भंतएंव तदुमयजनकत्वम। रसकलिका | 
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में प्रबल मय का संचार होता हैं उसीका काव्यगत चित्रण आनंद के उदय का कारण जे बन सकता 
है। छोक तथा काव्य में साम्य दीखता है छोक में सयजनक वस्तु काव्य में विन्यस्त होते पर भय 
जनक ही होनी चाहिए। भय तथा सुख में भूयसी विषमता है। भयोत्यादक पदार्थ कथभपि सुखा- 
त्मक नहीं हो सकता। इस मत का यही युक्तिवाद हैँ। मबह कथमपि आश्रयणीय तथा आदरणीय 
नहीं हैँ। * 


सत को समोक्षा 


अखिल विदव में व्यापक ब्रह्म को रूक्ष्य कर तैत्तिरीय श्रुति कहती है-रसो वे सः। रस 
होवाय॑ रूब्धा आनंदी भवति"। वह रसरूप हैँ। रस ही को पाकर संसार का प्राणी आनंदित होता 
हैँ। यह रसात्मक ब्रह्म जगत्‌ के प्रत्येक पदार्थ में जब रम रहा हैँ, तब यह कैसे माना जा सकता हे 
कि इन पदार्थों में रस के उत्पन्न करने की क्षमता नहीं हैँ। सुख उत्पन्न करने की योग्यता नहीं है। 
तथ्य बात हैँ कि संसार का प्रत्येक पदार्थ रसात्मक हैँ, सुखात्मक हँ, काव्य में ग्रहीत होने पर आनंद- 
दायक है। इसीलिये आनंदवर्धन कवि की गरिमा तथा उत्तरदायिता का उद्घोष कर रहे हें।* 
न सा विद्या न सा कला 
जायते यक्न काव्यांगमगहो भारो महान्‌ कबेः। 
ब्रह्म सच्चिदानंद रूप हैँ। ब्रह्मानंद संसार में समस्त आतनंदों का चरम अवसान हँँ। आनंदमय ब्रह्म 
से व्याप्त वस्तुओं में आनंददायिनी शक्ति विद्यमान रहती है। अतः स्वभावतः नानाप्रकृतिवाले पदार्थों 
में आनंद के उन्‍्मीलन की क्षमता मानना नितांत युक्तिथुक्त है। 


भाव दो प्रकार का होता हेँ। बोध्यनिष्ठ तथा बोद्धुनिष्ठ। वर्णनीय विषय में रहनेवाला तथा 
बोद सामाजिक के हृदय में रहतेवाला। इन दोनों में बोध्यनिष्ठ स्थायीभाव अपने स्वाभावानुसार 
सुख, दुःख तथा मोह की उत्पत्ति का कारण बनता हूँ, परंतु बोढ़ा सामाजिक के चित्त में रहनेवाले 
समस्त भाव केवल सुख के ही कारण होते हैं। 


बोध्यनिष्ठा यथास्व॑ ते सुल्ददुःखादिहेतवः ) 
बोदूनिष्ठास्तु सर्वेपि सुल्लमात्रक हेतव:॥ 
* भक्तिरसायन ३॥५ 

इस पार्थक्य के मूल में कारण हे भावों की लोकिकता तथा अलौकिकता। लौकिक भाव अर्थात्‌ संसार- 
गत भाव नाना प्रकार के परिणाम उत्पन्न करते हैं परंतु अलौकिक भाव अर्थात्‌ काव्यगत भाव केवल 
आतंद की ही अनुभूति कराते हें। संसार के भाव वैयक्तिक होते हैं काव्य के भाव साधारणीकृत 
होते हें। वैयक्तिक संबंध के कारण ही अपनी वस्तु से प्रेम उत्पन्न होता है। शत्रु की वस्तु से द्वेष 
उत्पन्न होता हैँ और तटस्थ की वस्तु से उदासीवता उपजती हुँ। काव्य की दशा इससे सर्वथा भिन्न 
है। शब्द के द्वारा निबद्ध होते ही भावों से बैयक्तिकता व्यापार का उदय हो जाता है। श्रोता 
भाषों से वैयक्तिकता का अपसरण कर देता है और उन्हें साधारण प्राणीमात्र के भाव के रूप में 


१. तैत्तिरीय उपनिषद्‌ रा८। 
२. ध्वस्यालोक । 
श्डर 


एकोरसः 


: ग्रहण करता है। उपवन' के बीच मलयानिल के झ्ोके से झूमने वाला गुलाब का फूल कलाकार के 
लिये कोई विशिष्ट पुष्प नहीं होता प्रत्युत वह आनंद का एक सामान्य प्रतीक होता है। रंगमंत्र के 
ऊपर अभिनीत शकुन्तछा कित्ती अतीत युग की विस्मृतप्राय सुंदरी नहीं होती, प्रत्युत एक हृदयाबर्जक 
कमतीय तायिका की प्रतिनिधि बन कर ही प्रस्तुत होती है। इसी साधारणीकरण व्यापार के द्वारा 
काव्य में निबद्ध प्रत्येक पदार्थ तथा भाव में रस के उन्‍्मीलन की अ्पूर्व क्षमता उत्पन्न हो जाती है । 
भावों को आनंददायक बनाने के लिए आवश्यकता हें शोधन की। शोधन के द्वारा क्षुद्र लोहा ताँबा 
आदि धातुओं से बहुमूल्य सुबर्ग बनाया जा सकता है। उसी प्रकार शोधन के द्वारा भावों कौ भी 
परिणति आनेंदरूप में संपन्न की जा सकती है। आधुनिक मनोविज्ञान इसी प्रक्रिया को भावों! का 
शोधन या उदात्तीकरण “सब्ठीमेशन आफ इमोशन्स' के नाम से पुकारता है। भावों की -परिणति यदि 
भोग में ही होती है, तो इस अधोगामी भांग से नानाप्रकार के सुखदुःखादि परिणाम उपजते हैं, 
परंतु उनका निरोधकर ऊर्वगामी पंथ का आश्रय लेने पर वे ही भाव उदात्त बन णाते हैं तथा 
आनंद की ही सूष्टि करते हूँ। इसीलिये रस की अनू भूति सुखात्मिका ही मानी गई है, दुःखात्मिका 
नहीं। अग्निपुराण की यह उक्ति इस प्रसंग में ध्यान देने योग्य है। वेदांत में जिस परवह्ा को 
क्क्षर, सनातन, अज विभु, चैतन्य तथा ज्योति आदि अभिषानों से पुकारते हैँ उसका सहज स्वभाव है 
आनंद। उसी आनंद को प्रभा अभिव्यक्ति काव्य नाटक में “चंतन्य” चमत्कार' ग्रा 'रस' के द्वारा 
निर्दिष्ट की जाती है। क्तः परमन्नह्म के आनंद की अभिव्यक्ति होने के कारण रस स्वदा आनंद 
दायक होता है, इसमें संदेह का लेश भी नहीं है: 


अक्षरं॑ परम ब्रह्म सनातनमज्ज विभु। 
वेदान्तेषु बद॑न्त्येक चैतन्यं ज्योतिरीश्वरम्‌॥ 
आनन्द: सहजस्तस्य व्यज्यते स कदाचन। 
व्यक्ति: सा तस्य चैतन्य चमत्कार रसाद्व या ॥ 
अग्निपुराण, अ० ३३९,१ श्लोक १,२। 


तथ्य बात यह हैँ कि जगत्‌ में कोई भी वस्तु कुरूप नहीं है, रसहीन नहीं है। 'रसो वे 
सः०” यदि सच्चा है, तो प्रत्येक पादार्थ में रस हूँ, सौंदर्य है तथा आनंद देने की शक्ति हैँ। कुरूप 
कोई हूँ तो हमारी ही दृष्टि है, जगत की वस्तु नहीं। कविवर रवीन्द्रनाथ ने अपने सौंदर्य बोध” 
तामक सुंदर लेख में दिखलाया हूँ कि वास्तव सौंदर्य जगत्‌ के पदार्थों से ऊपर उठकर किसी आदर्श 
संसार की वस्तु नहीं है, प्रत्युत प्रत्येक पदार्थ में पूर्ण सौंदयं स्वयं विद्यमान है। इसके ग्रहण के लिये 
हमारी दृष्टि विशुद्ध होनी चाहिए। अतः संसार का प्रत्येक पदार्थ, चाहे वह कितना भी क्रद्योमन या 
वीभत्स क्‍यों न हो, सुखात्मक अनुभूति का उपकरण अवश्य बन सकता है। 


२. 
रस पर दार्शनिक दृष्टि 


द्रष्टा होने पर ही रस का अनुभव होता है। प्रकृति में लीन हो जाने पर रस का अनुभव 
नहीं होता।. द्रष्टा' का अर्थ है तटस्थरूप से दर्शन करनेवाला व्यक्ित। प्रकृति के पदार्थ में छीन ने 
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होकर प्‌ूथक्‌ रूप से वस्तु के रूप का द्रष्टा ही प्रकृत पक्ष में रस की अनुभूति कर सकता हुँ। जो 
व्यक्ति प्रकृति की वस्तुओं में आसक्तमभाव से लीग हो जाता है. वह केक्‍्ल राग देय का ही अनु मव 
करता है, रस का नहीं। रसानुभूति के निर्मित्त ताटस्थ्य, तटस्थता, अनासक्तिभाव की नितांत आवश्य- 
कता होती है। यह केवल काव्य जगत का ही मौलिक सिद्धांत नहीं है, प्रत्युत प्रत्येक कला के विषय 
में एकांद तथ्य है। सौंदर्य की अनुभूति सर्वत्र ताटस्थ्य पर आश्रित रहती है। बगीचे में खिले हुए 
गुलाब फूल से उत्पन्न सौंदर्य भावना पर दृष्टिपात कीजिए। सौंदयं की अनुभूति के अवसर पर द्रष्टा को 
सत्व या अधिकार की भावना कभी उदित नहीं होगी। उस बगीचे का स्वामी भी यदि सत्व को 
भावना से प्रेरित होता है, तो उसे आनंद का उदय नहीं हो सकता। “यह मेरा है” यह समझकर 
ने तो कोई उसे तोड़कर अपने कानों के ऊपर रखता है और न तो उसे नाक के पास सूंघने के 
लिये ले जाता है। भप्रत्युत वह उसे यथास्थान रहने देता हैँ और द्रष्टा रूप से उससे आनंद ही लेता 
है। भगवान की कीला के अवसर पर भी यही बात होती है। प्रकृति के समग्र पदार्थों में आसक्त 
रहकर भी भगवान्‌ अपने को पृथक रखकर उन्हें देखता है, तमी उसे आनंद आता हैं। इस प्रकार 
भागवती लीछा आसक्तरूप से नहीं होती, ताटस्थ्यरूप से ही होती है। इससे रस की दार्शनिक दृष्टि 
न तो एकांत भेदवाद की है और न नितांत अभेदवाद की, प्रत्युत अमेदेपषि भेद: अथवा भेदे 
प्यभेद:' ही रसोन्मीलन का दाशंनिकर दृष्टिविंदु है । यदि रसावस्था में नितांत अभेद मान लिया 
जाय, तो इस ऐक्यभाव में आनंद कं उदय नहीं हो सकता। यदि भेद स्वीकार किया जाय, तो 
इस भिकन्नता में भी आनंद का उद्गम संभव नहीं। सहृदय के हृदय में सहानुभूति होने पर ही भाव 
का उदय हो सकता है। सहानुभूति तभी उत्पन्न होती है जब व्यक्ति क्रपन को पुथक्‌ रखते हुए भी 
वस्तु के साथ तादात्म्य का जनू भव फरता है। यह अवस्था न पूर्णभेद की हैँ और न पूर्ण क्रभेद की, 
प्रत्युत 'अभेदेषिभेद:' की है। रसानुभूति का यही वैशिष्ट्य हैं जो विख्यात दार्शनिक संप्रदायों से उसका 
पायंक्‍्य स्पष्ट ही उद्घोषित कर रहा है। 


रस ओर न्याय वर्शन 


न्यायदर्शन द्वैतवादी तत्वज्ञान है। उसका अंतिम रूध्ष्य है दुःखों की अत्यंत निवृत्ति। इसके 
अनुसार मुक्तावस्था में जीव अपने: विशिष्ट गृणों से रहित हो जाता है। इन गुणों में दुःख के साथ 
सुख की भी गणना है। नैयायिकों का आग्रहपूवंक कथन हे कि मुक्त जात्मा में आनंद की उपलब्धि 
नहीं होती। सुल के साथ राग का संबंध लगा हुआ है। और यह राग बंधन का कारण है। अतः 
मोक्ष को सुखात्मक मानने में राग की सत्ता सिद्ध होने से बंधन की निवृत्ति कथमपि नहीं हो सकती। 
आनंद ब्रह्म' आदि ब्रह्म को भानंदमय बतलछाने वाली श्रुतियों का तात्पर्य सत्तात्मक्त न होकर निषेधा- 
त्मक है। उसका अ्रभिप्राय दुःखापाय बोधन में है। लोक व्यवहार में भी तो यही बात दीख पह़तो 
है। सिर की पीड़ा से कराहते हुए या ज्वर के दुःखद संताप से व्याकुल हुए पुरुष का अनुभव इसी 
सिद्धांत को पुष्ट करता है। शिर: पीड़ा की अथवा ज्वर की निवृत्ति होने पर रोगी अपने को सुखी 
मानने लगता है। यहाँ हुआ केवल दुःख का अपनयन, निवेधात्मक व्यापार, परंतु माना जाता है 
सुख का उदयरूप सत्तात्मक व्यापार। मोक्ष की भी यही भवस्था है । 


न्याय की इस प्रक्रिया में आनंदमय रस के लिये स्थान कहाँ है। दुःख बहुछ संसारदशा में 
ते उसक। स्थान हूँ और न दुःखसुखविहीन मोक्ष दशा में उसका आश्रय है। इसीलिये नैयायिकों का 
१४४ 


एकोरस:ः 
वेदांतिंथों तथा वष्णवों न बड़ा ही उपहास किया है । नैयायिक मुक्ति की कल्पना अन्य 


दा्षनिकों के कौतुकाबह कटाक्ष का विषय है। मुक्तावस्था में समग्र जज्ञानावरणों (५४% आत्मा में 
जानंद अंगीक/र करनेवाले वेदांती श्रीहृष का यह उपहास जितना साहित्य को दृष्टि से रोचक हैं 
उतनः ही दादोनिक दृष्टि से युक्तिभुक्त हं। उनका कहना हँ कि जिस सूब्रक(र ने सचेता पुरुषों के * 
लिये ज्ञान सुखादि विरहित शिलारूप प्राप्ति को जीवन का परम लक्ष्य बतछा कर उपदेश दिया है 
उनका “बौतम यह अभिवान' शब्दत: ही यथार्थ नहीं हैँ, अपितु अर्थतः भी समुचित है। बह केवल 
गो बेल न होकर गोतम' पक्का बेल, अतिशयेन गौः गोतमः है। मुक्तावस्था में आनंदधाम गोलोक 
तया नित्य वृन्दावन में सरस बिहार की व्यवस्था माननेवाले वेष्णवजन इस निरानंद मुक्ति की नोरस 
कल्पना से घबरा उठते हैं और भावुक हृदय से पुकार उठते हैं कि वृन्दावन के सरस निकुंजों में 
&+ह बनकर जीवन बिताना हमें मंजूर है, पर नैयायिकों की मुक्ति पाना हमें कथमपि पसंद 
है। 
वर वुन्दावने रम्ये श्युगालत्वं वुगोम्यहम्‌। 
वैशेषिकोक्तपोक्षात्‌ु. सुखलेशविर्षाणतात्‌ ॥ 


ऐसे नौनायिकों के तकों से आनंदरूप रस को निष्पत्ति कथमपि नहीं हो सकती। न्यायपक्ष 
के रसिक श्री शंकुक का यह लिराधार कथन है कि अभिनय के कौशल से नट में, तदुपरांत सामाजिक 
में रस की निष्पत्ति अनुमान से होती है। उनका अनुकरणात्मको रसः' सिद्धांत केवल खंडन रस की 
चरितार्थता के लिये ही हमारे झालोचना प्रंथों में निदिष्ठ किया गया है, कोई भी आलोचक उसका 
मंडन तथा पोषण करने के लिये आगे नहीं भाता। 


सांख्य ओर रस 


रस की व्याख्या के अवसर पर भआलोचकों ने सांख्य दर्शन के तत्वों का बहुश: उपयोग 
किया है। मुक्तिवादी भट्टनायक सांख्यमतानुयायी रस व्याख्यान के पक्षपाती बतलाये जाते हैं। आदि 
रस को 'अभिमान! रूप मानने वाले भोजराज भी निदचय ही सांख्य के ऋणी हें, परंतु सांख्य के 
मौलिक मत से रस की अभिव्यक्ति का कथमपि सामंजस नहीं पटता। भट्टनायक ने अपने भोग 
व्यापार को सत्वोद्रेक प्रकाशानंदमय संविद्विश्वान्ति' रूप स्वीकार किय। हैं । इसका अभिप्राय यही 
है कि रस की मुक्ति में जिस आनंदमयी संवित्‌ का उदय होता हैं वह सत्य के उद्रेक से ही होती है। 
तीनों गुणों में सत्व ही सुखात्मक होता है । अतः उसके आधिक्य के अवसर पर आतंद का उद्गम 
मानना नितांत समुक्तिक है। और इस सिद्धांत को अभिनवगुप्त भ्रादि व्यक्तिवादी आचायों ने भी अंगी- 
कार किया है। इतना मानने के लिये हम भी तंयार हूँ, परंतु इसके आगे बढ़कर दोनों की समता 
दिखलाने में अनेक विपत्तियाँ प्रस्तुत हो जाती हूँ। 








१. मुक्तये यः छ्षिकात्वाय शास्त्रसूत्ने स्चेतसाम्‌ 
गोतमं॑ तमवेक्येव यथावित्य तथधैव स:। (नैषध चरित १७७५) 
१. सर्वेसिद्धान्त संग्रह, पू० २८ 
२. शरीशंकक के मत का दारुण खंडन अभिनवगुष्त के तादअगुरु भट्ट तौत ने विस्तार से 
किया है। द्रष्टब्य अभिनव भारती खंड १ 


१९ श्षपु 


संपूर्णालंद अभिनंदन ग्रंस 


रस को अनुभूति के लिये दो वस्तुमों कौ विशेष आवश्यकता होती है। पहिली है पार्यक्य 

और दूसरी है संयोग। प्रथमतः वियोग, तदनंतर संयोग। प्रयमत: विरह, अनंतर मिलन । विरहावस्था 

रसानुभूति की प्रक्रिया में एक अत्यंत आवश्यक शृंखला है। विरह मिलन की माधुरी का जनक है । 

बिता बिरह हुए क्‍या मिलन कभी आतनंददायक हो सकता हँ। विश्रलंभ के ऊपर कविजनों के आग्रह 

का यही रहस्य है। अलकापुरी से यक्ष को बिन। निर्वासित किये उसका अपनी प्रेयसी से मिलन क्या 

आानंदमय माना जा सकता है। इसोलिये कालिदास नो विरह में आनंदानुभूति की महिसा गाते हुए 
कप स्नेहानाहु: किमपि बिरहे ध्वंसिनस्ते त्वभोगाद्‌। 
इष्टे बस्तुन्युपलितरसा: प्रेमराशी भवन्ति॥ 

उत्तरमेष, ५१ एलोक । 


विरह की दक्षा में स्नेह अंतर्हित हो जाता हैँ, सचमुच रसानभिन्ञ मू्खों' की ही यह कल्पना 
है। वे निरे सीधे कवि यह ठीक नहीं जानते कि विरह में भोग न होते के कारण दृष्ट कसटु के 
विषय में स्नेह कम नहीं होता, प्रत्युत उसका आनंद वृद्धिगत होकर वह प्रेम का महनीय भंडार बन 
जाता हूँ। अतः विरह के अनंतर संयोग को पुष्टता तथा प्रौढ़ता कविजन मान्य हूं। कालिदास का यह 
स्मेहविषयक कबत रस के मौलिक तथ्य का परिचायक है। 


रस का यह वेश्षिष्द्ध सांख्यमत में कथमपि सिद्ध नहीं होता। सांख्य मत में आरंभ से ही 
पुरुष प्रकृति के साथ संयुक्‍तावस्था में वर्तमान रहता हँ। परंतु इस' दश्षा में रस का उदय नहीं हो 
सकता, क्‍योंकि यह हूँ अज्ञान दशा। पुरुष अपने शुद्ध रूप को कथभ्पि जानता हो नहीं। पुरुष स्वभा- 
कत: असंग तथा मुक्त हूँ, परंतु अ्विधेक के क/रण उसका प्रकृति के साथ संयोग आरंभ से ही नि- 
ँ्पन्न हो गया हैं। तत्वशान से विवेक ख्याति उत्पन्न होतो है। तब पृरुष प्रकृति से अपने को पृथक्‌ 
कर केता है। अतः रस का प्रथम पक्ष पार्थक्य तो संपन्न हो गया, परंतु संयोगरूप' द्वितीय पक्ष अभी 
तक उदित नहीं हुआ। ज्ञानी पुरुष के स/मने प्रकृति की समस्त लीलायें स्वतः बंद हो जाती हें। 
इस विषय में सांख्याचयं प्रकृति की तुलना उस अभिनयश्यीका नटो के साथ करते हे ' जो रंगस्थल में 
उपस्थित दर्शकों के सामने अपनी कछाबाजी दिखलाकर कृतकाय्य होकर नरतंन व्यापार से स्वतः निवुत 
हो जाती हैँ। बस्तुतः: प्रकृति से सुकुमारतर व्यक्ति दूसरा है ही नहीं। वह इतनी लज्जाशीला हूँ 
कि एक बार पुरुष के द्वारा अनुभूत हो जाने पर उसके सामने उपस्थित ही नहीं होती।' 


विवेकी व्यक्तित के सामने प्रकृति का कोई व्यापार ही नहीं होता। उस प्रयोजन की सिद्धि 
होने पर प्रकृति का व्यापार स्वयं विराम को प्राप्त कर लेता हैँ। यही है सांल्यानसार मोक्ष की 


१. रंगस्य दर्शयित्वा निवर्तते नत्तेकी यथा नत्यात। 
पुरुषस्य तथात्मान प्रकाश्यविनिवतंते प्रकृति: ॥ 
सांख्य कारिका, ५९। 
२: प्रकृते: सुकुमारतरं न किचिदस्तीति में सतिर्भवति। 
या दुष्टास्मीति पुननंदर्शनमृपेति पुरुषस्य ॥ 
सांख्यकारिका, ६१ का० | 
१४६ 


एको श्सः 


कल्पना। सांख्यसूतत ३।६५ के अनुसार अपकररा हूँ दोनों प्रकृति पुर का परस्पर विगोग होता या 
एकाकी होता अथवा पुरुष की प्रकृति से पृथक्‌ स्थिति केवल रूप में रहना । मुक्तावस्था में पुरुष 
को यह निश्चित ज्ञान उत्पन्न हो जाता है! कि 'तास्मि' में स्वभावतः निष्क्रिय हूं, क्योंकि मुझ में किसी 
प्रकार की क्रिया का संबंध नहीं हैँ। नाह्म' क्रिया के निषेध होने से मुझे में किसी प्रकार का कतृ त्व 
नहीं है। 'न में! असंग होने के कारण किसी के साथ मेर। स्वस्वाभिभाव संबंध नहीं है। इस प्रकार 
क्रियाहीनता, संगहीनता तथा कत्‌ त्वहीनता का उदय मुक्त पुरुष में प्रकृति के व्यापार विरत होते ही 
होने लगता हूँ । 


यही है सांख्यानुयायी अपवर्ग की कल्पना। इस प्रक्रिया में रस के लिए कहीं स्थान नहीं है । 
रस के लिये पायंक्‍्य तो यहाँ विद्यमान है, परंतु तदनंतर संयोग को सत्ता कक्‍ल्‍्य संपन्न पुरुष में 
कहाँ। प्रकृति को लोला का ही जब अवसान हो गया हूँ, तब पुरुष आनंद का अनुभव ही किस 
प्रकार कर सकता हैँ। रस के लिये उपयोगी विरहानंतर मिलन की कल्पना यहाँ नितांत असंभव हुँ। 
रस के लिए चाहिए प्रकृति पुरुष का ज्ञानपूर्वक ६३ का संबंध, परंतु सांख्य मुक्ति में विद्यमान रहता हूँ 
पुरुष प्रकृति का ज्ञानपूर्वके ३२६ का संबंध। अतः सांख्य सिद्धांत के अनुसार रस' को यथार्थ निष्पत्ति 
सिद्ध नहीं की जा सकती। 


बेदांत और रस--- 


जगत्‌ में आनंद तोन प्रकार का होता है। १. विषयानंद, २. ब्रह्मानंद तथा ३. रसानंद बहा 
सचब्चिदानंद रूप है। वह स्वर्य आनंद रूप है। उसी आनंदमय ब्रह्म से प्राणी उत्पन्न होते हूँ, जीते 
और अंत में उसीर्मे लीन हो जाते हें' 


आनंदाद्धयेव खल्विमानि भूतानि जायम्ते। 

आनंदेन जातानि जीवन्ति। 

आनंदे. प्रयंत्यमिसंविशन्तीति। 

आनंदो बअद्येति व्यजानात्‌ तैत्तिरीय उपनिषद्‌ ॥ ३॥६१। 


आनंद की उच्चतम कोटि ब्रह्मानंद हे जिसके अंतर्गत जगत्‌ के समस्त आनंद सिमिटकर एकत्र हो 
जाते हें। इस आनंदरूय ब्रह्म से ही आनंद की मात्रा ग्रहण कर जगत्‌ की वस्तुओं में आनंद उप- 
लब्धि होती हँ। एतस्येव आनंदस्य अन्य आनंदा मात्रामुपजीवंति । इन तीनों में विषयानंद हेय है 
तथा अन्य दोनों आनंद उपादेय हैं । इन तीनों की स्थिति वासना या काम के ऊपर निर्भर है। 
विषयानंद की अपेक्षा रसानंद नितांत विलक्षण तथा उदात्त है, विषयानंद छौकिक हे, रसानंद अलौ- 
किक । अशुद्ध वासना तथा सम भाव की सत्ता रहने पर ऐएवर्य की प्राप्ति हो सकती हे, परंतु रस- 
उपलब्धि नहीं हो सकती। 

१. एवं तत्वाभ्यासान नास्मि न॑ में नाहमित्यपरिशेषम्‌। 
अविपयंयाद्‌_ विशुद्धं केवलमृत्यश्ते. ज्ञानम्‌॥ 
सांव्य कारिका, ६४ का०। 
१४७ 


स॑पुर्णानंद अभिनंदन प्रंथ 
अहानंद और रस 


अब ब्रह्मानंद तथा रसानंद के परस्पर वेलक्षण्य की मीमांसा आवश्यक है । भट्टनायक ने रस 
को ब्रह्मानंद सचिव: तथा विश्वनाथ कविराज ने बह्यानंद सहोदर: कहा है, ब्रह्मानंदरूप:' नहीं 
कहा। ठष्य बात यह है कि ब्रह्मानंद तथा रसानंद में आकाश पाताछ का अंतर विद्यमान हैँ । बह्मा- 
नंद वाससा या कामना के उच्छेद से उत्पन्न होता हूँ । परंतु रसानंद वासना के विशोधन से साध्य 
होता हैं। सकाम भाव में वासना अवश्यमेव रहती है, परंतु यह वासना होती हैँ अशुद्ध जो विषय को 
ओर ही प्राणियों को ले जाती है। ब्रह्म प्राप्ति के अवसर पर इस वासना का सर्वयथा उन्मूलन आवब्यक 
होता है, क्योंकि वासना की कणिका के शेष रहते आत्मा कभी बंधन से उन्मुक्त नहीं हो सकता, 
अतः वासनाक्षय वेदांत में मुक्ति के लिये नितांत अवद्यक उपकरण होता है, साहित्यश/स्त्र के अनु- 
सार स्थायीभाव की ही तो रस रूप में परिणति होती है, परंतु वेदांतमत में वासनारूपी स्थासि- 
भाव ही अविद्यमान रहता है तब रस का उन्मीलन किस प्रकार हो सकता हँँ। वह भित्ति ही नहीं 
है जिस पर प्रासाद खड़ा किया जाय। वह बोज ही नहीं है जो वृक्ष के रूप में परिणत होकर आनंद 
और छाया प्रदान करे। काम' का सर्वेथा उन्मूलन वेदांतमत में वहू प्रबल साधन हूँ जो रसोन्मेष का 
नितांत विरोधी है। रस की निष्पत्ति के लिये काम का उन्मूलन अभीष्ट नहीं है, प्रत्युत विशोधन 
आवश्यक है। बासना का विषम किवदंत हैँ सकाम भावना | इस विषदंत को बिना उखाड़े वासना 
का शोघन नहीं होता। रस की उपलब्धि के हेतु सकाम भाव को निष्काम भाव में परिणत होना ही 
होगा। इसी भावशुद्धि को बौद्ध लोग परावृत्ति' के नाम से तथा आधुनिक मनोवैज्ञानिक सब्लोमेशन 
क्षाव इंस्टिक्टस के अभिधान से पुकारते हैं। आलोचना-शास्त्र साधारणीकरण व्यापार को भाव विशोधन 
का एकमात्र साधन अंगीकार करता हूँ। वेयक्तिक संबंध को कल्पना ही भावों की अशुद्धि का कारण 
होता है। 'ममेयं रति:' यह मेरा प्रेम है कहनेव।|झा व्यक्ति व्यक्तिगत संबंध की स्थापना कर अपने 
भाव को करूषित तथा मलिन॑ बना देता है । विभावादि व्यापार के द्वारा वेयक्तिक संबंध के अपसारण 
से ही मछातनयन होता है और भाव अपने विशुद्ध रूप में चमक उठते हें । इसका आशय यहीं है 
कि वासनाक्षय के ऊपर आश्षित ब्रह्मावंद से वासना शुद्धि पर आधारित रसानंद की तुलना कथमपि 
तहीं की जा सकती। 


वेदांत के अनुसार छोक दक्षा में त्रिपुटी विद्यमान रहती हू, पर ब्राह्मानंद की दक्षा में त्रिपुटी 
का सर्वथा भंग हो जाता हूँ। यह त्रिपुटी हे, ज्ञाता, शेय तथा ज्ञान। “आत्मा विषय को जानता हैं” 
यहाँ व्यवहारदक्ा में इन तीनों की सत्ता विद्यमान रहती हेँ। तीनों वस्तुओं की सता संसार दछ्षा में 
पुृथक्‌ रूप से रहती है, परंतु मोक्षददा में यह त्रिपुटी सिमिटकर ब्रह्म में ही लीन हो जाती है । 
एक सच्चिदानंद, अखंड न जश्ञेय की और न ज्ञान की ही सत्ता पार्थक्येन सिद्ध होती हे। 
परंतु रसोन्मेष की द्षा में त्रिपुटी का “भंग नहीं होता, त्रिपुटी की सत्ता सिद्ध ही रहती हूँ। इस 
प्रसंग में मम्मट तथा विदवनाथ के शब्द ध्यान से अवधारणीय हैं। उनका कथन “तत्‌ काल विगलित 
परिमितप्रमातृभाववद्योन्मिषित वेद्यान्तरसम्पक शून्यापरिमिति भावेन प्रमाणा वेश्यान्तरस्पर्ण जूत्य:” 
अर्थात्‌ रसदश्षा में अन्यवेध् पदार्थ का स्पर्श तक नहीं रहता। वेद्यान्तर' शब्द इस बात का स्पष्ट 
प्रमाण है कि दूसरी वेध वस्तु रसदक्षा में नहीं होती, वेचरूप रस ही विद्यमान रहता है । 'अपर- 
प्रमाता' 'परप्रमाता' के रूप में केवल बदल जाता है, परंतु उसके प्रमातृत्व का उपद्ाम नहीं होता। 

१४८ 


रसलीन 


तारपय यह हे कि रस की उत्मीलन अबस्था में प्रमाता सामाजिक व्यिमान रहता हे, प्रमेध रस विध- 
मान रहता है तथा तत्संबंधी प्रा भी विश्वमान रहती है। अतः जिपुटी के सदभाव के कारण इसे 
ब्ह्मानंद, प्रपंच्रातीत आनंद होता हे जिसे मुक्त पुरुष ही अपनी अनुभूति में छाते हें, परंतु रसानंद 
प्रपंचगत आनंद है जिसके आस्वाद का अधिकार मुक्त पुरुष के समात बदध पुरुष को भी सर्व प्रकारेण 
सिद्ध है। इसी वैषम्य को रूक्ष्य कर बेदांत के परम ममेज् महाकवि श्री हु ने दमयंती की रूपमाधुरी 
के वर्णनप्रसंग में बड़ी ही सुंदर उक्ति कही है: 


ब्रह्माद् यस्यान्वभवत्‌ प्रमोद रोमाग्र एवाग्ननिरीक्षितेल्स्या:। 
यात्रोचितीत्यं तदणोषदृष्टावथ स्मरादुबत मु तथासौ ॥ 
नेषथ ७३ 


राजा नल ने दमयंती के रोम के अग्रभाग को ही प्रथमतः देखकर ब्रह्मादूबंत के आनंद का 
अनुभव किया। अतः उचित ही था कि दमयंती के समग्र शरीर के अवछोकन से यह कामादत के 
आनंद का अनुभव करता। श्री हर्ष की दृष्टि में रसानंद, श्रह्मानंद की अपेक्षा बड़ी ही उत्कट कोटि 
की वस्तु 5हरता हे। दमयंती के विशेष अंग का नहीं बल्कि अंग के बिल्कुल ही छोटे अंश के स्वल्प 
भाग का अवछोकन नल के हृदय में ब्रह्मानंद का उद्गम करता हू, तो संपूर्ण शरीर का साक्षारकार 
उससे कितनी अधिक मात्रा में आनंद उत्पन्न करेगा। अद्वेत वेदांती जो केवल ब्रह्माईंत से ही परि- 
चित हूँ, बिल्कुल ही नहीं जानते कि साहित्य जगत का सर्वेस्वभूत रसाद्ेत कितना सरस, आनंदमय तथा 
रुचिरतम पदार्थ हूँ। ब्रह्मानंद रसानंद की तुलना में एक नगण्य वस्तु हे जिसकी अभिलाषा जगत्‌ 
के कोमल कलित भावों से परांमूख विरक्तजनों के ही हृदय को उद्देलित किया करती है। भावशो- 
घन के ऊपर आम्रित रसानंद संसार के कमनीय पदार्थों में अनुरक्त अथ च अनासक्त व्यक्तियों के 
चित्त को आक्रृष्ट करनेवाला अलौकिक पदार्भ हे। इस प्रकार रागात्मिका अनुभूति का स्थान शुष्क 
ज्ञानात्मिका अनुभूति की अपेक्षा कहीं उच्चतर होता हे। इसीलिये रस ब्रह्मानंद सहोदर' माना जाता 
है, ब्रह्मानंद रूप नहीं । 


आनंद: परमो रसः 


विषय की सूक्ष्म समीक्षा करने से हम इसी निष्कर्ष पर पहुँचते हें। पंडितराजाँ जगन्नाथ का 
रस विवेचन नितांत मामिक और तलस्पर्शी है। उनका कथन हूँ कि जिस प्रकार सबिकल्पक समाधि 
में, ज्ञाता ज्ेय के पृथक्‌ अनुसंधान वाली समाधि में, योगी की जित्तवृत्ति आनंदमयी हो जाती है, उसी 
प्रकार रसास्वादन के अवसर पर सहृदय की चित्तथृत्ति स्थायीभाव से संवलित स्वस्वरुपानंदात्मिका 
हो जाती है अर्थात्‌ उसकी चित्ततुतिको उस समय स्थायी भाव से युक्त आत्मानंद के अतिरिक्त अन्य 
किसी पदार्थ का बोध नहीं होता' । समाधिस्थित योगी की उपमा सहृदय के अनुभव को निविकल्पक 





१. विभावादिचवंणमहिस्ना सहृदयस्य निज सहृदयतावश्ोन्मिलितेन तत्ततू स्थाब्यूपहित स्वस्थ- 
रूपानंदाकारा समाधाविव « योगिनश्वित्तवृत्ति रूपजायते, तन्‍्मगीभवनमिति यावतु। 
रस गंगाधर पु० २२। 
समाधी सविकल्पक समाधौ, निविकल्पके तदनंगीकारादिति बोध्यमू-नाग्रेशकृत व्यास्या । 
१४९ 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


समाधि में रमनेवाले योगी की अनुभूति से पृथक्‌ .सिद्ध करने के लिये यहाँ दी गई है। निविकल्पक 
समाधि में ज्ञाता और ज्ञेय का पृथक्‌ पृथक्‌ अनुसंधान नहीं रहता, वहाँ किसी प्रकार का विकल्प रहता 
ही नहीं, योगी ब्रह्मानंद में लीन हो जाता हैं। यह रसानंद की अवस्था नहीं हैं। अतः सहृदय की 
तुलना सविकल्पक योगी” के साथ निष्पन्न कर पंडितराज पूर्वोक्त विवेचन की पुष्टि कर रहे हैं।' यह 
रसानंद अन्य रौकिक सुलों के समान नहीं हे, क्योंकि वे सब सुख अन्तःकरण से युक्त चैतन्यरूप होते 
हैं अर्थात्‌ इनकी अनुभूति के समय चेतन्य का और अन्नः:करण की वृत्तियों का योग रहता है, परंतु 
रस का आनंद शुद्ध चेतन्य रूप, अन्तःकरण की वृत्तियों से युक्‍त चैतन्य नहीं होता। इस अनुभव के 
समय चित्तबृत्ति आनंदमयी हो जाती हैँ और यह आनंद अनवच्छिन्न रहता ह। अन्तःकरण की वृत्तियों 
के द्वारा इसका अवच्छेद नहीं होता। अतः छौकिक आनंद से रसानंद की विशिष्टता दांशंनिक दृष्टि 
से स्फुटतर है।' पंडितराज जगन्नाथ के शब्दों में रस का रूप हे भग्नावरणाचिद्विशिष्टो रत्यादि: 
स्थायी भावों रस:। चैतन्य के ऊपर अज्ञान का आवरण पड़ा रहता हे जिसका अपनयन विभावादि 
व्यापार के द्वारा सिद्ध होता हैं। उस दक्षा में अशानरूप आवर॑ण से रहित जो चैतन्य हुँ उससे युक्त 
स्थायीभाव को 'रस' कहते हें। अथवा 'रसो वे सः आदि ब्रह्म को रसरूप बतलानेवाली श्रूतियों के 
सारस्य से स्थायीभाव से युक्त तथा अज्ञान आवरण से विरहित चैतन्य का ही नाम “रस” है। 
#रत्याद्यवच्छिन्ष भग्नावरणा चिंद्‌ एवं रसः”। रस कोई इतर पदार्थ नहीं है, प्रत्युत वह चैतन्यरूप ही 
है जिसके ऊपर से अज्ञान का आवरण हट गया हैं तथा जिसमें रति आदि स्थायीभाव विशेषतया 
भासित होते हैं। 


पंडितराज ने अभिनवगुप्त आदि व्यक्तिवादियों की ही रस व्याख्या का दर्शन दृष्टि से परि- 
ध्कार किया हे। अभिनवगुप्त की स्पष्ट उक्ति हैँ ”रसना च बोधरूपव, किंतु बोधान्तरेभ्यो छौकिकेभ्यो 
बिलक्षणा, उपायानां विभावादीनां छौकिक वैलक्षण्यात्‌” अभिनव भारती (पृ० २८६) रसना आस्वाद 
शानरूप ही होता है, परंतु अन्य लछौकिक ज्ञानों से यह विलक्षण होता है, क्योंकि इसके उत्पादक 
साधन विभाव आदि स्वतः लौकिक साधनों की अपेक्षा विलक्षण होते हें। अविनवगुप्त के इसी वाक्य 
की व्याख्या पंडितराज ने दार्शनिक पद्धति से की हेँं। 


वस्तुतः आनंद ही रस हें। रस एक हे, अनेक नहों। रस रस ही हैं। उसके लिये किसी 
पर्याय शब्दककी आवध्यकता नहीं होती। रस ब्रह्म के समान हूँ। रस स्फोट के सदृश है। बहा ही 
एकमात्र सत्य है। नानात्मक विकृतियाँ असत्य हें। उसी प्रकार श्टंगार हास्य आदि रस की अनेकता 
तथा पार्थक्य वस्तुतः असत्य हें। रस ही एकमात्र सत्य हें। रस अंशी हँ। झांगारादि रस उसके 
अंशमाज है । अभिनवणुष्त के प्रामाण्य तथा भाष्य के अनुसार भरतम्‌नि का यही मत हूँ। उन्होंने 
मूरस्थानीय रस के लिये 'महारस” दाब्द का प्रयोग किया हूँ तथा अंशभूत रसों को केवल 'रस' 
दाबद से अभिहित किया हैँ। रस की एक रूपता की सिद्धि के हेतु भरत ने इस विख्यात वाक्य में 
एकवचन का ही प्रयोग किया हैं। 





१. इयं चर परमब्रह्मास्वादात्‌ समाधेबिलक्षणा। विभावादिधिषय संवल्तिचिदानंदालम्बनत्वात्‌। 


वही, पृ० २३। 
२. आलनन्दोह्ययं न लौकिकसुखान्तरसाधारण:। अंतःकरणबवृत्तिस्पत्वात्‌। रसगंगाधर पृ०२२,२३ 
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एकोरस 


न हि रसाद ऋते कश्चिदर्थ: प्रवर्तते। 
ताद्भनज्चास्त्र पृ० २७३,७४॥ 
अभिनव की व्याख्या 

एकएव तावत्‌ परमार्थतों रसः सूत्र स्थानत्वेन रूपके प्रतिभाति। 

तस्मेव पुनर्भागदशाविभाग:। अभमिनवभारती | पू० २७३। 
तथा भर 'रसादते' ६३३ इत्यत्र एकबचनोपपत्ति:। ततदच मुख्यभूतात्‌ महारसात्‌ स्फोटदुशीव असत्यानि 
वा, अन्विताभिधानदृशीव' उभयात्मकानि संत्यानि वा, अभिहितान्ववदशीव तत्‌ समुदायरूपाणि वा, रसा- 
न्तराणि भागाभिनिवेश दृष्टानि रुप्यन्ते। अभिनवभारती, पृ० २६९। 


कवि कर्णपूर ने अपन अलंकार कौस्तुम' में इस मत की बड़े परिष्कार के साथ व्याल्या की 

हूं। इन्होंने भमहारस को निमिल एक विलक्षण स्थायोमाव ही की कल्पना की हे। इस स्थायी भाव 
का नाम है आस्वादांकुरकंद, जो रसावस्था में आस्वाद का अंकुर उपजता हैँ उसका यह भाव कंद 
अर्थात्‌ बीज हं। जब चित्त रज' तथा तम से हीन होकर शुद्ध सत्व में प्रतिष्ठित होता है तब उसका 
जो विधिष्ट धर्म या स्वभाव होता हैँ उसीका नाम हैँ आस्वादांकुर कंद। यह चित्त का ही गुण है। 
जब रज तथा तम गृणों की सत्ता से चित्त लुब्ध नहीं होता, प्रत्युत सत्यगुण के प्राचु्यं के कारण 
नितांत शांत रहता हूँ और विश्ांति का अनुभव करता हैँ, तब उसकी आनंदमयी तथा शांत स्थिति 
आस्वादांकुरकंद” के अभिधान -से पुकारी जाती हेँ। 

आस्वादांकुरकंदोस्ति. धर्म: कह्यन्‌ चेतसः! 

रसस्तमोंन्यां हीनस्थ शुद्ध सत्तृवतया सतः॥ 

अलंकार कौस्तुभ, का० ६३। 

यह रसानंद के उदय होने की पृ्वाविस्था है। यह सब रसों की साम्यावस्था है । यही स्थायी विभा- 
वादि के साहाथ्य से रसरूप में परिणत हो जाता हे । “आस्वादांकुर कंदोसौ भाव: स्थायी रसायते' 
कारिका ६२ । आनंदधर्म होने से रस एक ही होता हे। भाव उपाधिस्थानीय होते हें। जिस प्रकार 
जपाकुसुम आदि उपाधि के सन्निधि में शुद्धवर्ण स्फटिक नानावर्ण का प्रतीयमान होता है अथवा सूर्य 
का प्रतिबिब एक होने पर भी जलूगत्‌ उपाधि भेद से नाना प्रतीत होता हैँ उसी प्रकार यह स्थायी 
भाव रति, उत्साह, भय आदि भावों के कारण ख्यंगार, वीर, भयानक आदि रस के रूप में भासित होता 
है। रसगत समस्त भेद उपाधिजन्य हे, स्वगत जन्य कोई भी भेद नहीं हे, 

रसस्य आनन्दर्मात्‌ एकध्यं भाव एवं हि। 

उपाधिमभेदान्नानात्व॑ रत्यादय_ उपाधय:॥" 

अलंकार कौस्तुभ, कारिका ७१। 


अतः आनंदमय रस हो महा रस” हैं। अन्य रस उस मूल महारस के केवल विकार मात्र 
हैं। इसलिये रस वस्तुतः एक रूप ही हे। भारतीय साहित्यशास्त्र का सर्वस्वभूत सिद्धांत हें. .एको रसः। 


१. रत्यादय: स्थाग्रिस: यथा नानाविधशराव सहलिल तारतम्येषि तरणि बिम्बप्रतिबिम्ब एक 
एवं । तथा उपाधिगत एवमेंदों नानंदकतो रसस्यथ । आनंदधर्मत्वात्‌ चरमानंदरूपत्वात्‌ एकध्यम्‌ एक 
विधत्वरसस्य । वत्ति, १० १३०। 
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जय हो उन जलनेवालों की 


रामरऋषि 


जय हो उन जलनंवालों की 


लहरों में कम्पन भरने का किनके उन्मद आदेश लिये 

ब्राणों के पंकज के जग में खिलने के नव संदेश लिये 

शुति रदिमिकला के प्रतिनिधि वे वसुघा पर नवछ चरण धरते 

मानव के अमभिहित मंगल का केवछ मग एक वरण करते 
झभिशाप-गरलर पी जाने को निर्ष्यज पचलनकलों की 


उनके अभिनंदन में झुकता जाकुल यह विष्व गरलवाला 

चितवन से अविरल चल पड़ती सथः मनुहार किरनमाला 

संकेत नयन के कोरों के जड़ता-हिमलण्ड गला देते 

के सम्मोहक संवेदन से प्रति उर के दुख सहला देते 
आलोक-दात' के ब्रत अभितव मृदु मोम पिघलनेवालों की 


सब में आाह्वाद जगा देती उनकी भोली मुस्कान मदिर 

वे क्षपनी वाणी में कहते अब श्रेय देख ले मूक बधिर 

उनके नयनों के पानी से संसृति के कन-कन स्नात हुए 

करुणा की धारा में कल्मष बह गए घवलू शुभगात हुए 
तनन्‍्मयता के साधक अपनी भधुगति में चलनेंवालों की 


वे रागातीत हृदय जिनमें करते सुतृप्ति-सद्काम शयन 
जीवन की समतल वेदी पर होता कल्याण-कला, प्रणयन 
दीपित सुविचारों के मस्त में झरते इच्छा के कुसुम-नयन 
प्राणों में प्राणों के करते अस्तित्व व्याज से महायजन 
निष्कम्प दीप की लौ अपने प्रसाद में बलनेवालों को 
जय हो उन णजलनेवालों की 


मथुरा-कला में जद्या 
कृष्णदतत वाजपेयी 


हिः देवताओं में ब्रह्मा का स्थान बहुत ऊँचा है। ब्रह्मा, विष्णु और शिव--ये तीनों महान 
देवता 'त्रिदेव' या "त्रिमूति' के नाम से प्रसिद्ध हूँ। वेदों में श्रह्मा की संजशा 'प्रजापति' मिलती हूँ। 
वे यज्ञ या कमंकांड के अधिष्ठातु देवता माने गए हें। वेदिक साहित्य, पुराणों और आगम ग्रंथों में 
ब्रह्मा के आविर्भाव का तथा फिर उनके द्वारा सृष्टि की उत्पत्ति का विस्तृत वर्णन मिलता है। 
संसार की उत्पत्ति, स्थिति और संहार--इन तीन कार्यों में से पहले के नियंता ब्रह्मा हें, दूसरे के 
विष्णू और तीसरे के शिव। इस कार्य-विमाजन से ही ब्रह्मा के महत्व का पता चल सकता हूँ। 


ऐसा प्रतीत होता हैँ कि आरंभ में ब्रह्मा की पूजा का काफी प्रचार था और उनका गौरव 
विष्णु और शिव को जपेक्षा किसी प्रकार कम न था। परंतु धीरे-धीरे इन त्रिदेयों में ब्रह्म का महत्त्व 
कम होने लगा। इसके जो कारण मिलते हें उनमें एक तो ब्रह्मा और शिव के बीच प्रतिस्पर्धा का 
बढ़ना और दूसरे ब्रह्मा का चरित्र-दोबेल्य मुख्य हें। वैष्णत और शैत मतों के पारस्परिक सहयोग 
ने ब्रह्मा के प्रभाव को कम कर दिया। भारत में या उसके बाहर ब्रह्मा की जो प्रात्रीन मू्तियाँ 
मिलती हैं उनकी संख्या विष्णू या शिव की मूर्तियों की अपेक्षा बहुत कम हूँ । ब्रह्मा के मंदिर तो 
इनें-ग्रिने ही मिलते हेँ। तिदेवों में ब्रह्मा की परवर्ती स्थिति का पता उन तिमू्ति प्रतिमाओं से चलता 
हैँ जिनमे मध्यवर्ती स्थान या तो शिव को दिया गया है या विष्णु को, परंतु ब्रह्म को नहीं। ऐसी 
प्रतिमाएँ दक्षिण भारत से बड़ी संख्या में मिली हें। इनमें शेष दो देव (ब्रह्मा और शिव अथवा 
ब्रह्मा और विष्णु) मध्यस्थ देवता के अयऊू-बगर से निकरूते हुए दिखाए जाते हें। इस प्रकार हम देखते 
हैं कि मूर्तिकला में विष्णु और दिव--इन दोनों को तो प्रघानता दी गई पर ब्रह्मा को नहीं। 


ब्रह्मा की मूरति-रचना के संबंध में विष्णुपुराण, रूपमंडन, सुप्रभेदागम, शिल्परत्न आदि ग्रंथों से 
विस्तृत जानकारी प्राप्त होती हूँ।" इन ग्रंथों के अनुसार ब्रह्मा को चार मुखवाला' बनाना चाहिए। 


१. देखिए गोपीनाथ राव कृत हिंदू आइकॉनोग्राफी, जिल्द २, भाग२, पृ० ५०३-६। 
२. पहले ब्रह्मा पाँच मुख वाले थे। पाँच्ां मुख, जो बिलकुल ऊपर था, शिव के द्वारा कांद 
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संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


ये चार मुख चारो वेद, चारो युग एवं चारो वर्ण के सूचक हें। प्रत्येक दिशा की ओर एक एक 
सिर होना चाहिए। ब्रह्म के चार हाथ बनाने चाहिए। उन्हें या तो खड़ा हुआ या पद्मासन पर 
अथवा हंस के ऊपर बैठा हुआ अंकित करना चाहिए। उनके सिरों के ऊपर जटामुकुट होता चाहिए 





मथुरा कला मेँ ब्रह्मा फलक १ 
'कुषाण-कालीन ब्रह्मा की चतुर्मुखी मूति 


--मथुरा संग्रहालम 


डाला गया। तब से चतुर्मूख ही रह गये। संभवतः छिव की इस विजय के उपलक्ष्य में तथा ब्रह्मा 
के ऊपर उनका उत्कर्ष जताने के लिये ही शिव की पंचमुली प्रतिमाएँ बनाई गई । ऐसी प्रतिमाओं 
की संख्या कम अवध्य हे। इस प्रकार की सब से प्राचीन शिव की मूरति भीटठा (जि० इलाहाबाद) 
से प्राप्त ई० पूर्व द्वितोय शतो को है। (देखिए चित्र ८)। 
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मधुरा-कला में ब्रह्म 


'और अंगों पर विविध आभूषण तथा वस्त्र। हाथों में अक्षमाला, कंसडल, श्रुवा, पुस्तक (वेद) 
तथा कूृर्च (कुशा) होना चाहिए। रूपमंडन में ब्रह्मा के दाढ़ी दिखाना आवश्यक बताया यया हैं। 
विषणुपुराण में ब्रह्मा को सात हंसों के द्वारा लोंचे जानेवाले रथ पर बेठाया जाना फहा गया हूँ। 
अधिकतर उनके बाई ओर उनकी स्त्री सावित्री की प्रतिमा का बनाया जाना लिखा मिलता हूं, परंतु 
कहीं-कहीं ब्रह्मा के अगल-बगरू सरस्वती था सावित्री की प्रतिमा बनाने का उल्लेख मिलता हूँ। 





मथुरा-कला में ब्रह्मा फलक २ 
कुषाणकालीन ब्रह्म-मूति का प्ृष्ठभाग 
--मथुरा संग्रहालय 
जिस प्रकार ब्राह्मणधर्मं संबंधी अन्य अनेक देवी देवताओं की प्रतिमाओं का सर्वप्रथम निर्माण 
मथुरा में हुआ उसी प्रकार ब्रह्मा की भी सब से प्राचीन प्रतिमाएँ मथुरा .कला में हो मिली हें । 
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संपूर्णालंद जभिनंदन ग्रंथ 


ब्रह्म की गृप्त तथा मध्यकालीन मूर्तियाँ तो अन्य स्थानों में भी मिलती हें परंतु कुषाण कालीन 
प्रतिभाएँ अन्यक्ष नहीं मिली हे। मथुरा में कुदवाणकालसे छेकर मध्यकाल तक की ब्रह्मा की अनेक 
सूर्तियाँ अब तक प्राप्त हो चूकी हैं। प्रायः सभी यहाँ के चित्तीदार लाल पत्थर की या मेजीठी पत्थर 





मथुरा कला में बहा 
ब्रह्मा की खड़ी हुई मूति, जिसके अब केबल दो सिर अवशिष्ट हे, (कुषाण काल) 
“मथुरा संग्रहालय 


मथुरा के पुरातत्त्व संग्रहालय में सुरक्षित हें। इनमें से कुछ उल्लेखनीय मभूति- 
यों की चर्चा यहाँ की जाती हूँ। 
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फलक ३ 


की बनो हुई हें 


मंदुश-कला में ब्ह्मो 


मथुरा-कल्त में ब्रह्मा कौ सब से प्राचीन मूर्ति संग्रहालय की ३८२ संख्यक मूर्ति हे (चित्र १)। 
यह मूत्र आरंधिक कुषाणकाल की है। इसमें ब्रह्मा के तीन मुलों को तो एक सीध में दिखाया भ्या 
है और चोथा मुल बीच वाले सिर के ऊपर अर्धमूति के रूप में प्रदर्शित किया गया है। बीचवाले 
सिरमें कुंडल तथा एकावली दिखाई गई है। घड़ का कुछ भाग अवशिष्ट हे; दोनों हाथ दूट गए 
हैं। बाएँ कंषे पर पड़ा हुआ उत्तरीय का कुछ भाग दिखाई पड़ रहा है। ऊपरवाले चौथे सिर के 
चारो ओर एक प्रभामंडरू हे, जेसा कि मथुरा से मिली हुई कुषाणकालीन बुद्ध एवं बोधिसत्व की 
प्रतिमाओं में मिलता हे। अभयमुद्रा में उठा हुआ दाहिना हाथ तथा बाएं कंधे पर पड़ा हुआ 
यस्‍्त्र भी उक्त मूर्तियों की याद दिलाता है। 





मथुरा कला में ब्रह्मा फैलंक ४ 
गुप्तकालीन ब्रह्मा; बीचवाले मुख की दाढ़ी दर्शनीय है । 
--मधुरा संग्रहालय 


मूत्ति के पिछले भाग (चित्र ३) पर एक पुष्पित अशोक वृक्ष दिखाया गया हूँ। रक्ताशोक 
का वृक्ष प्राचीन मथुरा में बहुत होता था, परंतु अब इसके दर्शन भी यहाँ दुलंभ हैं। अशोक का 
वृक्ष इस मूर्ति में शोमा के लिये प्रदर्शित किया गया है। इस भ्रकार.के अलंकरण मथुरा से प्राप्त 
अन्य कितनी हो मूर्तियों पर भी मिले हें। ब्रह्मा की यह मूर्ति अपने ढंग की अनोखी कृति है। इस 
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संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 
प्रकार की प्रतिमा का रक्षण, जिसमें चौथा सिर इस ढंग से ऊपर प्रदर्शित किया जाय', उपयुक्त प्रंधों 
में नहीं मिलता। 





मथुरा कला में ब्रह्मा फलक ५ 
पद्मासन पर खड़े हुए ब्रह्मा 
उत्तर अध्यकारू 
-“मथुरा संग्रहालय 


रै. खजुराहो से मिली हुई कातिकेय की एक प्रतिमा में इसी प्रकार तीन सिरों को एक पंक्ति 
में दिखाया गया है और उनके ऊपर दोष तोन सिर दूसरी पंक्ति में दिखाए गए है। देखिए श्री बी० 
एछ० धामा कृत खजुराहो”, फलक १२, चित्र स। 
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मथुरा-कला में ब्रह्मा 


इसी प्रकार कौ एक दूसरी ब्रह्मा की मूर्ति भी मथुरा से मिली हे (संग्रहालय सं० २१३४)। 
यह पहलीवाली मूर्ति से छोटी हे। इसमें भी सिर उसी प्रकार दिखाए गए हूं, परंतु इसमें विशेषता 
यह है कि नोव के तोनों मुखर दाढ़ीयुक्त हें तथा उनपर के जठाजूट भो अधिक अलंकृत हैं। यह मूर्ति 
चित्र वाली मृति से बाद की बनी हुई हे। इसका रचना-काल तृतीय शती का अंतिम भाग कहा 





मयुरा कला में ब्रह्मा फलक ६ 
ब्रह्मा और सावित्री 
पूर्व मध्यकाल 


>-अथुरा संग्रहालय 
जा सकता है। हाल में ही लेखक को ब्रह्मा की दो नवीन मूर्तियाँ प्राप्त हुई हें। इनमें से एक (संग्र० 
सं० ३३७६) बुदावन के मदनमोहन मंदिर के समीप से मिली हे और दूसरी (सं० ३४२३) भथुरा 
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संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 
शहर में चोबों की एक बगीची से। इन दोनों मूर्तियों का कैवल ऊपरी भाग बचा है। दोनों में ब्रह्मा 


के तीन ही सिर दिखाएं गए हें, चार नहीं । तीनों सिर-दाढ़ी तथा जटाजूट से युक्‍त हूँ। इन 
दोनों मृतियों की रचना, लूगभग चौथी शवती के प्रारंभ में हुई होगी। 


ऐसा प्रतीत होता हैँ कि लगभग ई० तीसरी शती के अंत से ब्रह्मा की मूर्तियों में दाढ़ी का 
दिखाना प्रचलित हो गया। उनका चौथा सिर, जो कुबांण प्रतिमाओं में पाया जता हूं, गुप्त तथा 
मध्यकालीन कला में बहुत कम मिलता हूं, क्योंकि उन प्रतिमाओं में जिन्हें चारों ओर से कोर कर 
नहीं बनाया जात। था चौथा सिर नहीं प्रदर्शित किया जा सकता था। उसके अस्तित्व की कल्पना 
मात्र कर ली जाती थी। कोर कर उत्कीर्ण की जाने वाली प्रतिमाओं में चौथा सिर भी मिलता 
है। ऐसी मूर्तियाँ जैन तीर्थंकरों की सर्वतोभद्विका प्रतिमाओं के समान हैं, जिनमें किसी भी ओर से 
दर्शन किया जा सकता हूं। 


मथुरा से ब्रह्मा की कुषाणकालीन एक अन्य महत्त्वपूर्ण मूति उपलब्ध हुई हे (चित्र ३)। 
यह मूर्ति यद्यपि कोर कर बनाई गई है पर इसमें विशेषता यह हैँ कि पीछे की ओर सिर नहीं बनाया 
गया। इस प्रकार इसमें केवल तीन ही सिर दिखाएं गए । तीसरा सिर (मूर्ति के दाई ओर का) 
टूट गया है। बीचवाले सिर पर वैसा ही मुकुट हे जैसा कि कुषाण कालीन बोधिसत्तव प्रतिमाओंमें 
मिलता हूँ। वस्त्रों का ढंग भी वैसा ही हें। धोती तथा कटि पर रखा हुआ बायाँ हाथ बोधिसत्त्व 
म॒त्तियों से बिलकुल मिलता-जुलता हे। कान और गले के आभूषण भी वेसे ही हैं। दाहिना हाथ, 
जो दूट गया है, संभवतः अभयमुद्रा में था। मूति का पिछला भाग बुरी तरह खराब हो गया है। 
इस मूर्ति का निर्माण काल ई० पहली या दूसरी छाती हे। 


गुप्तकाल में निर्मित ब्रह्मा की कई मूर्तियाँ मथुरा से प्राप्त हो चुकी हें। चित्र ४ में प्रदर्शित 
भूति (संग्र० सं० २४८१) में ब्रह्मा को तोन मुख तथा दो हाथों वाला दिखाया गया हैँ। चीथा 
मुख पीछे नहीं दिखाया जा सक।। बीचवाले मुख में पतलो नोकदार दाढ़ी हैं। दाहिना हाथ अभय- 
मुद्रा में उठा है। मूर्ति के पीछे प्रभामंडल का कुछ अंश अब भी दिखाई पड़ता हूँ। यह मूर्ति प्रारं- 
भिक गृप्तकाल की है और इस बात को सूचित करती हूँ कि कुषाणकालीन बोधिसत्त्व प्रतिमाओं की 
रचना-शेली का प्रभाव गुप्तकाल में भी जीवित रहा। कुषाण और गुप्तकाल में निमित अनेक हिंदू 
देवी-देवताओं की प्रतिमाओं में यह प्रभाव परिलक्षित होता हे। 


ब्रह्मा की गुप्तकालीन प्रतिमाएँ दूसरे स्थानों से बहुत कम मिली हें। परंतु मध्यकाल में 
उनकी मूर्तियाँ उत्तर तथा दक्षिण भारत में बड़ी संख्या में निर्मित हुईं। मथुरा-कला में ब्रह्मा की मध्य- 





४. परंतु इससे यह न॑ समझ लेना चाहिए कि गुप्त तथा मध्यकालीन ब्रह्मा की सभी प्रतिम- 
ओं में दाढ़ी का दिखाना अनिवायं हो गया। उक्त कालों की अनेक ऐसी मूर्तियाँ मिछो हैं जिनमें 
दाढ़ी बिलकुल नहीं है। परंतु अधिकांश मूर्तियाँ ऐसी मिलती हें जिनमें अगला मध्य का सिर 
दढ़ियल होता है और कभमो-कभी तोनों या चारों सिर। उदाहरणार्थ मद्रास संग्रहालय को मध्यकालीन 
एक प्रतिभा में ब्रह्मा के चारों मुख दाढ़ीयुक्त हे (देखिए गोपोनाथ राव--वही, फलक १४५) । 
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भयुरा कला में ब्रह्मा 


कालीन अनेक सुंदर मूर्तियाँ प्राप्त हुई हें। मथुरा संग्रहालय को .१०९८ संख्यक नूर्ति में ब्रह्मा ध्यान- 
मुद्रा में बेठे हुए प्रदर्शित किए गए हैं। उनके तोनों प्रत्यक्ष मुख दाढ़ीदार हे। इस मूर्ति में ब्रह्मा को 
चार हाथोंवाल। दिखाया गया है। डी० २० संख्या मूर्ति (चित्र ५) में ब्रह्मा कमलासन पर खड़े 
हुए हूँ। इस मूर्ति में उनके तीन मुख और चार हाथ है। अंगों का निर्माण तथा उसपर का ध्ल॑- 
करण बड़ी सुंदरता के साथ प्रदर्शित किया गया है। जटाजूट का प्रदशेन विशेष दशेनोय है। हाथों 
के टूट जाने के कारण यह बताना असंभव है कि उनमें क्‍या वस्तुएं थीं। यह प्रतिमा उत्तर मध्य- 
काल को है। इसी प्रकार की एक दूसरी मूर्ति (सं० २८५) है। परंतु उसमें बीचवाला मुख दाढ़ी 
संयुक्त हैँ, जब कि डी० २० संख्यक मूर्ति के किसी भी मुख में दाढ़ी नहीं दिखाई गई है। 
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मथुरा कला में ब्रह्मा फुलक ७ 
ब्रह्मा और शिव के द्वारा स्वामि कातिकेय का अभिषेक (गुप्तकाल) 
--मथुरा संग्रहालय 


चित्र सं० ६ में ब्रह्मा कौ एक अत्यंत कलापूर्ण मूर्ति प्रदर्शित है। यह मूरति (सं० डी० २२) 
मथुरानगर से ६ मील दूर महावन (प्राचीन गोकुल) से मिली थी। इसमें ब्रह्मा अपनी अर्धागिनी 
साबित्री के साथ पययासन पर विराजमान हें। ब्रह्मा का (दूटा हुआ) दाहिना पैर तथा सावित्री 
का बायाँ पेर हंसों की पीठ पर रखा हुआ है । ब्रह्मा का जटाजूट, दाढ़ी, ग्रेवेयक, हार, यशोपवीत 
तथा अन्य आभूषण बड़ी सुंदरता के साथ अंकित किए गए है। उनके तीन हाथों में बेंद, कमल और 
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संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 

खुवा है तथा चौथे से वे सावित्री का अलिगन कर रहे ह। सावित्री के विविध आभूषण तथा उनकी 
मुख-मुद्रा दर्शनीय हूँ। मूर्ति के दोनों कानों पर माला लिए हुए विद्याधर युगल' चित्रित किए गए 
हैं। यह मूर्ति लगभग ई० आठवीं शती की है। सावित्री के साथ ब्रह्मा की पूर्व-मध्यकालीन मूतियाँ 
बहुत कम मिली हैँं। इसके अतिरिक्त कला-सौब्ठव की दृष्टि से भी यह प्रतिमा महत्त्वपूर्ण है। 


उपयुक्त सभी मू्तियाँ पत्थर की हूँ। मिट्टी या धातु की बनी हुईं ब्रह्मा की कोई प्राचीन 
मूति अभी तक मथुरा से नहीं मिली है। धातु की मूर्तियों में सब से अधिक उल्लेखनीय ब्रह्मा की 
भूर्ति सिंध में मौरपुरखास नामक स्थान से मिली थों।' यह कांस्य प्रतिमा अब इस समय कराचो के 
संग्रहालय में हँ। इसमें ब्रह्मा खड़ी हुई मुद्रा में दिखाए गए हैँं। उनके केवल दो हाथ हैं। दाहिना 
हाथ ऊपर उठा हुँ परंतु उसकी हथेली भीतर की ओर मुड़ी हुई हैँ। बाएं हृथ में एक (टूटा) कमं- 
डल है। सिरों के ऊपर जटामुकुट बड़े अलंकृत ढंग से दिखाए गए हूँ। यह प्रतिमा अपने ढंग की 
उत्कृष्ट कृति है. और अब तक मिली हुई ब्रह्मा की धातु-प्रतिमाओं में सब से अधिक प्राचीन हैं। 


ब्रह्मा की पूजा केक्‍्ल भारत तक ही सीमित नहीं थी। उनकी अनेक प्रतिमाएँ बर्मा, हिंद, 
चीन ओर हिंदेशिया से प्राप्त हुई हूँ । इनमें मध्यकालीन मूर्तियों की ही संख्या अधिक है। ' 


ब्रह्मा की स्वतंत्र प्रतिमाओं के अतिरिक्त उनकी ऐसी भी मूर्तियाँ मिली हूँ जिनमें वे अन्य 
देवी-देवताओं के सहायक के रूप में चित्रित किए गए हें। मथुरा, सारनाथ तथा गांधार से ऐसे अनेक 
शिलापट्ट प्राप्त हुए हे जिन पर ब्रह्मा तथा इंद्र आदि देवों को बुद्ध के अनुयोक्‍ता के रूप में दिखाया 
गया है। इसी प्रकार हिंदू प्रतिमाओं में भी ब्रह्मा का ऐसा ही चित्रण मिलता हैँ, विशेषकर शिव तथा 
विष्णु की मूर्तियों में। कहीं-कहीं अलंकरण के रूप में नवग्रहों तथा अन्य देवों के साथ ब्रह्मा भी बिठा 
दिए गए हें। शिव की परिणय संबंधी प्रायः सभो मूर्तियों में ब्रह्मा को प्रदर्शित किया गया हैं। 
मथुरा संग्रहालय में शिव-पावंती के विवाह की एक मध्यकालीन मूत्ति (सं० ३४३५) है, जिसमें 
पुरोहित के रूप में ब्रह्मा बंठे हैं । भारतकला भवन, काशी में इस प्रकार की एक अत्यंत सुंदर 
मूर्ति है, जिसमें ब्रह्मा जी शिव-पाव॑ंती के बीच में बैठे हुए दिखाए गए हें।'" 


मथुरा संग्रहालय में स्वामि कार्तिकेय की एक गुप्तकालीन प्रतिमा हूँ (सं० ४६६; चित्र ७)। 
इसमें वे अपने वाहन मयूर पर बैठे हुए दिखाए गए हें। उनके अगलू-बगल ब्रह्मा और शिव खड़े हें 
और उनका अभिषेक कर रहे हैं। यह प्रप्तिद्ध मूत्ति भी महावन से प्राप्त हुई थी। 


अन्य स्थानों की तरह मथुरा की कला में भी ब्रह्मा का चित्रण उतना अधिक नही मिलता 
जितना विष्णु और शिव का। यह स्थान ब्रह्मा की पूजा का कभी केंद्र नहीं रहा। हो सकता है कि 
मथुरा में बह्मा के कुछ मंदिर पहले रहे हों, पर उनकी संख्या बहुत ही कम रही होगी। जैन, बौद्ध 


५. देखिए कुमारस्वामी--हिस्ट्री ॉफ इंडियन ऐंड इंडोनेशियन आदे, चित्र १६८, तथा राव 
बही, फलक १४८। 


६. देखिए निहार रंजन रे--अह्यनिकल गाड्स इन बर्मा, पू० ६६, चित्र २९-३०; तथा 
कुमारस्वामी--वही, पृ० २०२। 
७. रायकृष्ण दास--मारतीय मूतिकला, फलक २३; 
१६२ 


मथुरा-कला में कहा 
एवं बैव्णव धर्म के आगे यहाँ अन्य भतावलंबियों की नहीं चल सकी। दौव तथा धाक्त मत के 
मान वाले भी प्राचीन मथुरा में नाममात्र को ही थे। 


तो भी मथुरा को यह विजेषता हूँ कि अन्य अनेक हिंदू देवी-देवताओं के साथ ब्रह्मा की 
प्रतिमाओं का निर्माण सर्वप्रथम यहीं हुआ। यहाँ से प्राप्त बह्मा की बुषाण कालीन मूलियाँ हिंदू 





मयुरा कला मेँ ब्रह्मा फलक ८ 
भीटा (इलाहाबाद) से प्राप्त पंचमुख शिवलिंग, शेष दो मुख पौछे की ओर बने हैं (ई० पू० द्ितीयशती ) 
-+मथुरा संग्रहालय 
मूर्तिकला भें बड़ा महत्त्वपूर्ण स्थान रखती हूँ, और मू्ति-विज्ञान के अन्वेषणात्मक ध्रध्ययन के लिये 
श्रनिवाय हैं। यहाँ से प्राप्त गुप्त तथा मध्यक[लीन ब्रह्मा की मूर्तियाँ मी इस दृष्टि से बहुत उपयोगी हूँ। 


१६२ 


पुराणों का चातुद्दीपिक भूगोल और आयों की आदि भूमि 


राय कृष्णुदास 


१. निम्नलिखित ग्यारह पुराणों में पृथ्वी का भौगोलिक वर्णन आता है जिसे भुवन-विन्यास 
या भुवन-कोष भी कहते हँ--पअ्रह्मा, विष्णु, भागवत, वायु, शिव, अग्नि, मारकंडेय, कूमं, मत्स्य, गरड़ 
और लिग। इनमें से इस लेख में वायु, मत्स्य, कूम॑ तथा विष्णु--इन चार. प्राचीनतर पुराणों से 
सहायता ली जायगी। वायु का वर्णन सब से विस्तृत एवं सर्वांगपूर्ण हैं। वह है भी सब पुराणों से 
प्राचीन । इसी करण उसके विवरण को आधार बनाया गया हे। ब्रह्मांडपुराण इसी वायु की एक 
दूसरी शाला है, कितु खेद है कि उसमें यह भूगोल वाला अंश अत्यधिक खंडित है। भत्स्य का वर्णन 
वायु का अनुसारी है, परंतु वह बहुत ही थोड़ा है, तो भी उससे कई महत्वपूर्ण पाठांतर उपलब्ध हो 
जाते हें। कूमं के वर्णन में कुछ अधिक विस्तार है और उसमें वायु-संप्रदाय से कुछ अंतर भी हूं, 
अतएवं उससे भी काम की बातें मिलती हेँ। विष्णु का वर्णन कूमं-संप्रदाय का अनुयायी है--वह 
उसीका संक्षिप्त संस्करण है। अन्य पुराणों के वर्णन अपेक्षाकृत बहुत थोड़े और पीछे के हैं, साथ ही 
वे इन्हीं दोनों--दायु और कूर्म-संप्रदायों पर अवलंबित हूँ; अतः ऐतिहासिक दृष्टि से उक्त चारो 
पुराणों का वर्णन पर्याप्त एवं उपादेय हूँ। 


२. उक्त पुराणों में जो भौगोलिक वर्णन आया है उसके बहुतेरे इलोक समान हें, अर्थात्‌ 
वह एक ही मूल पर अवलंबित है। इस प्रकार का मसाला बहुत पुराना होता हें और इसी कारण 
उसके अनेक पाठ-भेद हो जाते हें। वस्तुतः ये दो वर्णन थे---एक चतुद्वीपा पृथ्वी का दूसरा सप्तद्वीपा 
पृथ्वी का। वर्तमान रूप में ये दोनों वर्णन मिल गए हैं; इस कारण उनकी अद्भुत खिचड़ी पक गई है । 


हे. इन दो भूगोलों में से चार महाद्वीप वाला प्राचीन हैं और वह केवल वायू में बच 
रहा हैं। उसका अस्तित्व संभवतः ऋग्वेद काल से हैँ, क्योंकि ऋग्वेद में चार समुद्रों का उल्लेख 
हैं। उन समुद्रों को लेकर यद्यपि आजकल कितने ही ऊहापोह किए जा रहे हें, परंतु वस्तुतः ऋग्वेद 
के उक्त स्थलों में इन्हीं--चार द्वीपों से संबंधित, चार दिशाओं के--चार समूद्रों का तात्पर्य है ।' 
यदि ऐसा ते होता तो चार द्वीपवाले भूगोल की परंपरा न प्राप्त होती। प्राचीन बौद्ध साहित्य में 


१. ज्योतिष में भी समुद्र से चार ही समुद्र लिए जाते हैँ ।-जैन सिद्धांत भास्कर, जून ४० 
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पुराणों का चातुद्वीपिक भूगोल भोर आयों की आदि भूमि 


इसी चतुर्द्वीपी, भूगोल की मान्यता है, और इसीसे उन ग्रंथों में जंबुद्ीप सुनिष्चितत रूप से भारतवर्ष 
का पर्याथ है; क्योंकि इसी चतुद्दीपी भूगोल में जंबुढ्ोप भारतवर्ष का नाम है। पिछले सप्तद्वीपयासे 
भूगोल में तो भारतवर्ष जंबुद्रीप के नौ वर्षों में से एक वर्ष भात्र हं। ऐसा अनुमान होता है कि 
मेगरास्थिने के समय में भो यही चार द्वीपवाला भूगोल चलता था, क्‍योंकि वह लिखता है कि “भार- 
तीय तत्त्वश और पदार्थ-विज्ञानवेत्ता भारत के सीसमांत पर तीन और देश मानते हें ।. . . ये तीन 
देश सौदिया, बैकिट्रिया तथा एरियाना हें” जो मोटे तौर पर चतुद्वीपी भूगोरू के जंबु द्वीपतर अन्य तीन 
द्वीपों से मिल जाते हें। अर्थात्‌ सीदिया से उसके भद्गाश्व तथा उत्तर कुरु एवं बेक्ट्रिया तथा एरियाना 
से केतुमाल द्वीप अभिप्रेत है। अशोक के समय तक प्राचीन परंपरा के अनुसार चतुर्दीप भूगोल ही 
चलता था, क्योंकि उनके शिलालेखों में जंबुद्दीप भारतवर्ष की संज्ञा है। 


४. कितु महाभाष्य में सप्तद्वोपा पृथ्वी की चर्चा ह॑ .। अतः सप्तद्वीप भूगोरू अक्षोक तथा महा- 
भाष्य काल के बोच को कल्पना जान पड़ती हूँँ। इसी काल के बीच अशोक प्रचारित धर्म-विजय के 
अभियानों के कारण भारतीयों का विदेशी जातियों से अधिक संपर्क हुआ। अतः भौसिक विस्तार 
के संबंध में भी उनको एक धुंघछा परिचय मिला। ऐसा अनुमान होता हे कि चार द्वीप के बाद 
वाले भूभागों की जो अधूरी और घुंघली सुनी-सुनाई, झूठी-सक््ची जानकारी उस समय थी उसीको 

काल्पनिक रूप देकर यह सप्तद्वीपा वसुंधरा का भूगोल पल्‍लवित किया गया हे । 


५. पुराणों के वर्तमान रूप ने इसी सप्तद्वीप भूगोरू को प्रधानता दी हे और चतुद्गीपी 
भूगोल को इसका अंग बना डालने की चेष्टा को हैँ एवं उसे सप्तद्वीपांतगंत जंबुद्वीप के वर्षों' के वर्णन 
में किसी प्रकार खपा देना चाहा है '। यद्यपि ऐसा करने में सफलता नहीं मिली है-क्योंकि चतु- 
ढीपी भूगोल का रूप इतना भिन्न हैँ कि उसका अस्तित्व नष्ट नहीं किया जा सकता--तो भी उसे 
उन्होंने सप्तद्वीप में के जंबुद्दीप के वर्णन में इतना मसल डाला हैँ कि यदि वायु पुराण में उस 
(चतुरद्वीप भूगोल) का विस्तृत वर्णन न बच रहा होता तो यह समझ में न आता कि जंबुद्दीप के नौ 
“वर्षो” के वर्णन में ये अप्रासंगिक बातें क्‍यों और कंसे आ रही हें। वर्तमान निबंध तैयार करते समय 
भी, जब तक वाय वाले वर्णन का अध्ययन नहीं किया गया था, इन गृत्तथियों ने लेखक को बहुत 
छकाया था। बारबार चेष्टा करने पर भी वे सुलझती ही न थीं। 


१. चातुद्दीपिक वृष्टि--ब्रुद्धचर्या, राहुल; उम्मगजातक 

२. सप्तद्वीपा बसुमतो त्रयोलोका:--महाभाष्य पस्पशाहिक 

३. श्र्थात्‌ उक्त चारों द्वीपों में से दो--भारत तथा उत्तर कु के एवं मेर के अवांतर भेंदों 
को अलग अलग “वर्ष” बनाकर और इस तरह उनको संख्या सात करके तथा बाकी दो भद्गाइव 
एवं केतुमाल को भो दो वर्ष” कायम करके, इन नौ वर्षों' की एक इकाई नियत कर दी गई। यह 
इकाई चतुद्गीपी भूगोल में के भारत के अपर नाम जंबुद्दीप को सात द्वीपों में का एक द्वीप बना के 
उसमें भर दी गई हूँ 

महाभारत में भी यह सप्तद्वीप भूगोल दिया है और उसमें बड़ी सत्तकंता से चार द्वीप की 
बातें निकाल डाली गई हें। अतएव वह सप्तद्वीप भूगोल का सब से पिछला संस्करण ठहरता हूँ 
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संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 
६. सप्तद्वीप भूगोल में कल्पना का प्राधान्य है, यह बात उसके प्रारंभ में कह भी दी गई है-- 


तेषां मनुष्यास्तकण प्रमाणानि प्रचक्षते ॥ ५॥ 
अचिन्त्या: खलु ये भावास्तांस्तु तकेण साधयेत्‌ ॥॥ ६ ॥ 
“मत्स्य, ११३॥। ' 

कल्पना की इस भूल-मुलया में से भूगोल की वास्तविक बातों की, जिनका संबंब जंबुद्धीपेतर अन्य छः 
द्वीपों से है और जो बहुत ही थोड़ी हं--यथा, शाकद्वीप (फारस), कुशाद्वीप (मिस्र), मग (मीडिया) 
जादि को चर्चा--निकाल लेना जरा टेढ़ी खीर हैँ। इसके विपरीत चार द्वीपवाले भूगोल का आधार 
प्राय: वास्तविक है, अतएव' उसका सामंजस्य आधुनिक भूगोल से हो जाता है। ग्रीकों ने जो लिखा 
है कि भारतीयों को अपने देश के भूगोल का बड़ा स्पष्ट ज्ञान है वह अवांतर ब्योरों सहित 
चतुद्दीप-भू-वर्णन पर ही घटता है, फिसानों की भरमार वाले इस सप्तद्वीप भूगोल पर नहीं । 


७. इन दोनों भूगोलों का सारांश इस प्रकार दिया जा सकता है-- 


चातुद्दों पिक भूगोल 

पृथ्वी चार महाद्वीपों वा वर्षों से बनी है और एक पद्म की तरह हैे। मेर उसके मध्य 
उसकी ढोड़ी हँ जो इलाबृत से परिमंडित हे और चारों महाद्वीप उसकी चार पंखड़ियाँ हें; यथा-- 
पूर्व में भद्राए्व; दक्षिण में जंबुद्वीप वा भारतवर्ष; पश्चिम में केतुमाल और उत्तर में उत्तर कुर। 
इन चारों का एक एक छोर मेरु से संबद्ध है, दूसरी ओर ये पूर्व, दक्षिण और उत्तर समुद्रों तक पहुँ- 
चते हें। 

इन चारों महाद्वीपों के अपने क्रीड़ा-कानन, केतु वृक्ष, सरोवर महाशल तथा अन्य पर्वत हैं 
और इनमें से प्रत्येक में बहती हुई एक एक नदी अपनी अपनी दिशा के समुद्र में गिरती हें--केवल 
उत्तरवाली नदी उत्तर समुद्र में न गिर कर परद्िचिम समुद्र में गिरती हे (द्रष्टव्य--भूचित्र १)। 
इन नदियों की करद नदियाँ भी हें। 


सप्तद्वीप भूगोल 


८. भूमंडल के ठीक मध्य जंबुद्वीप हूँ जो चारों ओर लवण समुद्र से घिरा हैँ । इस 
समुद्र के चारों ओर प्‌थ्वी का एक और बेठन हे जिसका नाम प्लक्ष द्वीप हे। यह इक्षुरस समुद्र से 


यह वर्षों का विकास केसे हुआ, उसका एक नमूना लोजिए । मत्स्य में हँमवतवर्ष भारत का 
ही एक नाम हँ-- 
इमं हैमवत वर्ष भारतं नाम विश्वुतम्‌ ।--मत्स्य०ण, ११२२८ 
वही सप्तद्वीप भूगोल में एक अलग वर्ष बन गया--- 
इद॑ तु भारतं वर्ष ततो हेमवतं परम्‌॥ --भारत, भीष्म० ६७ 
१. वायू, ब्रह्मांड और कूमे, पुराणों में भी इसके अपपाठ हें। 


१६६ 


पुराणों का चातुद्दीपिक भूगोल और भायों की आदि भूमि 


परिमंडित हैँ। यों ही क्रमशः सुरा, धृत, क्षीर, दधि और शुद्ध समुद्रों के घेरे तथा शाल्मली, झुश, 
कॉंच, शाक और पुष्कर द्वीप हें। इस प्रकार पृथ्वी में कुल सात द्वीप तथा सात समुद्र हैं। 


उक्त मध्यवर्ती जंबुद्वीप के बीचोबीच मेरु पर्वत हे जिसके चारों ओर इलाबुत वर्ष हैं ।' 
मेरु के दक्षिण तीन वर्ष' हें। इनमें से सब से दक्षिणी भारतवर्ष हे, इसका वर्ष-पर्वंत हिमवान्‌ है । 
इसके बाद किम्पुरुष वर्ष है, इसका वर्ष-पर्वंत हिमकूट हें। इसके उपरांत हरिवर्ष है, इसका वर्ष-परव॑ंत 
निषघ है। इसी प्रकार मेह के उत्तर भी तीन वर्ष हें जिनका क्रम उत्तरोत्तर यों हें--पहले रम्यक्‌ 
वर्ष जिसका वर्ष-पर्वत नील हे, फिर हिरण्मय वर्ष जिसका वर्ष-पर्वत श्वेत, उसके उपरांत सब से 
उतरी वर्ष उत्तर कुरु हे जिसका वर्ष-पर्वत श्ंगवान्‌ हैं। सब से दक्षिणी और उत्तरी वर्ष धनुषा- 
कार हें, इनके बाद के चार वर्ष लंबे हें। इनके वर्ष-पर्वत जंबुद्दीप के विस्तार के बराबर, पूर्व से 
पश्चिम समुद्र तक पहुँच गए हें। बीच का इलावृत चौकोर है। इसके पूर्व माल्यवान्‌ वर्ष-पर्वत और 
भद्गाश्व वर्ष है, तथा परिचिम में गंधमादन वर्ष-पर्वत और केतुमाल वर्ष हूँ। ये दोनों वर्ष-पर्वत निषध 
से नी तक दंडायमान हें और इस प्रकार इलावुत चतस्र की रचना करते हें। शेष छः वर्ष-पर्॑त 
पूर्व से पश्चिम तक दंडायमान हे और दोनों ओर समूद्र में अवगाहन करते हें। मध्यवर्ती इलावुत 
का पव॑त मेरु हे। इस प्रकार जंबुद्रीप इन नौ वर्षों से संघटित हूँ ' (द्रष्ट४--भूचित्र २) । भारतवर्ष 
में तो मनुष्य बसते ही हूँ, शेष आठ वर्षों के वासी भी मनुष्य ही हें । 


५. चतुद्दीप भूगोरू में जंबुद्रीप पृथ्वी के चार महाद्वीपों में से एक हैँ और भारतवर्ष का 
ही दूसरा नाम है। सप्तद्वीप भूगोल में वही एक इतना बड़ा द्वीप बन जाता हैं कि चतुद्दीप भूगोल 
में के उसीके बराबरी वाले अन्य तीन द्वीप--भद्गाब्व, केतुमाल और उत्तर कुर--उसके वर्ष होकर 
उसके अंतर्गत हो जाते हें, और भारतवर्ष नाम से वह स्वयं, अपना ही एक वर्ष मात्र रह जाता हेँ। 
तथापि यह जंबुद्वीप का वर्णन इस दृष्टि से बड़े काम का हे कि इसमें चतुर्द्वीप के संबंध में बहुत से 
काम के ब्योरे मिल्ल जाते हँँ; क्‍यों कि वस्तुतः सप्तद्वीपवाल्ा जंबुद्दीप चतुर्दीपा पृथ्वी के ही अवांतर 
खंडों को प्रवानता देकर रचा गया हैँ। यथा--चतुर्द्वीपी भूगोल का भारत-जंबुद्रीप जो मेरु तक 

पहुँचता हूँ, सप्तद्वीप भूगोल में के जंबुद्दीप में तीन वर्षों में बट गया है। अर्थात्‌ देस' के लिये भारत- 
वर्ष, जिसका वर्ष-पवंत हिमालय है; उसके उपरांत हिमालय के उस भाग के लिये जिसमें पीले रंग 
वाले मंगोलों की बस्ती हे, किम्पुरुववर्ष--जिसमें का प्लक्ष खंड पुरूरवा-आस्यान की प्लक्ष पुष्करिणी 
तथा वेदों का प्लक्ष प्रखमव॒ण है, जहाँ से सरस्वती का उद्गम हे। तथा जिस वर्ष का नाम आज भी 
कनौर में अवशिष्ट है। यह वर्ष तिब्बत तक पहुँचता था क्‍योंकि वहाँ तक मंगोलों को बस्ती हे तथा 
उसका वर्ष-प्वंत हेमकूट ही, जो कतिपय स्थानों में हिमालयांतगंत वर्णित हुआ हें, निब्बत हे जहाँ आज 
भी बहुतायत से सोना निकलता है। यही भारत (सभापवं) के अर्जुनकृत उत्तर-दिग्विजय का हाटक 
प्रदेश है। हरिवर्ष से हिरात का तात्पयं हैँ जिसका पर्वत महामेरु श्ंखला के अंतर्गत निषध (अर्थात्‌, 
हिंदुकुश, जैसा कि हम आगे देखेंगे) हँ जो मेरु तक पहुंच जाता हेँ। इसी हरिवर्ष का नाम अवेस्ता 
में हरिवरजो' मिलता हे जो उसमें आरयों के बीजस्थान के मध्य माना गया है। वह एक प्रकार 


१. वायु०, ३४।९-३५ 
२. तथा किम्पुरेष॑ विप्रा ! मानवा हेमसन्निभा: 
दसवर्षसहत्राणि जिवन्ति प्लक्ष भोजना:॥ ८॥ कूंम॑, ४६ 
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संपूर्णानंद अभिनंदन अ्ंथ 


से अपने यहाँ को कल्पना से -मिर जाता हें, क्‍योंकि यह स्थान अपने यहाँ के भू-केन्द्र सुमेह के चरण- 
तल में ही है। यों जिस प्रकार चतुद्दीप का भारत-जंबुद्ीप तीन भागों में बँटकर महत्तर जंबुद्दीप के 
तीन वर्ष बन गए, उसी प्रकार रम्यक, हिरण्मय तथा उत्तर कुरु नामक वर्षों में विभकत होकर चतु- 
द्वीप भूगोल वाले उत्तर कुरु महाद्वीप के तीन वर्ष बन गए है। कितु पूर्व और पश्चिम के द्वीप भद्गा- 
दव और केतुमाल यथापूर्व दो के दो ही रह गए हैं। अंतर केवल इतना हूँ कि यहाँ वे दो महाद्वीप- 
नहीं एक महाद्वीप के अंतर्गत दो वर्ष हे। साथ ही इन सब के कंद्रीय मेर को मेखलित करनेवाला 
इलावृत भी एक स्वतंत्र व बन गया है। यों उक्त चार द्वीपों से पल्‍लवित तीन उत्तरी, तीन दक्षिणी 
दो पूर्वी-पद्चिभी तथा एक कंद्रीय वर्ष इस जंबुद्दीप के नो वर्षों की रचना कर रहा है । 


१०. पिछले सम्रय में तो इस जंबुद्वीप का विस्तार इतना बढ़ा कि भास्कराचायं ने सारे पूर्वी 
गोला को जंबुद्दीप कहा, कितु जंबुद्वीप का विकसित रूप बहुत इधर तक भी सावेभौम' रूप से 
गृहीत नहीं हुआ था। पाल काछू तक के एक शिलाछेख में वह भारत का ही पर्याय हूँ। वस्तुतः 
जिस प्रकार भारत के मानव द्वोप, ! कुमारी द्वीप आदि और कई नाम थे उसी प्रकार इसका एक नाम 
जंबुद्रीप भी था। यह नाम अभी तक जम्मू (काइमोर राज्य) के रूप सें बच रहा है, जैसे कुमारी दीप 
आधुनिक कन्याकुमारी के नाम में। भारत का नामकरण जंबुद्धीप इसके उत्तरी सीमांत को लेकर किया 
गया जान पड़ता हे, क्योंकि जंबू नद (वा नदी?) जिसके कारण यह नाम हैँ, पामोर के दक्षिण 
तथा हिंदृकुश के उत्तर से निकलनेवाला अर्थात्‌ भारत के ठेठ उत्तरी छोर का नद है, ' जिसका सोना 
जंबूनद ' कहलाता था। इसों प्रकार कुमारी द्वीप भारत के दक्षिणी सीमांत ' (वर्तमान कन्याकुमारी) 
को लेकर किया गया नामकरण जान पड़ता हैं। 


मेर आदि आये भूमि 


१०. जहाँ तक मेरु का संबंध हूँ, दोनों ही भूगोलों के अनुसार उसका वर्णन तथा भौमिक 
स्थिति एक ही है, क्योंकि चातुद्दीपिक भूगोल के द्वीप सप्तद्रीप भूगोल में जंबुद्रीप के चार वर्ष बनकर 
अपने अबांतर भंदों सहित उसके चारों ओर यथास्थान बने रह जाते हैं, जैसा हम अभी देख चुके 
हैं ( ९)। कितु भेर के वर्णन में जो सब से मार्क की बात आती है वह यह हैं कि उसमें बड़े 
जोरदार और असंदिग्ध शब्दों में बारबार कहा गया है कि इस मेरु की स्थिति मौमिक हैं, कितु यहां स्वर्ग हैं! 
इतना ही नहीं, स्वर्ग की पाथिव स्थिति के संबंध में एक शंका-समाधान के रूप में यही स्थिर किया 
गया हूँ कि मेरु ही स्वर्ग है और वह इसी पृथ्वी पर हैं। जनमेजय व्यास से पूछते हें कि आप बार 
बार राजाओं का भानुष शरीर से स्वर्ग जाना कहते हें, कितु सभी शास्त्रों से यह बात सुनिर्णीत हें 

१. मत्स्य, ११३॥९-१७। वायु. ४६।२३--- 

२. यह नद चित्राल दरदिस्तान में बहनेबाला होना चाहिए, क्योंकि उसी प्रदेश में नदी का 
बलुआ सोता निकलता था और उक्त पौराणिक इंगित के अनुसार जंबूनद का वही ठिकाना पड़ता हें। 

३. इस सोने को निकालने बाले जंबु (--सम्मूर, जो जंबू शब्द का ही ईरानी रूप हे) 
की खाल ओढ़ कर काम करते थे, अत: यूनानियों ने उन्हें लोमड़ी समझा भी था। हो सकता हैं 
कि जंबुद्दीप तथा जंबुनद के नामों का इससे कुछ संबंध हो, जिस पर परीछे से गण-पमाण जामुनों की 
रंगत चढ़ा दी गई। 


१७० 


पुराणों का च्ातुर्हीपिक भूगोल भौर आर्यो की आदि भूमि 


कि स्वर्ग बिना मरे नहीं मिल्ता। फिर भला मनुष्य देह से स्वगंगमन कैसा ? व्यास उसके उत्तर में 
कहते हूँ कि राजन्‌! मेह के दिखर पर सब छोक स्थित हें--इंद्रलोक, वक्तिलोक, यमलोक दृत्यादि । 
जिस प्रकार अर्जुन मनुष्य शरीर से इंद्रलोक गए थे और वहाँ पाँच वर्ष सुरराज के पास रहे थे उसी प्रकार 
ककुस्थ आदि अन्य राजा भी वहाँ जा चुके हें। देत्यों ने भी इंदलोक को जीतकर वहाँ निवास किया हेँ।' 


११. जँसा उक्त संवाद के आरंभ ही में कहा गया हूँ, स्वर्ग के संबंध में धामिक धारणा यही 
थी कि वह पृथ्वी से अन्यत्र हूं और पाथिव शरीर का त्याग करके ही मनुष्य उस लोक में पहुँच 
सकता हे। जिस देश और काल में ऐसा धाभिक विश्वास बद्धमूल हो वहाँ उन्हीं शास्त्रों में स्वर्ग 
का पृथ्वी पर हो प्रतिपादन किसी बड़े ही महत्वपूर्ण कारण बिना असंभव हूँ। 


वह कारण क्‍या हो सकता हू ? ऐतिहासिक दृष्टि से तो इस प्रइन का एकमात्र उत्तर यही 
हूँ कि आयों का आदि निवास, आरयों का मूलस्थान यह मेरु ही था, तभी वह इतना पवित्र और 
सर्वोत्कृष्ट छोक नियत' किया गया। उसके संबंध में यह परंपरा इतनी प्रबल और चिरंतन थी कि 
अ-भौम स्वर्ग की कल्पना हो जानें पर भी उसका पद अक्षुण्ण बना रहा । मेरु को ब्रह्मा की पुरी 
कहने से भी यही ध्वनित होता है कि सृष्टि का आरंभ वहीं से माना जाता था। 


१२. अब यह देखना चाहिए कि पौराणिक भूगोल के अनुसार उस पुरातन' पुण्य प्रदेश--इस' 
स्वगंमहिम मेर--का भौमिक ठिकाना कहाँ पड़ता हैं। इतना तो ध्रूञ हे कि पौराणिक मेहर उत्तरी 
पश्रुव नही है, चहे और जो कुछ हो। मेरु के वर्णन में उसकी चार दिशाओं की नदियों और उनके 
उद्गम' का उल्लेख हुआ हूँ। नदियों का उद्गम एक ऐसी वस्तु है जिसकी भौमिक स्थिति में अधिक 
हेरफेर नहीं हुआ करता। अतएव उनके द्वारा मेरु की स्थिति का पता ठीक ठीक लग सकता हैं। 
यह पकड़ पर्वतों से भी अधिक अचछ और अटल हे; क्‍योंकि पव॑तों के सीमांत के संबंध में भिक्न- 
भिन्न काल में भिन्न भिन्न धारणाएँ हो भी सकती हूँ, कितु नदी का संभव तो ऐसी घटना हेँ जिसके 
स्थान में विशेष अंतर नहीं पढ़ा करता। 


१. जनमेजय उवाच-- 
मृत: स्वर्गंमवाप्नोति स्वशास्त्र सुनिर्णय:। 
मानुषेन तु देहेन ब्रह्मणोंके ग्तिःकयम्‌ ॥ ४॥ 

व्यास उवाच-- 

मेरोस्तु शिखरे राजज्‌ सर्वे छोक़ाः प्रतिष्ठिता:। 
इन्द्रलोको वह्िकोका या च॒ संयमिनी पुरी॥ ६॥ 
यथाएजुन: शाक्रडोके गतः पार्थों धनुधेरः। 
पञ्चवर्षाण कौन्तेय: स्थितः तत्र सुरालये॥ ८॥ 
मानुवेनेव देहेन वासवस्य च सन्निधों। 
तथ॑वान्येषपि भूषाला: ककुत्स्थप्रमुखा: किलछा। ९॥ 
स्वलोॉकगतय: . पद्चाहेत्याइवापि महाबला:। 
जिस्वेन्रसदनं प्राप्प संस्थितास्तत्र कामत:॥ १० ॥--देवी ० ७८ 
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१३. पौराणिक मेदु-वर्णन के अनुसार मेड के पूर्व में सीता नदी है। इस सीता नदी के 
उद्गम का जो काल्पनिक जर्णन है उसके उपरांत उसका निकास शीतांत और कुमुंज पर्वत से बताया 
गया हूँ। यह वर्गव बिल्कुल यथार्थ है, क्योंकि सीता यारकंद नदी का नाम है “जिसे चीनी लोग 
उसके प्राचीन संस्कृत नाम सोता के अनुसार अब तक सी-तो कहते हें”; यह काराकोरम के श्षीतान 
नामक स्कंथ से निकल कर पामोर के पूर्व की ओर चोनी तुकिस्तान में चली गई है। उक्त शीतान 
पुराणों का शीतांत है एबं काराकोरम पुराणों का कुमूंज वा मुंजबान, जिसका वैदिक नाम मूजबान 
था। आज भी उसोके अनुसार उसे मूज-ताग (ताग (तुर्की)--पव॑त) भर्थात्‌ मूज पर्वत कहते हें। 


१४. सीता यारकंद नदी ही है, इस संबंध में पुराणों में कुछ और प्रमाण मी मिलते हें। 
सीता मेरु के पूव॑बर्ती महाद्वीप भद्राएव की नदी है। वायु में इस भद्राइव के वर्णन में उसमें बसनेबालो 
जातियों की सूची भी दो है। खेद हैँ कि इन नामों के रूप बहुत ही विकृत हो गए हें; तो भो 
इनमें का एक नाम--हाकमुंड हमारे बहुत काम का है। यह नाम हाकमुरुंड का अपरूप हे। शाकमु 
रंंड उस जाति का नाम ह जिसे आजकल के ऐतिहासिक कुबाण कहते हें। प्रसिद्ध बौद्ध सज्जाटू कनिष्क 
इसी जाति का था। पहले तो पुरातत्वज्ञ इन्हें मंगोल मानते थे, कितु अब यह कल्पना मिथ्या सिद्ध हो 
अुको है । वास्तव में शाकभुरुंड आय॑ थे, जो शाइलिक दवा में इसी सीता नदी के अनु-कुल चीनी 
तुकिस्तान में रहा करते थे। वहीं से निकल कर कनिष्क ने उत्तरी भारत पर अपना अधिकार जमाया था । 


भद्राइव के प्रकरण में वायु उसकी अन्य नदियों के नाम भी देता हँ। इनमें से एक है हिरण्प- 
वारि। यह हिंरण्यवार चीनी तुकिस्तान की ज़रअपर्शां नदी प्रतीत होती है। जरअफ्शाँ (सोना 
छोटनेवाली) हिरण्यवारि (सोना वहन करनेवाली) का अनुवाद ही सा हें। यह नदी सीता की 
करद है और इसका नाम जरअप्शां इसमें सोने की रेत होने के कारण है। 


१५. सीता नदी तकलामकान की विस्तीर्ण मरुभूमि में से होती हुई, एक आध और नदियों 
के मिल जाने के कारण तारीम नाम धारण करके लोपनूर नामक खारी झील में, पहले जिसका 
विस्तार आज से कहीं अधिक था, जा गिरती हँ। इसका वर्णन भी वायु में मिलता हैं--- 


हइृत्या द्विधा सिन्ध्‌ मरून्‌ सीताध्यात्‌ पश्चिमोदधिम्‌' । 


अर्थात्‌ सिंधु मर को दो भागों में बाँटती हुई सीता पश्चिमोदधि को चछी गई हूं । सिश्रु मर तक- 
लामकान के लिये बहुत ही उपयुक्त नाम हैँ क्योंकि इस मरुभूमि की एक विशेषता यह है कि इसका 
बालू देखने में ठोक समुद्र (सिवु) जैसा जान पड़ता हैं। पश्चिमोदधि से लोपनर झौल का 
तात्पर्य हैं। इसमें पश्चिम शब्द देखकर चौंकना नहीं चाहिए। सीता के पूर्व समुद्र में जाने का इतना 
स्पष्ट उल्लेख हैँ और उसकी भौमिक स्थिति भी ऐसी हँ कि वह पश्चिम ओर जा ही नहीं सकती। 
अतः यहाँ पश्चिम शब्द अवश्य किसी अन्य शब्द का अपपाठ है जो लोपनर की नामवाचक संज्ञा 
रहा होगा 
१. भारत भूमि और उसके निवासी' पृ« १७७, २८० 

२. बायु« ४७२३ 

३. तुलनीय--अह्यांडड २।१८, ४१-४९; मत्स्य० १२०४०-५० 
श्छ२ 


पुराणों का भातुद्दीपिक भूगोल भोर आरयों की आदि भूमि 


इन सब बातों का निष्कर्ष यही हूँ कि मेरु के पूर्व से निकलनेवाली सीता यारऊंद के सिवा 
दूसरी नदी नहीं हो सकतो। 


.,._ १६- जिस प्रकार सीता भेद के पूव॑ की नदी है उसी प्रकार सुबंध्‌ भेर के पदिलम की नदी 
है। इस नाम के कई रूप मिलते हे; यथा--सुचक्षु, सुपक्षु एवं सुवक्षु। इसकी उत्पत्ति मेरु के पश्चिमी 
सर सितोद से कही गई है, जहाँ से निकल कर नाना स्लेच्छगर्णयुकत' केतुमाल महाद्वीप से बहती 
हुई यह पदिचिम समुद्र में चली गई है '। वर्तमान आमू दरिया वा आबदारू ही सुवक्षु है, यह निवि- 
वाद है। इस नदी के मंगोलियन नाम अक्शू और बक्शू, तिब्बती नाम' पक्‍शू तथा चीनी नाम पोन्ल्सू 
वा फो-त्सू तथा आधुनिक स्थानिक नाम बखिश, ' बखछा, और ब्खाँ उक्त संस्कृत नामों से निकछे होँ। 


वेक्षुआम्‌ का समीकरण इतना निविवाद हूँ कि इसके अधिक ब्योरे में जाना व्यर्थ है। जाय- 
सवाल ने इस विषय का बड़ा इदमित्थं वर्णन किया हैं। उसमें के दो तीन हवाले यहाँ पर्याप्त होंगे। 
इस नदी की अनुकूल बस्तियों में पुराणों में चीन” वा वीर '-मरु तथा तुषारों एवं अंध्रकों का नाम 
भी आता हूँ। वीर-चीन मरु से आमूर्कांठे के उस भर प्रदेश का अभिप्राय हैं जिसे आजकल तुकोमान 
'टकॉमन डिजर्ट' कहते हें। ई० पूृ० पहली शती में वह चीन के अधिकार में था, अतः: उसका नाम 
चीन भरु पड़ा जान पड़ता हूं। तुबार, तुखार शब्द का दूसरा रूप है। यह जाति भी वंक्षु के काँठे में 
बसती थी। अंध्रकों की बस्ती का नाम जाज भी वंक्षु तटवर्ती अंधकुई में बना हुआ हे। 


प्राज्रोन काल से अभो थोड़े दिन पहले तक पामीर के पश्चिमी भागवाली सिरीकोल कील 
(विक्टोरिया छेक) इसका उद्गम भानी जाती थी, जो पौराणिक सितोद सर हुई। इन' दिनों यह 
अराल में गिरती है कितु पहले करिपयन सागर में गिरती थी'। यही चतुद्दीपी भूगोल का पर्ियम 
समुद्र हुआ। उन दिनों अराल और केस्पियन मिले हुए थे। दोनों ही दक्षाओं में यह अपने निफास से 
पश्चिम में गिरनेवालो नदी हे । 


१७. मेरु की दक्षिणी नदी के संबंध में कुछ उलझन हँ। यह उलझन उसके नाम के कारण 
पैदा हुई जान पड़ती हँ। उसका नाम गंगा हँ, अतः पुराणों में ही उसका समीकरण अलककनंदा, 
अर्थात्‌ हमारी भागीरथी से कर दिया गया हैं। कितु गंगा पहले और भी नदियों का नाम था जिनसे 
भिन्न करने के लिये अपनी गंगा को 'भागीरथी गंगा” कहा हूँ। वस्तुतः मेरु के दक्षिणवाली गंगा भी 
एक दूसरी नदी हूँ जैसा उसके उपकंठ के निवासियों में “दरदांदव सकाइमीरान्‌” के आने से असंदिग्ध 
है। ये नाम वाय्‌ में मेरु की चारों दिशाओं की नदियों के एक वर्णन में आते हें। यह वर्णन उसी 
पुराण में आए हुए इन नदियों के उस पल्‍लवित वर्णन से जिसका इंगित ऊपर किया गया है, अर्थात्‌ 
जिसमें इस गंगा का अलकनंदा से समीकरण हूँ, अपेक्षाकृत छोटा एवं वास्तविक हूँ। फलतः यह 
अधिक पुराना, अतएव विशेष प्रामाणिक है। 

१. वायु०, ४२।५७,७४ 

२. विश्वकोष, २६९१० 

३. भुवनकोबांक, पू० ४३ 
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१८. इस गंगा के काँठे में दरद एवं कश्मीर की गिनती होने के कारण यह कश्मीर के 
उत्तर की कृष्णगंगा के सिवा दूसरी नदी नहीं हो सकती। यह हरमुकुट परव॑त की प्रसिद्ध गंगाबल झील 
से निकलती है जिसे वहाँ के लोग आज भी गंगा का उद्गम मानते हूँ। इससे जान पड़ता हैँ कि 
किसी समय कुंष्णगंगा गंगा की गिनती में थी। उक्त लोक-प्रवाद से मेरु के दक्षिणवाली गंगा का 
स्पष्टीकरण हो जाता हे। इसी गंगा की रेत में सोना भी पाया जाता है जिसके कारण 
उसका नाम गांगेय है। यह भी इस विषय में एक प्रमाण है। इसी नदी का नाम जंबू भी हे, क्‍योंकि 
 जंबू नदी को गंगा के भेंदों में गिना है --सोने का नाम गांगेय के साथ साथ जांबूनद भी है। पौरा- 
णिक भूगोल में उसकी भौमिक स्थिति यहो हे। यहो कारण हैं कि सप्तह्वोप भूगोल में जंबुद्दीप की 
नदी गंगा के बदले जंबुहे । ह 


कालिदास के रघु-दिग्विजय की, कांबोज को दक्षिगवर्तिनी गंगा भी यही हू जिसे चोन्हने के 
लिय॑ विद्वानों को कई प्रकार के अनुमान करने पड़े हें। उसकी इस अभिज्ञा से कांबोज के दक्षिण, 
गंगा के संबंध में सब शंकाएँ निवृतत हो जाती हेँ। इतना ही नहीं, इससे हमारे इस निहूपण को 
बल मिलता है कि चतुरद्वीप भूगोल की दक्षिणी नदी गंगा ( जंबू ) आधुनिक कृष्णगंगा ही हे। 


१९. मेरु की उत्तरी नदी भद्रा का समोकरण आपाततः उसके निकास की पहिचान--अपेक्षा- 
कृत कठिन हैँ; कितु उसके उत्तरी द्वीप उत्तर कुरु के चीन्हने में वैसी अड़चन नहीं है।अतएवं हम 
उसे ही छेंगे। 


ई० दूसरी शती के प्रसिद्ध रोमन इतिहासवेत्ता टालमो ने उत्तर कुरु की अवस्थिति पामीर 
प्रदेश में बतलाई हे'। ऐतरेय ब्राह्मण के अनुसार उत्तर कुरु हिमवान्‌ के परे था। हिमवान्‌ बृहत्तर 
हिमालय का नाम हूँ। इस प्रकार टालमी और ऐतरेय दोनों के हिसाब से उत्तर कुरु का प्रदेश एक 
ठहरता हँ। बौद्ध साहित्य तथा भारत (सभा०) से इसका अनुमोदन होता हे। इंडियन ऐंटिक्त्रेरी 
(१९१९, पु० ६५ तथा आगे) के एक गवेषणापूर्ण निबंब में प्रतिपादित किया गया है कि उत्तर कुरु 
शकों और हूणों के सीमांत पर थियानशान' पर्वत के तले था। इस्त मत का भी उक्त प्रमाणों से 
सामंजस्य है । अतएवं उत्तर कुरु की यह भौमिक स्थिति स्वीकार्य हूँ। 


बाय के निम्नांकित वचन से भी उत्तर कुरु सबंधी हमारे मत की पुष्टि होती हँ-- 
उत्तराणां कुरूणां तु पार ज्ञेयन्तु दक्षिणें। 
समुद्रमूमिमालाढ्थं नाना स्वर॒ विभूषितम्‌' ॥ 


१. इंडियन ऐंटिक्वेरी, जुलाई १९३३, पृ० १२२, नोट ९ 

२. थियानशान की प्रधान शाखा कुरुक-ताग़ अर्थात्‌ कुरुक पर्वत का कुरुक शब्द कुर का ही 
रूप लक्षित होता हे; क्योंकि जैसा हम ऊपर देखते आए हें, उधर के कितने ही नामों में हमारे 
यहाँ के प्राचीन रूप चले आते हें। यथा--अक्शू इत्यादि वंक्षु; सी-तो --सीता; मुंगवान -मुज 
(ताग़) एवं शीतान >शीतांत। अतः इस सूची में पाँचवाँ कुरुक >कुरु भी बिना किसी संशय के 
जोड़ा जा सकता है। 

३. वायु०, ४५५१। 


श्ज्४ 


पुराणों का चातुद्दीपिक भूगोल भौर भायों की आदि भूमि 


अर्थात्‌ उत्तर कुझओं के दाहिने पाश्व॑ में समुद्र लहराता था। मौमिक स्थिति के अनुसार यह बिलकुल 
यथार्थ हूं, क्‍योंकि हमारी स्थापना के अनुसार उत्तरकुरु परिचमों तुकिस्तान ठहरता है। उसका 
समुद्र अरछ सागर जो प्राचीन काल में कस्पियन से मिला हुआ था, वस्तुतः प्रकृत प्रदेश के दाहिने 
पाश्व॑ में पड़ता हूँ। 


२०. जैसा हमने ऊपर कहा हूँ, उत्तर कुरु की नदी भद्दा के चीन्हने का कोई ठीक साधन 
नहीं हँ। कितु उसके संबंध में एक विलक्षण बात यह है कि उत्तर समुद्र के बदले पद्दिचम समुद्र 
भें गिरनेवाली लिखी गई हैँ। यदि हम भद्रा को वर्तमान सीर दरिया मार्ने--क्योंकि वहो उस प्रदेश 
की प्रधान नदी हूँ और वह अंततः उत्तराभिमुल्ध बहती भो है--तो उक्त पौराणिक वर्णन उस पर 
सोलहो आने घट जाता है, क्‍योंकि वह उत्तरमें न गिर कर पदिचम ओर अरल सागर में गिरती है। 


२१. यदि मेरु की उत्तरी नदी की भौमिक स्थिति निर्णीत नहीं हो सकी तो क्‍या, उत्तर 
कुस के स्थात-निर्देश से उसकी पूर्ति हो जाती है। अब छगे हाथ मेरु-संबंधी एक-आधथ पर्वतों की 
भौमिक स्थिति पर विचार कर लेना उपादेय होगा। इनमें से मुख्य निबष हैँ जो कहीं मेर का 
पश्चिमी और कहीं दक्षिणी पर्वत लिखा गया हैं। 


२२. निषध-प्व॑त से हिंदूकुश श्वृंखला का तांत्पयं हूँ। हिंदूुकुश का बिस्तार वर्तमान भूगोल 
के अनुसार पामीर श्रदेश से, जहाँ से इसका मूल है, काबुछ के पश्चिम कोहे-बाबा तक माना जाता 
है ।' “कोहेवाबा और बंदे बाबा की परंपरा ने पहाड़ों की उस ऊँचो श्वृंखछा को हेरात तक पहुँचा 
दिया हूँ। पामीर से हरात तक मानो एक ही श्यंखछा हैँ ।' अपने प्रारंभ से ही यह दक्षिण दाबे 
हुए पश्चिम की ओर बढ़ता है।' यही पहाड़ ग्रीकों का परोपानिश्नस हैं।" और इसका पाश्वंवर्ती 
प्रदेश काबुझ उनका परोपानिसदाय ।“ ये दोनों ही शब्द स्पष्टतः रेत निषध' के ग्रीक रूप हें, 
जैसा कि जायसवाल ने प्रतिपादित किया है । इसके पहले संभवतः ध्षवेप्रथम परोपानिसस का 
निषध से समीकरण प्रसाद जी कर चुके थे”। 

१. “श्र आउट इट्स लेंग्थ, फ्रॉम इट्स रूट्स इन द पामौर रीजन्स टिल इट फेंड्स इनटु 
द कोहेवाबा, टू, द वेस्ट आऑँव काबुल. . . .द हिंदूकुश स्ट्राइक्स वेस्टवर्ड स. . . .।”--इन्‌साइक्लोपीडिया 
ब्रिटैनिका, १३, ५१३। 

२. पृ० १२७। 

३. देखिए ऊपर टि० १। ब्र 

४. “द रेंज आँव द हिंदूुकुश माउंटेन्स नोन दु द प्रीक्स ऐज परोपानिसस. . ..। 
स्मिथ०, प०११९-२०। 

इस शब्द के रूप परोपामिसस इत्यादि भी मिलते हें जिनमें एन्‌ के स्थान पर एम्‌ हे; 
कितु विसेंट स्मिथ के शब्दों में--द स्पेलिंग परोपानिसस इज मोर करेक्ट देन द फॉर्मस्स विद एम 
>-वही, पृ० १४९। 

५. वही, पृष्ठ ११६ ह 

६. इंडियन ऐंटिक्वेरी, सितंबर, “३३, पृ० १६९ 

७. कोशोत्सवस्मारक संग्रह, पृ० १६५ 


| 


बि० 


१७५ 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 
२३. इसी प्रांत की कुनार झांखला का, जो रिवृकुआ का एक बढ़ाव हे, प्रसिद्ध शिखर कोहे 


मोर बाजोर' में हैँ जिसे इसके आदिम निवासी कामदेश-काफिर जो अब निचले बशगोल में जा बसे 
है, “गिर निसा' (अर्थात्‌ गिरिनिसा) कहते हें'। सिकंदर के समय में भी इसका ही नाम था और 
संयोगवद्ञ ग्रीस में भी निसा नामक एक पवित्र पर्वत होने के कारण यहाँ के निवासियों ने उस पवित्र 
पहाड़ से अपना काल्पनिक संबंध जोड़ कर सम्राट से प्राणदान पाया था'। इसी प्रसंग में इसका 
उल्लेख सिकुंदर-काछीन ग्रीक ऐतिहासिक साहित्य में भी आया हूँ। अस्तु, यह गिर निसा तीन 
शिखरवालो चोटी है। इन तीन छिखरों का उल्लेख प्रीकों ने भी किया हैं" और वे आज भी पेशा- 
वर के दून से दिखाई देती हे'। कहनान होगा कि यह 'गिर निसा' भी गिरि निषधका ही रूप है । 
इसमें का गिरि दाव्द एक अर्थ, रखता है। पौराणिक भूगोल में पहाड़ की श्यृंखल। को पर्वत! और एक 
पहाड़ को 'गिरि! कहते हे*। अर्थात्‌ अंग्रेजी में क्शः माउंटन और हिल जिन अर्थों में आते हैं, ठीक 
उन्हीं अर्थों में ये इब्द आते थे । इस भाँति ग्रिरि निबध का अर्थ हुआ निषध शंख छा का एक 
पहाड़, और बात भी यही हँ। छोकपद्म के पश्चिमी पर्वत निषध के केशरायलों' में त्रिश्यृंग नाम का 
भी एकपहाड़ आता हूँ"। वह त्रिश्यंग अन्य नहीं, यही तीन शंगवाला गिर निसा अर्थात्‌ कोहे मोर हैँ । 


२४. इन प्रमाणों से निविवाद रूप से सिद्ध होता है कि हिंदुकुश ही अपने यहाँ का निषध 
पर्वत है; हाँ, उसके प्राचीन और वर्तमान सिवानों में थोड़ा बहुत अंतर हो सकता है । वेंदिदाद 
में जो निशव' आता है वह भी यही निषध होना चाहिए, क्योंकि वहाँ इसके बाद ही मौरु (मेरु) 
का उल्लेख है। अस्तु, पौराणिक वर्णनों में कहीं तो इस निषध को मेरु के पश्चिम और कहीं 
दक्षिण कहने का अर्थ यह होता है कि इसकी स्थिति भेरु के पश्चिम-दक्षिण में है; वस्तुतः ऐसा हे भी । 


१. ऐंग इनटरेस्टिंग फीचर इन बाजोर टोपोग्राफो इज ए माउंटन स्पर फ्राम द कुनार रेंज, 
व्हिच वर्किंग इस्टवडंस कल्मिनंट्त इन द वेल नोन वीक आँव कोहेमोर। ब्रिटेनिका, ३,२२६। 

२. इंट इज ऑलसो इनूटरस्टिग टु फाइंड देट ए सेक्शन आँव द काफरी कम्यूनिटी आँव 
कामदेश स्टिल चेट्‌ स हिम्स टु द गाँश हु स्प्रेंग फ्रॉम गिर मिसा (द माइंटेन ऑव निसा); व्हाइल्स्ट 
दे मेनटेन देट दे ओरिजिनलो माय्रेटंड फ्रॉम द स्वात कंट्री टु द प्रेजेंट हैबिटट इन द लोअर बशगोल। 

--वही । 

३. ए फैन्सोड कनक्‍्शन विद डायोमिसस ऐंड द सैक्रेड माउंट निसा आँव द ग्रीक लिजेंड 
गेव स्पेशल इंटरेस्ट दु द टाउन ऐंड हिल स्टेट कॉल्ड निसा, ब्हिच वॉज अमंग द प्लेसेज नेक्स्ट 
छटैक्ड. . . . . । द इंनहँबिटंद्स. . . अछेज्ड टु हेव क्रेव्ण देअर क्लिमेंसी जान द प्रउंड देट दे वर ऐकिन 
टु डायोनिसस ऐंड द ग्रीक्‍्स. . . .ऐंड द ट्राइप्ल-पीक्ड माँउंटन व्हिच ओवर शॉडोड देअर टॉउन वाज 
अंदर दैन माउंट मेरस।--विसेंट स्मिथ, पु० ५२-३। 

४. द कोहेमोर हेज बीन आयडेंटिफाइड ऐज मेरस आँव ऐरियन्स हिस्ट्री--द श्री-पीकड 
भाउंटन. . . . . | --बिटेनिका, ३,२२६॥ 

५. द आओ पीक्स आर विजिब्ल फ्रॉस पृशावर ।--विसेंट स्मिथ, पृ० ५४। 

६. अपर्वाणस्तु गिरयः पर्वेमिः पर्वताः स्मृत्रा:।--वायु० ४९।१३२। 

७. वायु० ३६२२ 

८. बेंहिदाद, ५ 


१७६ 


पुराणों का चातुद्दीपिक भूगोल और आायों की आदि भूमि 


इसी प्रकार मेरु के पश्चिमी प्व॑तों में एक का नाम बौदूर्य पर्वत हे। यह, जैसा कि श्री 
जयचद्र ने स्थिर किया है, बदरुशां है जहाँ का बेदूर्य जञाज छा बदरुशानी कहा जाता हे। 


२५. इस प्रकार, जिस मेरु के पूर्व से यारकंद नदी (--सीता) निकली हूं, पद्चिमी अब में 
जामू (--सुवंक्षु) का उद्गम हो, उत्तर में कोई ऐसी नदी हूं। जो पश्चिमी समुद्र में ग्रिरती हो 
तथा दक्षिण में दरद-ऋश्मीर में बहनेवाली कृष्णगंगा नदी हो; जिसके उत्तर में थियानशान के अंचल 
में बच्चा हुआ देश हो, जिसके पूर्व में मूज-ताग (मुंज) एवं झोतान (झीतांत) पव॑त हों, जिसके 
पश्चिम में बदरूशां (वंदूर्य पत्ते) हो ओर परिचिम-दक्षिण में हिंदुकुश (निषव पर्वत) हो, उसके 
पहिचानने में अद्चन न पड़नो चाहिए। 


२६. इन स्थानों के घिराव के कारण पुराणों की मेरू-विययक यह कल्पना वही यथार्थ और 
मामिक ठहरती हैँ कि छोकपद्स को इस ढोंढी में उसके ये पाश्वेवर्ती स्थान पंखड़ियों और केशर की 
भाँति लगे हुए हें। सचमुच मेरु को इन स्थानों ने ऐसा थाम रखा हे जिसत रह किसी नगीने को 
उसके जड़ाव के काँटे पकड़े रहते हें। फलतः यह डंके की चोट कहा जा सकता हैं कि परोशणिक 
मेरु वर्तमान भूगोल का 'पामीर' है। पामीर के सिवा वह दूसरा स्थान हो ही नहीं सकता । 


२७. मेरु का जो भौमिक स्वरूप पुराणों में वणित हे वह भी वर्तमान भूगोऊ के पामीर के चित्र 
से सर्ववा मिल जाता है। पुराणों के अनुसार इलावृत चतुरस्त्र हे और मे शरावक्रति (सकोरे 
की आक्ृति का) है। इधर वर्तमान भूगोल में पामीर प्रदेश का मान १५०):१५० मील है, अर्थात्‌ 
वह चतुरखर हे। इसी प्रकार वह चारों ओर हिंदृकुश, कराकोरम, काइगर और भल्ताई पहाड़ों की 
ऊँची ऊँची चोटियों की पट्टी से परिमंडित है--यह ठीक सकोरे की आकृति हो गई, ऊँची चोटियों की श्टंखला 
जिसकी दीवार हुई और बीच क। चतुर्र पेंदा हु आ|। यहाँ यह उल्केख कर देना अप्रासंगिक न हैं।गा कि मेढ के 
इस आधुनिक नाम पामीर में हम मेरु शब्द को आहिल्ष्ट पाते है, यह शब्द सपाद-मेस का जन्य है । मेर के संबंध 
में सपादभछ एवं मेरू के महापाद का व्यवहार प्रायः हुआ है, अतः यह व्यूत्पत्ति अशंकर्नाय है । इसी प्रकार 
कश्मीर शब्द भी मेर का एक अंग जान पड़ता हे । जैसा विद्वानों का धनमान हैं, अवश्य यह शब्द 
कश्यपमेर का अपक्रंण हे। नीलमत पुराण के अनुसार भी कदमीर काश्यम का क्षेत्र हे । साथ ही 
तेत्तिरीय आरण्यक (१७) में कहा गया है कि सहामेर को कश्यप नहीं छोड़ना । यद्यपि यह आर- 
ण्यक ई० पहेली शती के लगभग वा है कितु इसमें उक्त उल्झेख का यह सात्पर्य हुआ कि उस समय 
यह बात इतनी मान्य और वद्धमूल थी कि उसे ऐसे प्रतिप्ठित बाझ्ुमत्र में रथान मिल सकता 
था। निदान तैत्तिरीय आरण्यक का महामेर कश्यप की प्रियता के कारण यही कश्मीर जान 
पड़ता हैँ। 


२८. पुराणों ने जिस युग में अपना वर्तमान रूप पाया उस युग में मेरु-मंदल (परामीर 
प्रदेश) का नाम कांबोज था । उस नाम की कहीं भनक तक ने दकर पुराणों का मर भूमांझ का 
१. भारत भूमि' और उसके निवासी, पू० १६३ 
२. द ठोटल एरिया आंव द पामीर कांट्री में बी एस्टिमेंटेड एज अवाइद १५० एम---(५० 
एम ।+-ब्रिटेनिका २०।६५७ 


२३ १७७ 
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घोष करना और उसके इतने ब्योरे में जाना इस बात का एकात प्रमाण है कि उसकी परंपरा 
बहुत प्राचीन थी, एवं सर्वोक सम्मत तथा समादुत थी। 


२९. अस्तु। ऊपर दिए गए प्रमाणों से यह पूर्णतया निश्चित है कि आयों की आदिभूमि 
पुराण वणित मेरु (स्वगं) ही है, उत्तरी ध्रुव या कोई अन्य प्रदेश नहीं; तथा वर्तमान भूगोल के 
अनुसार उसकी भौमिक्‌ स्थिति असंदिग्ध है । मेरु पामीर के अतिरिक्त अन्य कोई प्रदेश नहीं 
हो सकता। 
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उदित नारायण (छिंह . 


यूह तो ठोक ठीक मालूम नहीं कि किस आर्य ऋषि के पुलकित कंठ से सूर्य का अमर महिमा- 
गान गायत्री” मंत्र के पावन स्वरों में उच्छृवसित हो उठा, पर इसमें संदेह नहीं कि सूर्य की जिस 
अक्षय ऊर्जा-खोत तथा ग्राणदायिनी रश्मियों के दिव्य प्रभाव को दृष्टि में रब सविता स्तवन के 
इस महामंत्र की रचना हुई उनका इसी प्रकार उदार-विक्रिण 'पूर्य-देव” आयं-संस्कृति के आविर्भाव 
के यूगों पहले से करते आ रहे हूं। वैदिककाल से आज तक्‌ सूर्य के प्रकाश चमक तथा आकार 
प्रकार में किसी तरह का ऐसा परिवत्तेत नहीं हुआ है जो देखने पर आसानी से स्पप्ट हो जाय और 
इसलिये यह सोचना कि सूय॑ पृथ्वी के प्राणियों के प्रति चिरकारू तक इसी प्रकार सदय और उदार 
बना रहेगा सर्वथा स्वाभाविक हूँ । आर्यों ने सूर्य के महत्व को पहचाना और यह भली भाँति समक्ष 
लिया था क्रि सूर्य के बिता पृथ्वी पर किसी प्रकार जीवन संभव नहीं, अतः सूर्य को बहुत बड़ा देवता 
मानकर उन्होंने इसकी उपासना की। अब तो यह सर्व साधारण को मालूम हूं कि सूर्य के प्रकाश 
के ही कारण दिनरात होते हे, ऋतुएँ बदलती हे तथा ग्रह और उपग्रह चमकते रहते हेँ। 
पर सभी को शायद इस तथ्य का पता नहीं हू कि सूर्य के विकिरण में उर्जा का एक अजख्र स्नोत 
निरंतर प्रवाहित होता रहता हूँ, और सत्य तो यह हूँ कि इस भूतकछू पर शायद ही ऐसा कोई वृत्त 
घटित होता हो जिसक मूछ मे सूर्य के इस ऊर्जा-विकिरण का प्रभाव न हो। प्रकृति के जिन उप- 
करणों का शक्ति के रूप में मानव-समाज ने उपयोग किया हूँ उन सब के निर्माण में सूर्य-रश्मियों 
का विकिरण सहायक रहा हूं। पृथ्वी पर शक्ति के उद्गम प्रवानतः अग्नि, जल तथा वायु हूँ और 
इन तीनों को शक्ति प्रदान करना सूय्यं का काम हैँ। लकड़ी, कोयछा और तेल जलाकर हम तरह 
तरह की शक्तियाँ उत्पन्न करते हूँ तथा उनके द्वारा कछ कारखाने और इंजन आदि चलछाते हें। 
पर छकड़ी कोयन्श अथवा तेल को जलाने के क्रम में हम केवल उनके भीतर सूर्य-रश्मियों द्वारा 
केंद्रीभूत ऊर्जा का ही उपयोग करते हैँ। पेड़ों को हरी पत्तियों के ऊपर सूर्य की किरणें पड़ने से 
हवा की कार्बन-डाई-अक्साइड दो तत्वों--कार्बंन और ऑक्सिजन--में बट जाती हँ। ऑव्सिजन तो 
हवा में मिल जाती हूँ और कार्बन पेड़ों के शरीर में जमा होता रहता हैँ। रूकड़ी के सू जाने पर यही 
कार्बन ऑक्सिजन के साथ संयोग होने से जलता हे। कोयला और तेल के जलने का भी यही कारण हूँ । 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


तो जिस सूर्य के ऊर्जा-विकिरण के ऊपर मानव-संसार के सभी सुख-साधव तथा समस्त 
प्राणी-जगत का जीवन निर्भर हँ उसके विषय में जानने का कुंतूहल मानव-हृदय में होना बहुत 
स्वाभाविक हैँ। सूर्य की उत्पन्ति कंमे हुई, उसमें इतनी गर्मी कहाँ से आई, उसके भीतर कौन-सा 
अलौकिक ईधन यूगों से जल रहा है, ऊर्जा का यह अक्षय भांडार उसे कहाँ से मिला और भविष्य 
में उसका जीवन कैसा रहेगा, ये बहुत ही महत्वपूर्ण और मनोरंजक प्रश्न हें। शताब्दियों से मानव 
मस्तिष्क इन प्रहइनों के उचित उत्तर की अनवरत खोज करता रहा हैं, और प्रायः उसके प्रयत्न 
निष्फल सिद्ध हुए हैं। परंतु अंतिम बीस पचीस वर्षों से भौतिक-विज्ञान का जो माभिक विकास हुआ 
हैँ उसके आधार पर आज हम इन प्रव्नों के सम्यक्‌ समाधान की दुढ़तापृवंक आशा कर सकते हूँ। 
इसके पहले कि इन प्रइनों की मीमांसा की जाय यह अच्छा होगा कि हम सूर्य के आकार प्रकार तथा 
उसके. बाह्यरूप का थोड़ा विवरण दे दें। 


सूर्थे का तापक्रम 


हमारा सूर्य एक अत्यंत गरम गैस का भीमाकार गोला है, बह इतना गरम हैं कि हम * 
आसानी से सोच तहीं सकते। यह कहना कि सूर्य के भीतर एक प्रचंड अग्नि जल रही है, गलत 
होगा, क्योंकि जैसा हम आगे चलकर देखेंगे, सूयं के भीतर की गर्मी किसी प्रकार के ईंधन के जलने 
अथवा रासायनिक ज्वाला के कारण नहीं है। सूर्य की किरणों से पृथ्जी पर जो गर्मी मिलती है 
उसके आधार पर हिसाब लगाने से ज्ञात हुआ है कि सूर्य की सतह का तापक्रम करीब ६००० सें० 
(सेंटीग्रेड) है । किसी भी प्रकार के रासायनिक अग्निकांड द्वारा पृथ्वी के ऊपर या वैज्ञानिक प्रयोग- 
शाल्मओं में इतनी प्रचंड गर्मी उत्पन्न करना असंभव है। बिजली द्वारा परिचालित भट्ठियीं में अधिक 
से अधिक जो तापक्रम होता हूँ बह सूर्य की सतह के तापक्रम से बहुत कम होता हूँ। वस्तुतः इतने 
अधिक तापक्रम में पृथ्वी पर उपलब्ध कोई भी पदार्थ (जिसकी सहायता से किसी भट्ठी का निर्माण 
किया जा सकता हें--ऐसे भी ऊप्म-सह पदार्थ जैसे प्लैटिनम, कार्बब आदि) गलकर केबल द्रव ही 
नहीं बनेगा अपितु भाप बनकर उड़ जायगा। कोई भी पदार्थ इतने अधिक ताप में केवल गँस के 
ही रूप में रह सकता हँ और सूर्य के भीतर की द्वव्य-राशि गैस के ही रूप में हूँ । सूर्म की सतह 
पर जब इतना प्रचंड तापक्रा हैँ तो सूर्य के भीतरी भाग की गर्मी तो और भी अधिक होती चाहिए; 
क्योंकि भीतर अधिक गर्मी होने के कारण ही भीतर से बाहर की ओर ताप का प्रवाह होगा और 
सूर्य के बाहर गर्मी विखरती जायगी। सूर्य की सतह से केंद्र की ओर गर्मों उत्तरोत्तर बढ़ती जाती 
हूँ और सूर्य की आंतरिक-स्थिति का अध्ययन करने से पता चलता है कि कि केंद्रीय भाग का ताप- 
क्रम २ करोड़ अंश सेंटीग्रेड हैं। इस तापक्रम की प्रचंडता का अनुमान हम इस बात से कर सकते 
हैं कि यदि साधारण आकार वाले किसी स्टोंब में इतनी गर्मी किसी प्रकार उत्पन्न की जा सके 
(और यदि स्टोब ऐसे पदार्थ का बना हो जो ऐसी गर्मी सह सके) तो उसके ताप के कारण सैकड़ों 
मील की दूरी तक सभी वस्तुएँ जल कर भस्म हो जायेंगी। 


सूयये का घनत्व 
जैसा ऊपर कहा जा चुका है, अत्यंत अधिक गर्मो के कारण सूर्य की सतह पर अथवा उसके 
भीतर की वस्तुएँ केवल गस रूप में हें। लेकिन गेस से यह नहीं समझ लेना चाहिए कि सूर्य के 
भीतर पृथ्वी की हवा की तरह हल्की गैस भरी हुई है। गैस और ठोस अथवा द्रव में मौलिक अंतर 
१८० 
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इस बात का है कि गेस का आयतन दबाव डालकर जितना चाहें उतना कम किया जा सकता हूं, 
और यदि बाहरी दबाव न हो तो गैस अपने आप बाहर की ओर अबाघ फैलती जायगी। परंतु 
दबाव डालने से ठोस अथवा द्रव के आकार-प्रकार में किसी प्रकार का अंतर नहीं किया जा सकता। 
पृथ्वी के ऊपर पाई जानेवाली गैसे प्रायः बहुत विरल होती हे और उनका घनत्व ठोस और द्रव 
की अपेक्षा बहुत कम होता है। पर सूर्य के भीतर की गैस बाहरी दबाव के कारण बहुत घनीभूत 
हो जाती हूँ। ज्यों-ज्यों सूर्य के केंद्र की ओर बढ़ते जाँय, गेस का दबाब बढ़ता जाता हुँ और फलू- 
स्वरूप उसका घनत्व भी बढ़ता जाता है। सूर्य का औसत घनत्व पानी से १.४ गुना अधिक हैँ और 
सूर्य के केंद्रीय भाग का घनत्व तो उसके औसत घनत्व से ५० गुना अधिक हूँ, अर्थात्‌ सूर्य का 
केंद्रीय भाग पारा की अपेक्षा छः गुना अधिक सघन है। कंद्रीय भाग का घनत्व इतना अधिक इस- 
लिये हूँ कि वहाँ गंस का दबाव पृथ्वी के वायुमंडल के दबाव से १० अरब गुना अधिक हैँ। इसके 
विपरीत सूयय का वाह्म-प्रदेश इतना विरकछ हे कि वहाँ का दवाव हमारे वायुमंडल के दबाव का 
हजारवाँ भाग हं। क्‍योंकि सूयं का औसत घनत्व पृथ्वी की अपेक्षा काफी कम हूँ, इसीलिये सूर्य का 
आयतन पृथ्वी के आयतन से करीब १३ छाख गुना होते हुए भी उसका द्वव्य-पुंज (मास) पृथ्वी 
के द्रव्यपुंज से केवल ३,३३,४३४ गुना अधिक हें। 


सूर्य का आकार और दूरी 


सूय का व्यास ८६४००० मील हूँ और यह पृथ्वी के व्यास से करीब १०९ गुना अधिक 
है। चूंकि पृथ्वी सूं के चारों ओर एक दीघं-बृत्त में घूमती रहती है, इस लिये सूर्य से उसकी दूरी 
प्रतिक्षण बदलती रहती हूँ, लेकिन सूर्य से उसकी औसत दूरी करीब ९३० लाख मील हूँ। यह दूरी 
कितनी अधिक हैँ इसका अनुमान हम आसानी से इस बात से लगा सकते हेँ कि यदि कोई हवाई 
जहाज प्रतिघंटा १८० मील की चाल से दिन-रात निरंतर उड़ता रहे तो उसे पृथ्वी से उड़कर सूर्य 
के पास पहुँचने में करीब ६० वर्ष लगेंगे। विश्व में प्रकाश-रश्मियाँ सब से अधिक वेग से चलती हे । 
उनकी गति एक सेकेंड में १,८६,२७१ मोल हैँ। इतने प्रचंड वेग से चलने पर भी सूर्य की किरणों 
को पृथ्वी तक पहुँचने में ८ मिनट लगते हें। इस लिये हम सूर्य को आकाश में जब देखते हैं तो 
उस समय वह ठीक उसी स्थान पर नहीं रहता जहाँ दिखाई पड़ता हू। वह तो हमें वहाँ दिखाई 
पड़ता है जहाँ वस्तुतः ८ मिनट पहले था। 


सूर्य के विकिरण को ऊर्जा 


यह जानने के लिये कि सूर्य अपनी रश्मियों द्वारा प्रतिक्षण कितनी ऊर्जा का विकिरण किया 
करता है यह आवश्यक हैँ कि ऊर्जा के माप करने की विधि हम अच्छी तरह समझ छें। यहे तो 
साधारणत: सभी जानते हँ कि गर्मी प्रकाश विजटी आदि ऊर्जा के विभिन्न रूप है। पर शायद 


सब को यह नहों मालूम हैं कि सापेक्षयाद के सिद्धांत से यह सिद्ध कर दिया हैँ कि द्रव्य-पुंज 
और ऊर्जा में कोई मौलिक विभेद नहीं हैं । 


भौतिक विज्ञान में ऊर्जा के नापने की इकाई “अर्ग' है। वस्तुतः यह बड़ी छोटी इकाई है। 
एक ग्राम कोयला जलाने से जितती ऊर्जा निकरूंगी उसका परिमाण ३०० अरब जगे हें। एक 
बिजली का बलव प्रति सेकंड करीब २५ अरब अर्ग ऊर्जा ख् करता हूँ। पृथ्वी के धरातल के एक 
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सेंटीमीटर रूम्बे तथा एक सेंटीमीटर चौड़े भाग पर लंबबत पड़नेवाली सूर्य की किरणं प्रति सेकंड 
१३ लाख ५० हजार अगं ऊर्जा का विकिरण करती रहती हैं । इस प्रकार यदि हिसाब लगाया जाय 
तो मानव संसार में प्रत्ति वर्ष कोयला तथा अन्य प्रकार के ईंधन जलाकर हम जितनी ऊर्जा उत्पन्न 
करते है उससे अरबों करोड़ों गुनी अधिक ऊर्जा प्रति वर्ष सूर्य द्वारा हमारी पृथ्वी को मिलती है। 
और सूर्य प्रतिक्षण अपने भीतर से जितनी ऊर्जा विकिरण द्वारा बाहर विखेरता हैँ उसका बहुत ही 
थोड़ा अंश हमारी पृथ्वी को मिलता है। विकिरण की ऊर्जा का अधिकांश तो शून्य में निरंतर व्यर्थ 
विखरता रहता है। गणित द्वारा देखा गया है कि सूर्य की सतह का एक वर्ग सेंटीमीटर प्रति सेकंड 
६२ अरब अर्ग ऊर्जा बाहर प्रवाहित करता रहता है। 


सूर्य का बाह्यरूप--सूर्य-कर्लंक 


दूरबीन से देख ने पर (और कभी-कभी रंगीन शोशे द्वारा केवल आँखों से भी देखने पर) 
सूर्य की सतह पर काले काले धब्बे दिखाई देते हँ। इन घब्बों को सूर्य-कर्ंक' कहा जाता हैँ। इन धब्बों 
का वास्तविक परिमाण बहुत अधिक होता है । कभी-कभी तो इनके व्यास ५०,००० मील छम्बाई 
के होते है। वास्तव में ये काले नहीं होते हैं, और हम को काले इसलिये दिखाई पड़ते हें कि उनकी 
पृष्ठभूमि में सूर्य का अधिक प्रभापूर्ण भाग रहता हैँ तथा ये धब्बे अपने आसपास के भाग से अपेक्षा- 
कृत कम चमकीछे होते हैं। 


सूर्य का शरीर तो गैस का बना हुआ है, और उसके भीतर की गेस निरंतर घूमती रहती 
हैं । सूप के बाहरी भाग के भिन्न-भिन्न प्रांतों में इनके घूमने की गति एक ही न होने के कारण 
स्थान-स्थान पर गैस-पुंज भँवर और आवर्त्त का रूप धारण कर लेते हँे--ठीक उसी प्रकार जैसे 
'बर्षाकाल की तीब्रगामी नदियों में जगह-जगह धाराओं को गति-भिन्नता के कारण आवत्त और भेवर 
बन जांते हें। इन आवरत्तों के बीच से चक्कर खाता हुआ गैस-पुंज ऊपर उठता हूँ तथा ऊपर उठने 
पर बाहर की ओर फंलता हूँ। यही गैस-आवत्तं सूर्य-कर्ंक के रूप में दिखाई पड़ते हे। फेलने के 
कारण गँस का तायक्रम कम हो जात। है, इसलिये देखने पर ये आवर्त काछे धब्बे की तरह भालूम 
पड़ते हैँ। ये धब्बे सूर्य के सध्यभाथ में ही अधिक दिखाई णड़ते हूँ। तथा कभी अधिक संख्या में 
रहते हें और कभी कम। इन' धब्बों के विषय में एक मनोरंजक बात जिसका अभीतक कोई समा- 
धान नहीं मिल सका है, यह है कि अधिकतम संख्या में ये प्रायः एक नियंत्रित अवधि के बाद ही 
दिखाई पड़ते है। अधिक से अधिक संख्या में उनके प्रकट होने की यह चक्रीय अवधि करीब-करीब 
११॥ वर्ष की हीती हँ। 


सूर्य-कलंक के इस अवधि-क्रम क। कुछ प्रभाव हमारी पृथ्वी के जीवन पर भी कई प्रकार 
से पड़ता हूँ। जैसे अधिक सूर्य-कर्लंक के साथ-साथ पृथ्वी पर चम्बकीय उत्पात होते हैँ । ध्रृत्र प्रदेश 
में अरोरा बोरियाटिस' का अमत्कारपूर्ण दृश्य दिखाई पड़ता है, और औसत व/।बिक तापक्रम तथा 
वर्षा-परिमाण भी बढ़ जाया करते हें। ए० ई० डगलूस महोदय ने पुराने वृक्षों के तनों पर पड़ी 
हुई गोली घारियों का अध्ययन करने के बाद यह निष्कर्ष निकाछा हैँ कि सूर्य-कलंक की इस ११ 
वर्षीय चक्रीय अवधि का प्रभाव वृक्षों के विकास पर भी पड़ताहै। इन घटनाओं के अतिरिक्त कुछ 
लोग मानक-संसार में होनेवाली राजनीतिक तथा सामाजिक क्रांतियों का संबंध भी सूर्य-ऋलंक को 
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अधिकतम संख्या के साथ जोड़ते हं ', परंतु ऐसे निष्कर्षों के लिये कोई वैज्ञानिक कारण नहीं दीलता। 
ये धब्बे सूर्य की सतह पर चारों ओर घूमते रहते हें जिससे पता चलता है कि सूर्य अपनी ध्री 
पर चक्कर काटता है। धुरी के चारों ओर सूर्य के घूमने की अवधि इन धब्बों की गति का निरी- 
क्षण कर निकालो गई है । सूर्य का मध्यवर्ती भाग धुरी के चारों ओर २५ दिन के भीतर एक चक्कर 
काटता हूं पर सूर्य के ध्रूव प्रदेश करीब ३४ दिन में एक चक्कर पूरा करते हें। सूर्य के भीतर गैस 
होने के कारण विभन्न भागों के चक्कर काटने की अवधि में अंतर हो गया है । 


सूर्य का निर्माणकाल 


सूर्य के संबंध में महत्वपूर्ण प्रइनों का उचित उत्तर पाने के लिये उसका निर्माणकाल जानना 
आवश्यक है। इतना तो निश्चित हें कि सूर्य का निर्माण पृथ्वी के निर्माण के पहले हुआ होगा, क्योंकि 
पृथ्वी आदि ग्रह सूं से निकल कर बने हैँ। लेकिन पृथ्वी का निर्माणकाल भी अभी तक निएचयपूर्वक 
नहीं निर्धारित किया जा सका है। भारत के प्रथम आय॑ ने जब सूर्य को देखा और उसकी स्तुति 
की तब भी सूर्य अपने उसी रूप में था जैसा आजकल है। तब से लेकर भाजतक जितना समय बीता 
है वह सूर्य के जीवनकाल का एक क्षेण मात्र हूं पृथ्वी के ऊपर मानवता का जन्म होने के बहुत 
पहले से सूर्य अपने इसी रूप में इस विराट विश्व के भीतर गर्मी तथा हे प्रकाश विखेरता चला 
आ रहा है। इस बात का अत्यंत मान्य प्रमाण हमें भूगर्भ में स्थित चट्टानों तथा अन्य द्रब्यों द्वारा 
मिलता है। पथ्वी के भीतर से जो कोयला निकलता हे उसकी रचना से यह स्पष्ट भालूम होता है 
क्रि पृथ्वी को आजकल जिस परिमाण में गर्मी तथा प्रकाश मिल रहे हें, ठीक उसी मात्रा में उस 
समय भी गर्मी और प्रकाश मिलते थे जब इन कोयलों का निर्माण हुआ। इसी तरह भूगर्भ में मिलने- 
वाले फॉसिल्स के अध्ययन से विश्वसनीय प्रमाण मिलता है। प्राणि-जगत के क्रमिक विकास में किसी 
प्रकार का व्यतिक्रम नही. हुआ है। यदि सूर्य की गर्मी तथा उसके प्रकाश में किसी प्रकार का 
उपगण्य अंतर हुआ होता तो निरचय ही प्राणिजगत के विकास में व्यवधान उपस्थित होते, क्योंकि 
यदि सूर्य की विकिरण-ऊर्जा इस समय ही आधी ही रह जाय तो पृथ्वी जमकर बरफ हो जायगी 
और यदि विकिरण ऊर्जा आज से चौगुनी हो जाय तो पृथ्वी के समुद्र उबलने लग जायेंगे। तो इस 
प्रकार हम इस निष्कर्ष पर पहुँचते हें कि करोड़ों वर्ष पूर्व से, जब पृथ्वी पर जीवन का उद्भव हुआ, 
सूर्य के आकार-प्रकार में किसी प्रकार का अंतर नहीं हुआ है। 


पर पृथ्वी पर जीवन प्रारंभ होने के बहुत पहले से ही हमारी पृथ्वी बनी हूँ। और पृथ्वी 
कम से कम कितने वर्ष पूर्व बनी होगी इस प्रश्न का प्रामाणिक उत्तर हमें भूगर्भ स्थित चट्टानों की 
पपंटी में पड़े हुए य्रैनियम धोरियम आदि नेजोदूगर (रेडियो एक्टिव) तत्वों द्वारा मिलता हूँ । 


१ सूर्य-करंक़ की अधिकतम संख्या निम्नलिखित कर्षो में रही हैं। सनू १७७८ ई०, १७८८, 
१८०४, १८१६, १८३०, १८३७, १८४८ १८६०, १८७१, १८८३, १८५४, १९०५, १९१७, 
१९२८ और १९३८-३९। संयोग से अमेरिका की क्रांति, फ्रांस की क्रांति, पेरिस-कम्यून, रूस की 
दोनों क्रांतियाँ, भारत का आंदोलन, द्वितीय महायुद्ध, आदि घटनाएँ इन्हीं वर्षों के आसपास घटित 
ई हैं। 
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इन तेजोद्गर तत्वों के कुछ अंश अपने आप ही विघटित होते रहते हें। पर इन तत्वों का ह्वास 
.इतना धीरे-धीरे होता हैँ कि अरबों वर्ष बाद ये बदलकर कुछ-कुछ सीसा के ढंग के हो जाते हैं। 
पृथ्वी के भीतर-पुरानी चट्टानों की पत्तं में पड़ें हुए इन द्रव्यों के विधघटन के आधार पर गणना करने 
से पता चलता है कि पृथ्वी के--पिघले हुए छावा से--ठोस रूप में परिवत्तित होने का क्रम कम 
से कम १:६ अरब वर्ष पूर्व प्रारंभ हुआ होगा। पर पृथ्वी सूर्य के शरीर से निकलने के बाद शीघ्र 
ही ठोसरूप में बदछन लगी होगी। अतः हमें इस प्रकार पृथ्वी के निर्माणकाल का काफी विश्वसनीय 
अनुमान हो जाता है। और सूर्य तो पृथ्वी के पहले ही बना होगा, अतः हम कह सकते हें कि 
सूर्य का निर्माण कम से कम १*६ अरब वर्ष पूर्व तो हुआ ही होगा। विश्व में फैले हुए तारों और 
तारक-समूहों की गति का अध्ययन करने के बाद वैज्ञानिक इस निष्कर्ष पर पहुँचे हूं कि तारों का 
निर्माण आज से अधिक से अधिक २ अरब वर्ष पूर्व हुआ होगा तो हमारा सूर्य भी इसी अवधि के 
भीतर बना होगा। इस तरह सूर्य का निर्माण आज से पूर्व १॥ और २ अरब वर्षों के बीच में 
हुआ होगा। यदि हम यह मान हे कि सूर्य का निर्माण दो अरब वर्ष पूर्व हुआ है तो अपने जन्मकालू 
से आजतक सूर्य अपने विकिरण द्वारा करीब-करीब २४०८१०४" (२४ के आगे ४९% शून) अर्ग 
ऊर्जा विश्व में विखेर चुका है। अब प्रश्न उठता हूँ कि सूर्य के भीतर इतनी प्रचंड शक्ति कहाँ से 
आई ? और इस प्रइन के उत्तर में हम' दूसरा प्रश्न पूछते हें कि सूर्य के भीतर यह भयंकर गर्मा 
कैसे उतान्न हुई और वह इतना खर्च होते पर भी किस प्रकार वर्तमान रूप में बनी हुई है? 


सूर्य के भोतर क्या 'जलता' है? 


प्रारंभ में मनुष्य के मस्तिष्क ने यह सोचा कि सूर्य के भीतर कोई वस्तु जल रही हें। 
और यह धारणा निकट अतीत तक बनी रही है। इसी विश्वास के आधार पर प्रामीथियस की 
कहानी बनाई गई कि उसने मनुष्यता के लाभ के छिये सूर्य के भीतर से आग चुराई थी। यदि 
बस्तुत: सूर्य के भीतर कुछ जलता है तो स्वाभाविक प्रइन उठता हे कि कौन-सी वस्तु जल रही 
हैं, और इस प्रशइन के समाधान के क्रम में हमें ज्ञात हो जायगा कि सूर्य के भीतर कोई अग्नि नहीं 
जल रही हैं। क्योंकि यदि हम यह मान ले कि सूर्य का सारा शरीर कोयर का बना था और 
जब आर्यो ने पहले पहल सूर्य का स्तवन किया तभी से यह कोयला जलना प्रारंभ किया ती अबतक 
सारे के सारे सूर्य को जलकर राख हो जाना चाहिए था। इसके विपरीत हम ऊपर देख आए हैं 
कि मानव-संस्कृति के उन्‍्मेष के बहुत पहले से ही सूर्य इसी प्रकार चमकता चला आ रहा हूँ। यदि 
सूर्य के भीतर कोयले के अतिरिक्त और किसी प्रकार का रासायनिक ईंधन जलता होता तो वह भी 
सूर्य के जीवन के छाखबें भाग के लिये पर्याप्त न होता। 


सत्य तो यह है कि सूर्य इतना अधिक गरम हे कि उसके भीतर जलने की क्रिया अथवा 
इस प्रकार की कोई और रासायनिक प्रतिक्रिया हो ही नहीं सकती। कोई वस्तु ऑक्सिजन' के साथ 
संयोग होन पर जलती हैँ। लकड़ी का कार्बन कुछ ताप म जब हवा की ऑक्सिजन से मिलता हैं 
तो लकड़ी जछने रूंगती हे। जलने की क्रिया को प्रश्नय देनेवाले जितने भी मिश्र रासायनिक द्रव्य 
हैं वे सव सूर्य के भीतर के प्रचंड ताप के कारण अपने मौलिक तत्वों में छिन्न-भिन्न हो जाते हैं 
और सूर्य के भीतर की गैस इन्हीं मौलिक तत्वों का एक अद्भुत मिश्रण मात्र है। सूर्य के भीतर का 
लापक्रम ६००० से० ग्रे०्से अधिक हे। इतनी अधिक गर्मी में सभी संयूत्‌ द्रव्य (कम्पलेक्स कम्पाउंड्स ) 


श्टड 


सूर्य का निर्माण, विकास तथा विनाश 


छिन्ननिन्न हो अपने मौलिक अणुओं म बिखर जाते हे और रासायनिक अग्ति-ज्वाल को प्रश्नय देने 
की उनकी क्षमता सर्वथा विनप्ट हो जाती हें। 


तो फिर सूर्य के भीतर इतनी प्रचंड गर्मी आई कहाँ से और वह इस खूप में किस प्रकार 
बनी हुई हे? 


संकोचन का सिद्धांत 


करीब एक शताब्दी पूर्व हेल्महोत्त्स नामक एक जमंन वैज्ञानिक ने इस प्रद्न के समाधान का 
प्रयत्न किया कि सूर्य की गर्मी का क्या कारण है। उसने यह कल्पना की कि, प्रारंभ में हमारा सूर्य 
एक ठ5ढी गैस का वृहदाकार गोछ़ा था। उस समय इसका व्यास इसके वत्तमान व्यास से बहुत बड़ा 
रहा होगा। गैस का यह विराट गोला अपने ही गुरुत्वाकर्षण के प्रभाव से धी-धीरे संकुचित होने 
लगा। इस संकोचन के कारण भीतर की गैस पर बाहर से दबाव पड़ा ओर परिणाम स्वरूप भीतर 
की गैस का तापक्रस बढ़ने छगा। दबाव के कारण गैस का तापक्रम बढ़ता हेँ यह सत्य मोटर अथवा 
सायकिल में हवा भरनेवाले साधारण पंप के योग के समय देखा जा सकता हूं। पंप के भीतर 
की हवा पर दबाव पड़ने के कारण उसका तापक्रम बढ़ जाता हैं और फलत: पंप गरम हो जाता हैं 
साथ ही गरम होने पर गैस बाहर की ओर फेलती हे और बाहर से अधिक दवाव "पड़ने पर इसकी 
गर्मी उत्तरोत्तर बढ़ती जाती हे, तथा भीतर से बाहर की ओर इसका दवाव भी बढ़ता जाता हैं। 
ठंढी गैस का गोला जब संकुचित होने छगा, तो भीतर गेस का ताथक्रम बढ़ा ओर गुगरत्वाकर्षण के 
कारण ग्रो़े का संकोचन चलता रहा। इस क्रम में उत्तरोत्तर भीतर की गैस का तापक्रम बढ़ता 
जायगा और फलस्वरूप उसका दबाव भी बढ़ता जायगा तथा धोरे-भीरे एसी अवस्था आ जायगी 
कि भीतर की गेस का दबाव बाहर के द्रव्य के भार के बराबर हो जाय और संकोचन का क्रम रुक 
जाय। पर सूर्य के गोले के साथ एक बात यह थ्री कि ज्वों-ज्यों संकोचन के क्रम सें सूर्य गरम होता 
गया त्यों-यों इसकी गर्मी का कुछ अंश बाहर के शून्य देश में ब्रिखरता गया, अतः भीतर की गैस 
का उतना दवाब नहीं बढ़ सका कि संक्रोचन बंद हो जाय। टहेल्महोल्त्स के सतानुसार इस समय 
हमारा सूर्य इसी संकोचन के क्रम में हें ओर उसका विकिरण किसी रासायनिक ज्वाला के कारण 
नहीं अपितु गुरुत्वाकर्षण द्वारा उन्मुक्‍त ऊर्जा के कारण हे । 


हेल्महोल्ल्म का यह मत सूर्य के प्रारंभिक विकास के लिये उपयुक्त मालूम होता हें पर सूर्य 
की वर्तमान अवस्था ओर उसकी आजकल की गर्मी के ख्रोत के लिये उसने जो समाधान दिया हू 
बह ठीक नहीं जँचता। हेल्महोल्त्स के सिद्धांत के आवार पर यदि सूर्य के ऊर्जा-विकिरण का हिसाब 
लगाग्रा जाब्र तो पता चलेगा कि प्रारंभ से सिकुड़ते-सिकुड़ते अपने वत्तमान रूप तक आने में सूर्य 
विश्व में जितना ऊर्जा-वेकिरण कर सकता हैं वह उसके वास्तविक ऊर्जा विकिरण के हजारे 
हिस्से से भी कम हे। और इस प्रकार सूर्य का निर्माणकाल केवछ ० करोड़ वर्ष से थोड़ा अधिक 
आयेगा। गर हमें भूगर्भ में इस बात का निदिचत प्रमाण मिलता हैं कि पथ्वों तथा सूर्य का जन्म- 
काल इसमे कहीं अधिक पूर्व है। अतः यह दूुनिवार निष्कर्ष निकलता हें कि सूर्य की वर्तमान गर्मी 
संकोचन के क्रम के कारण नहीं है, वरन्‌ इसका कोई दूसरा खोत हें । 


र्‌४ ४८५ 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 
परभाणु झोर उसकी शक्ति 


यह जानने के लिये कि सूर्य की प्रचंड ऊर्जा का स्रोत क्‍या है, यह आवश्यक हैँ कि यहाँ 
संक्षेप में पदार्थ के मौलिक स्वभाव और गुण का विवेचन कर लिया जाय । संसार के सभी पदार्थ 
छोटे-छोटे कणों से मिलकर बने हें, ठीक वेसे ही जसे कोई दीवार छोटी-छोटी ईंटों को जोड़कर खड़ी 
कर दी जाती हैँ । इन सूक्ष्म कणों को अणु ( मोलेक्यूलस्स ) कहा जाता है और वे इतने छोदे हें 
कि आँख से क्या अच्छी से अच्छी खुर्दबीन के सहारे भी नहीं दिखाई पड़ सकते। पानी की एक 
ननन्‍हीं सी बूंद अरबों करोड़ों अणुओं से मिलकर बनी है। ये अगु निरंतर पंधुषुंध दौड़ते रहते हें। 
यदि पदार्थ का तापक्रम धीरे-धीरे कम होता जाय तो इन अणुओं के दौडन की गति भी कम होती 
जाती हूँ और यदि तापक्रम बढ़ा जाय तो इनके दौड़ने की गति बढ़ने लगती हूँ। अत्यधिक ताप- 
क्रम बढ़ जाने से इनकी गति इतनी अधिक बढ़ जाती हैँ कि इनको एक दूसरे से बाँध कर इकट्ठा 
रखने वाली शक्तियाँ क्षोण पड़ जाती हेँ और ये मनमाना इधर-उबर भटकने लगते हें। इसीसे 
यदि हम किसी ठोस द्रव्य को गरम करें तो वह पहले द्रव बन जाता है और उससे भी अधिक 
गरम करने पर जब उसके अणु बिलकुल स्वतंत्र हो जाते हे तो वह गैस बनकर उड़ जाता है। 


संसार में जितने तरह के रासायनिक द्रव्य हें उतने ही तरह के अणु भी हें, पर यदि किसी 
भी द्रव्य के शरण का विश्लेषण किया जाय तो पता चलेगा कि सभी अणु कुछ और सूक्ष्मतर कणों 
द्वारा विनिमित हें। इन सूक्ष्मतर कणों को परमाणु कहा जाता हैँ। प्रत्येक अणु में परमाणुओं की 
एक सीमिते संख्या रहती है, संसार के सभी पदार्थों को बनानेवाले परमाणुओ को अलग-अलग जाति 
भी होती हैं। उनको जाति को संख्या भी सोमित हैँ। विश्व में कुल ९२ प्रकार के परमाणु हैं 
और ये ९२ परमाणु ९२ तत्वों के द्योतक हें। इन्ही ९२ तत्वों के अथवा ९२ प्रकार के परमाणुओं 
के विभिन्न मिश्रण से संसार के सभी पदार्थ बने हें। 


परमाणु भो केवछ एक सूक्ष्म कण मात्र नहीं है, बरन्‌ परमाणु के भीतर एक बहुत ही 
रहस्यमय संसार है। परमाणु की प्रायः सभी द्रवव्य-मात्रा उसके केंद्र में निहित रहती हैँ और उस 
स्थान' को केंद्रक कहा जाता हैं। केंद्रक के चारों ओर कुछ विद्युतू-कण जिन्हें विद्युदणु ( एलेक्ट्रोन ) 
कहा जाता हे, निरंतर प्रचंड वेग से घूमते रहते हेँ। इन विद्युदणुओं को एक प्रकार की विद्युत 
शक्ति परमाणु के भीतर केंद्रक से बाँधे रहती हेँ। 


रासायनिक प्रयोगों द्वारा भिन्न-भिन्न तत्वों की सहायता से तरह-तरह के द्रव्य बनाये जा 
सकते हें। पर सन्‌ १९१९ ई० तक यह प्रायः असंभव समझा जाने छगा था कि एक तत्व का रूपां- 
तर दूसरे तत्व में किया जा सकता हैं। १९१९ में जब इंगलंड के प्रसिद्ध भौतिक विज्ञानवेत्ता लाई 
रदरफोर्ड नाइट्रोजत के परमाणु को अल्फा-कणों की भयंकर बम-वर्षा से पहले पहल तोड़ने में सफल 
हुए तो इस संभावदा को प्रश्रय मिला कि एक तत्व को दूसरे तत्व में बदला जा सकता है । 
सन्‌ १९१९ के बाद से परमाणु-विज्ञान का बहुत ही तीज़ विकास हुआ हैँ। एक तत्व के परमाणु के 
केंद्र, को तोड़कर दूसरे तत्व के परमाणु के रूप में बदलने के संबंध में दो प्रमुख बातें हें 
पहले तो तत्वों के रूपांतर के क्रम में केंद्रक के भीतर से प्रचंड ऊर्जा-स्रोत फूट पड़ता हूँ। परमाणु 


१८६ 


सूर्य का निर्माण, विकास तथा विनाक्ष 


बम के भयंकर विस्फोट के मूल में केंद्रक का यही विकराल ऊर्जा-स्त्रोत है। दूसरे, परमाणु के कंद्रक 
का तोड़ना बहुत हो दुष्कर कार्य हे। यूरैनियम और थोरियम दो ऐसे तत्व हे जिनके केंद्रक के कुछ 
विशेष गुण हैं। इनके केंद्रकों के मौतर से अपने आप तेजोद्गर रदिमियाँ प्रवाहित होती रहती हूं, 
और ये अपेक्षाकृत सरलता से तोड़े जा सकते हेँ। पर ये तत्व पृथ्वी पर बहुत कम परिमाण में 
पाये जाते हें। हाँ, यदि किसी प्रकार कोई ऐसी भद्ठी बनाई जा सके जिसके भीतर बहुत प्रचंड गर्मी 
उत्पन्न करने के साधन हों तो उस भटठी में सभी तत्वों के परमाणु अपने आप विषटित होने लगते हूँ। 


सूर्य की गर्सो ओर ऊर्जा का कारण 


अंतिम २५-३० वर्षों में परमाणु-विज्ञान का जो तोब् विकास हुआ है उससे हमें सूर्य के 
भीतर के प्रचंड ऊर्जा-स्रोत का रहस्य समझने में बड़ी सहायता मिली है अब हम चेम यह प्रायः निश्चय- 
पूर्वक कह सकते हें कि हमने उस' रहस्य का समाधान पा लिया हेँं। सूर्य के केंद्र के समीप तापक्रम 
२ करोड़ सेंटोग्रेड हैं और इतने अधिक तापक्रम में सभी तत्वों के केंद्रक विधटित हो जाते हें तथा 
तत्वों का रूपांतर होने लगता है। इसी रूपांतर के क्रम में केंद्रक के भीतर छिपी हुई ऊर्जा मुक्त 
होती है। सूर्थ की विकिरण ऊर्जा तथा उसकी प्रचंड गर्मी इसी विघटन के परिणाम-स्वरूप हूँ। 
हम यहाँ संक्षिप्त रूप से इस विघटन क्रम का विवरण दे देते हें। 


सूर्य के भीतर हाइड्रोजन, हीलियम, कार्बन तथा नाइट्रोजन आदि तत्व हें, पर इनमें हाइड्रो- 
जन की मात्रा सब से अधिक हूँ। सूर्य के द्रव्य-पुंज का करीब ३५ प्रतिशत केवल हाइड्रोजन हूं। 
अत्यधिक तापक्रम के कारण इन सभी तत्वों के परमाणु छिन्न-भिन्न हो अपने मौलिक कणों के रूप 
में इबर-उधर अंधा-धुंध दौड़ रहे हें। हाइड्रोजन के केंद्रकों पर कोटि-कोटि विद्यु्तणों के निरंतर 
प्रहार होने को कारण उनका किघटन प्रारंभ हो जाता है। इस प्रकार रूगाता।र विघटित होकर 
हाइड्रोजन धीरे-धीरे हीलियम में रूपांतरित हो रही हैे। हाइड्रोजन के इस रूपांतर में काबंन और 
नाइट्रोजन एक प्रकार से आवेजक' का काम करते हें । यहाँ आवेजक' छाब्द का अर्थ स्पष्ट कर 
देना अच्छा होगा। कुछ ऐसी रासायनिक प्रतिक्रियाएँ हें जो द्रव्य-चिशेष के सहयोग से सुगमतपूर्वक 
हो जाती हें; जैसे यदि पोटेशियम क्लछोरेट को गरम किया जाय तो ऑक्सिजन बनने लगती हैं, 
पर यदि पोटेशियम क्लोरेट थोड़ी मेंगनीज डाइ-अक्साइड मिलाकर गरम किया जाय तो अपेक्षाकृत 
कम तापक्रम में ही आक्सिजन बनने लगती हैं । मेंगनीज डाइ-अक्साइड यहाँ 'भाबेजक' का काम 
करता हूँ इसी प्रकार कार्बन और नाइट्रोजत के परमाणु 'आवेजक' बनकर सूर्य के प्रचंड ताप में 
हाइड्रोजन' के परमाणुओं को हीलियम' के परमाणुओं में रूपांतरित होने में सहायता करते हैं। हाइ- 
ड्रोजन एक चक्र-क्रम से हीलियम में परिवर्तित हो रही हैँ और परिवर्त्तत के इस क्रम में ऊर्जा का 
एक अखंड स्रोत विकिरण के रूप में फूट पड़ता है। सूर्य के भीतर हाइड्रोजन की इतनी मात्रा हूँ 
और साथ ही कार्बन और नाइट्रोजन के परिमाण भी इतने हें कि यह रूप्रांतर अरबों वर्ष तक इसी 
प्रकार चकछ सकता हूँ । 


हाइड्रोजन के इस खूपांतरण में एक मजेदार बात यह हू कि ज्यों-ज्यों हाइड्रोजन हीलियम में 
परिवर्तित होती जाती हूँ तथा हाइड्रोजन की मात्रा कम होती जातो है, त्यों-त्यों सूयं के भीतर का 
तापक्रम बढ़ता जाता है ; और परिणामस्वरूप ऊर्जा-उत्पादन भी अधिक होने लगता हैं। बात' दरअसछ 
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संपूर्णानंद अभिनंदन अ्ंथ 


यह हैँ कि हाइड्रोजन और हीलियम को पत्त सूर्य के भीतर होनेवाली विकिरण को बाहर जानेसे 
रोकती रहतो हैं, और हाइड्रोजत को अपेक्षा होलियम विकिरण के मार्ग में अधिक अवरोध उपस्थित 
करती है। हीलियम हाइड्रोजन से अधिक पारांध होती हे और विकिरण को अधिक आत्मसात कर 
लेती है। पृथ्वी के ऊपर तो हाइड्रोजन और होलियम दोनों बहुत पारदर्शी होतो हे पर सूर्य के भीतर 
बाहरी दबाव के कारण इनका घनत्व बढ़ जाता हूँ और हीलियम काफी पारांघ हो जाती है। तत्वों 
के रूपांतर के क्रम में जो ऊर्जा मुक्त होती हैँ उसे बाहर सूर्य की सतह की ओर जाने में हीलियम 
की मोटी पत्तं के कारण बहुत कठिनाई होतो है। जितनी ही अधिक हीलियम बनती जाती है, 
उतना ही अधिक अवरोध ऊर्जा-विकिरण के मार्ग में होता है, फलस्वरूप सूर्य के भीतर का तापत्रम 
बढ़ता जाता हूँ और गर्मो के बढ़ने से ऊर्जा-उत्पादन में भी वृद्धि होती है। 


सूर्म का भविष्य 


अभोतक साधारण जनों में यह विश्वास फैछा हुआ था कि सूर्य धौरे-धीरे ठंढा हो रहां हैं 
और एक दिन उसके अधिक ठंडा हो जाने पर पृथ्वी के ऊपर बर्फ हो बर्फ जम जायगो तथा सारा 
मानव-संसार इसी बर्फ कौ शोत में जमकर प्राणहीन हो जायगा। पर ऊपर के विश्लेषण से यह 
स्पष्ट हो गया होगा कि धोरे-घोरे सूर्य के भीतर की हाइड्रोजन खच होती जा रही है तथा उसके 
किक उपयोग के साथ ही सूर्य का तापक्रम भी बढ़ता जा रहा है। अमेरिका के प्रसिद्ध ज्योतिषिद 
जाजे गैमो ने यह हिसाब लगाया हूँ कि जब हाइड्रोजन का भांडार समाप्त होने को आएगा तब सूर्य 
के विकिरण की गर्मी आज की अपेक्षा १०० गुना अधिक हो जायगी। साथ हो हाइड्रोजन के क्षय 
के साथ-साथ सूर्य का व्यास भी बढ़ता जायगा। आज से करीब १० अरब वर्ष बाद सूर्य का ताप- 
क्रम इतना अधिक हो जायगा कि पृथ्वी के समुद्र उबलने लगेंगे और उनका पानी भाष में बदलने 
लगेगा। ऐसी दशा में यह पूर्णतः असंभव है कि पृथ्वी पर आजकल जैसा प्राणि-संसार विद्यमान रहे। 
सूर्य का ताप ज्यों-ज्यों बढ़ता जायगा त्यों-त्यों एक एक कर पृथ्वी के जीव समुदाय विनष्ट होते 
जायेंगे। अधिक तापक्रम में कंक्‍ल कुछ जीवाणु ही रह जायंगे और जब समुद्र का पानी खौलने 
लगेंगा तब ये जीवाणु भी भस्म हो जायेंगे। इस प्रकार पृथ्वी पर प्रथम-प्रछय के, शीत के कारण 
नहीं बरन्‌ उत्कट गर्मी के कारण घटित होने की अधिक आशंका हैं। जो भी हो आज के मानव- 
संसार को इस संभावना से श्रस्त और विचलित नहीं होना चाहिए। पहले तो यह दुर्घटना अरबों 
थर्ष बाद घटेगी दूसरे हो सकता है मनुष्य का प्रकांड मस्तिष्क किसी उपाय द्वारा सूर्य से 
बहुत दूर स्थित नप्च्यून अ।दि प्रहोंमें जाकर नये उपनिवेश बनाए और सूर्य की विकट गर्मी से 
निरापद हो मानव-संसार वहीं निवास करे। यहाँ मनुष्य की विपत्ति भूलकर हम यह सोचे कि इतनी 
प्रचंड गर्मी का विकिरण करने के बाद सूर्य के ऊपर क्‍या बीतेगी। 


हाइड्रोजन का भांडार जब पूर्णतया समाप्त हो जायगा तब सूर्य के पस ऊर्जा-उत्पादन का 
कोई अन्य साधन नहीं रह जायगा; क्योंकि हीलियम पुनः हाइड्रोजन में नहीं बदल सकती | तब 
सूर्य फिर संकुचित होने लगेगा और अपेक्षाकृत अधिक द्रुतगति से इसका प्रकाश तथा इसका व्यास 
कम होने रूगेगा। सूर्य को गर्मी धीरे-धीरे कम होती जायगी और फिर एक बार ऐसा अवसर आएगा 
कि पृथ्वो का ताप आजकल जेसा हो जाय। उस दशा में पृथ्वी के ऊपर फिर प्राणि-जीवन प्रारंभ 
ही सकता हैँ। यह तो निरचयपूर्वक नहीं कहा जा सकता कि वह प्राणि-संसार ठीक आज जैसा होगा 


श्८द 


सूर्य का निर्माण, विकास तथा विनाश 


और उसके विकास का क्रम भी हमलोगों को ही तरह होगा। पर एकबार फिर जली हुई पृथ्वी के 
ऊपर जीवन-लीला प्रारंभ होगी और इस बार के प्राणि-संसार के ऊपर प्रलूम शीत के रूप में दूटेगा 
गुरुत्वाकंण की ऊर्जा तो बहुत दिनों तक चल नहीं सकतो इसलिये सूर्य ऋमशः शीक्षतापूर्वक ठंदा 
होने लगेगा और उसके नितांत गोरवपूर्ण जीवत का कण अवसान प्रारंभ हो जायगा। 


सूर्य ठंढा हो जायगा, जमकर बरफ बन जायगा। उसका व्यास अ्रत्यधिक संकुचित हो जायगा 
तथा उसकी सारी द्रव्यमात्रा उसके अस्प-कलेवर में कुंद्रोमूत हो जायगी। उसके साथ ही साथ 
पथ्वी भी ठंढी होगी तथा अंत में जमकर बर्फ का एक पिंड हो जायगी। 


आज की प॒थ्वी के ऊपर मानव-सभाज का अबाध कोलाहल एक दिन' सूर्य की अजल्न अग्नि- 
वर्षा में विलीन हो जायगा--उसके बाद कालांतर में झुलसी हुई पृथ्वी पर फिर जब जीवन प्रारंभ 
होगा तब उसका विनाश भयंकर शीत के कारण घटित होगा। और उसके बाद मनुष्य की यह अनंत 
शोभाशालिनी पथ्ची शीत से जमकर स्तेब्ध हो जायगी। सूर्य के साथ-साथ पृथ्वी भी नीर५ और 
निश्शब्द अपने अतीत गौरव की प्रतात्मा सी घून्‍्य में खोई सी तिरती रहेगी। 
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वर्णमेद तथा जातिभेद का परस्पर संबंध 
मंगलदेव 


भारतवर्ं में हिंदुसमाज की सब से वड़ो विशेषता जाति-भेद और वर्ण-भेद हैं। एक ओर 
हिंदु-समाज सैकड़ों विभिन्न जातियों में बेटा हुआ है, जो व्यवहार में एक दूसरे से बहुत करके बिल- 
कुल असंबद्ध हैं। दूसरी ओर शास्त्री लोग उन सँकड़ों जातियों के चार वर्णो में वर्गीकरण करने की 
अप्तफक चेष्टा चिरकाऊ से करते आए हें। जाति-भेद और वर्ण-सेद का परस्पर क्या संबंध है, इसी- 
का विचार हम ऐतिहासिक दृष्टि से इस लेख में करना चाहते हो। 


इस पर विचार करने से पहले यह बंतला देना आवश्यक हूँ कि वर्ण-व्यवस्था का विचार 
वैज्ञानिक (या शास्त्रीय) और व्यावहारिक, दोनों दृष्टियों से किया जा सकता हैँ। वैज्ञानिक विचार 
तो समस्त सभ्य जातियों पर लागू हो सकता है; क्‍योंकि वैज्ञानिक दृष्टि के अनुसार तब तक किसी 
सभ्य जाति का काम चल ही नहीं सकता, जब तक उसमें चारो वर्णो के मनुष्य उचित संख्य) में 
न हों। वास्तव में जो जाति जितनी ही सभ्य और उच्नत होगी, उसमें उतने ही उच्नत ब्राह्मण, 
क्षत्रिय, वेश्य और शूद्र होंगे। इस प्रकार की वास्तविक तथा अक्षृत्रिम वर्ण-व्यवस्था बहुत जंशों में, उदा- 
हरणार्थ, आजकल योरप के इंगलेंड आदि देशों में पाई जाती है । इसीलिये वे देश रूढ़िमूलक वर्ण- 
व्यवस्थायाले देशों की अपेक्षा अधिक ज्ञान, बल, धन और शिल्प से भरपूर हें। जितने ज्ञानी 
(-आह्ाग), बली (-क्षत्रिय), धनी (-बैद्य) और शिल्पी (-शुद्र) उन देशों में हे, उतने हमारे 
जैसे देशों में नहीं। पुराणों में जहाँ तत्तद्‌ व्ब (-महाद्वीप) के भेद से भिन्न-भिन्न चार नामों से 
चातु्वेष्य॑-व्यवस्था का वर्णन किया है वहाँ इसी प्रकार की वैज्ञानिक वर्ण-व्यवस्था से अभिप्नाय है। 


परंतु भारतबर्ष की आधुनिक वर्ण-व्यवस्था का विचार वैज्ञानिक दृष्टि के स्थान में व्यावहा- 
रिक दुष्टि से ही किया जा सकता हैँ। यहाँ वर्ण-व्यवस्था का विचार यही कह देन से समाप्त नहीं 
हो जाता कि ज्ञान-प्रधान, कर्म-प्रधान और इच्छा-्रधान व्यक्तियों को क्रम से ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य 
और, जिनमें ज्ञान, क्रिया, इच्छा का समुचित विकास न हुआ हो, उनको शूद्र समझना चाहिए। 
यहाँ तो वैज्ञानिक दुष्टि से सांकयय, अव्याप्ति, अतिव्याप्ति आदि दोषों के रहने पर भी, रूढ़ि या 
व्यवहार के अनुसार ही वर्ण-भेद माना जा सकता हूँ। यहाँ “शास्त्राटूढ़िबंलीयसी”“, यह न्याय बिलकुरू 


वर्ण भेद तथा जा!तिमेद का परत्पर संबंध 


घट जाता हं। इसी कारण रूढ़ि-मूलक वर्ण-भेद के पोषकों ने, भिन्न-भिन्न वर्गों को देखते ही 
उनका भेद प्रतीत हो जाय, इस उद्देश्य से भिन्न-भिन्न अवस्थाओं में उन उन वर्णों के लिये (भन्न- 
भिन्न बाह्य या कृत्रिम चिह्ठों के रखने का विधान' किया है । उदाहरणार्थ, ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैद्य 
वर्ण के ब्रह्मचारियों के लिये भिन्न-भिन्न प्रकार के दंड, मेखला आदि का विधान मनुस्मृति आदि में हूं । 


कल इतनी उपक्रमणिका के पश्चात्‌ अब हमें यहूं विचार करना चाहिए कि भारतोय आधुनिक 
वर्ण-भेद भौर जाति-मेंद में परस्पर क्या संबंध है। इस संबंध के विषय में कई मत हो सकते हैं। 
प्रथम तो उन लोगों का मत है, जो चिरकाल से भारतवर्ष में वैशानिक (या वास्तविक) वर्ण-ब्यवस्था 
को रूढ़ि-मूछक वर्ण-व्यवस्था का रूप देने का प्रयत्न करते रहे हें। उनका मत यही हैँ कि सृष्टि 
के आरंभ से ही चारो वर्णों की उत्पत्ति ब्रह्मा के मुख आदि से पृथक पृथक हुई। “एक एव 
वर्ण: कमंणा भिन्नतां गत:” “कृतयुग. . . .वर्णाश्रम व्यवस्थाइव न तदासन्न संकर:” इस प्रकार के 
बचनों के भहाभारत तथा पुराणों आदि में स्पष्ट पाए जाने पर भी वे लोग “ब्राह्मणोउस्य मुखमा- 
सीदू बाहू राजन्य: कृतः. ...” जैसे वाक्‍्यों का यही अर्थ करते हें। 


इस मत को प्रत्यक्ष दुबंडता तथा अनेतिहासिकता के विषय में यहाँ कुछ न कहकर हम उसके 
केवल इस अभिश्राय को लेकर ही विचार करेंगे कि उपर्युक्त चारो भेद सृष्टि के प्रारंभ से ही हैं। 
इस मत के मान लेने पर यह प्रशन' होता हैँ कि ऐसी दशा में आजकल की अनेकानेक जातियाँ कहाँ 
से आ गई ? इसका उत्तर उक्त मतवादियों की तरफ से यही दिया जाता हूँ कि इन जातियों में 
से कुछ तो उपर्युक्त वर्णों की ही भिन्न-भिन्न शाखाएँ हें, और कुछ को उत्पत्ति चारो बर्णों के पर- 
स्प॒र संकर से हुई है। मनुस्मृति आदि ग्रंथों में इसी प्रकार से अनेक (सांग, सूत, चर्मकार आदि) 
जातियों को उत्पत्ति बतलाई गई है। दूसरे शब्दों में, इस मत के अनुसार रूढ़ वर्ण-व्यवस्था पहले से है, 
और जातियों का भेद उसके बाद का हूँ। इसीलिये इस मत के अनुसार जाति-भेद क्रा वर्ण-भेद 
से घनिष्ठ मौलिक संबंध है। इस मत के आधार पर वर्णों को भी जाति-भेद मानकर जातियों को 
अवांतर जातियों का नाम दिया जाता है। 


दूसरा मत आजकल के अनेक युधारकों का हैं। प्राचीन समय में अनेकानंक जातियाँ नहीं 
थीं। गुण-कर्मानूसार उपर्युक्त वैज्ञानिक अर्थ में केवल चार वर्ण थे। उसके पदचात्‌ आशथिक, सामा- 
जिक तथा स्थानीय आदि अनेक कारणों से अनेकानेक जातियाँ हो गई'। संकरज कहलानेबाली 
जातियों के विषय में इनका क्‍या मत हैँ, यह हम ठीक-ठीक नहीं कह सकते। कदाचित्‌ ये लोग 
संकरज जातियाँ नहीं मानते। 


कई विशेष अंशों में उक्त मतों से समानता रखने पर भी सामान्य रूप से हमारा विचार 
उनमे भिन्न है। हमारे विचार में अनेकानेक बतंमान जातियों का वर्ण-भेद से कोई मौलिक संबंध नहीं 
है। जाति-भेद का कारण वर्ग-संकरता बहुत ही कम है। वास्तविक कारण आथिक और सामाजिक 
तथा मनृष्य-जाति-विज्ञान भादि से संबंध रखने वाले हें। बहुत अंजझों में अनेक जातियाँ वर्ण-विभाग 
से पूवं को भी हो सकती हें। इसलिये जातियों को वर्णों का विकृत या परिणत रूप न मानकर 


१. इस नीति को इतिहास पर हम फिर कभी लिखेंगे। 
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संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 
यही कहना ठोक होगा कि अनेक भिन्न-भिन्न कारणों से स्वतंत्रतया सिद्ध और कई अंशों में बर्ण- 
व्यवस्यू[ से पूर्ववर्ती जातियों पर बाहरों रूढ़ वर्ण-व्यवस्था का आरोप कर दिया गया हे । 


सभ्यता के इतिहास में एक समय ऐसा आता हैँ, जब अनेक कारणों से अनेक बिरादरियाँ 
या जातियाँ बन जाती हैं। अनेक कारणों में से एक कारण आधिक होता हूं। सभ्यता की उस अब- 
रथा में, जब कि मनुष्यों की आवश्यकताएँ बहुत अधिक न होकर नियत होती हें, साथ ही दूर देशों 
के साथ गमनागमन भी कम होता हूँ, भिन्न-भिन्न पेशों के अनूसार भिन्न-भिन्न मनृष्य-समूह अपना 
पृथक समाज बना लेते हें। उनको इसमें वड़ी सहुलियत होती हूं कि आपस में ही विवाहादि संबंध 
करें। उदाहरणार्थ, एक कुम्हार के लड़के को कुम्हार ही की लड़की से शादी करने में बड़ी सुविधा 
होती है। वह अपने बाल्यकाल में ही अपने पेशे में निपुण हो जाती हे, और पति के घर आते ही ' 
उसको उसके काम में सहायता देने लगती है। यही दशा चर्मकार आदि दूसरे पेशों के छोगों कौ 
हैं। जातियों का एक कारण बंश-मूलठक भी हों सकता हँ। यह स्पष्ट है कि इस प्रकार की जातियों 
का रूढ़ि-मूलक वर्ण-मेद से कोई मौलिक संबंध नहीं है। 


जाति-भेद का कारण वर्ण-सांकर्य बहुत कम हे, इसका एक प्रमाण यजुर्वेद (माध्यंदिन-संहिता) 
अध्याय ३०) से मिलता हूँ । इसमें सूत, रथकार, मागध, चर्मकार, चांडाल आदि जनेक ऐसी जातियों 
का वर्णन हैँ, जो मनुस्मृति आदि के अनुसार वर्णसंकरता से ही उत्पन्न हुई हेँं। मनुस्मृति आदि के 
कथन को माननेवाले लोगों से पूछना चाहिए कि जब वेद, वर्णों की तरह, सृष्टि के प्रारंभ में ही 
उत्पन्न हुए, तो उसी समय ये वर्ण-सांकयं से उत्पन्न जातियाँ कहाँ से आ गई। 


महाभाष्य, अष्टाध्यायी आदि से भी मनुस्मृति आदि ग्रंथों के वर्णसंकरमूलक सिद्धांत का 
विरोध प्रतोत होता हैँ। उदाहरणाय॑ मनुस्मृति आदि के अनुसार आंबष्ठध, और मागध संकरमूछक 
जातियाँ हें, परंतु पाणिनीय अष्टाध्यायी (देखो अध्याय ४, पाद ९, सूत्र १६९-१७१) के तथा महा- 
भाष्य के अनुसार ये क्षत्रियों की विशेष जातियाँ थीं । 


इस विरोध का कारण हमें निम्नलिखित प्रतीत होता हँ। प्रारंभ में ब्राह्मण, क्षत्रिय आदि 
वर्णवाची शब्द यौगिक समझे जाते थे। इसी कारण आर्यावर्त के अंदर तथा आसपापक्त रहनेवाली 
अनेक आये तथा अनाये जातियों को अनेक कम के अनुसार आये लोग ब्राह्मण, क्षत्रिय आदि शब्दों 
से पुंकारते थे। पीछे से जब ये शब्द आर्यावतं में रूढ़ाथंक ही गए, तब उन आये या अनाय॑ जातियों 
को जिनमें आर्यावर्त्तीय आयं-संस्क्ृति ठीक रूप में नहीं पाई जाती थी, यहाँ के शास्त्री छोग संकरज 
या शूद्र कहने छूंगे। यही कारण हे कि जहाँ एक ओर अष्टाध्यायी (देखो काशिका ४१। १७५-१७८) 
१७८) आदि के अनुसार कंबोज, चोल, केरल, दक आदि आये या अनाय॑ जातियाँ क्षत्रिय कही गई हें, वहाँ 
दूसरी ओर मनुस्मृति (देखो १०॥४२३।४५) आदि के अनुसार ये या तो शूद्र कही गई हूँ या संकरज बताई 
गई हैं। चीनी आदि अनाय॑ जातियोंके विषय में मनुस्मृति का यह कहना कि ये ब्राह्मणानामदर्शनात्‌” अर्थात्‌ 
पूर्ववर्ती आयं-संस्कृति के छोड़ देने से छूब्रता को प्राप्त हो गई हें, केवल उपहासास्पद ही है । 


ऊपर के उदाहरणों से प्रतीत होता हैँ कि सृष्टि के प्रारंग से ही चार पृथक्‌ पृथक्‌ रूढ़िपरक 
बर्णों की स्थिति के सिद्धांत को माननवालों ने जब अनेकानेक जातियाँ देखीं विशेषकर भारतवर्ष 
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वर्णभेद तथा जातिभेद का परस्पर संबंध 


के उत प्रांतों में जहाँ रूढ़िपरक वर्ण-व्यधत्था प्रचलित नहीं हुई थी, तो उनको संकरमूलक कहता 
प्रारंम कर दिया। वास्तव में उनका वर्ण-भेद-व्यवस्था से कोई संबंध उस समय तक नहीं हो 
पाया था, और वे स्वतंत्रतया सिद्ध जातियाँ थीं। 


जाति-मेद और वर्ण-भेद के संबंध को समझाने के हम छशाद्रों का उदाहरण लेते हूँ । 
शूद्र कहलानेवाले लोगों के लिये जाति-भेद तो वांस्तबिक हूँ। वे शूद्र हें, इसको न तो वे कहते हें, 
न जानते ही हें। शूद्र रब्द उनकी बोली या भाषा में हूँ ही नहीं। वास्तव में देखा जाय, तो यही 
कहना होगा कि शाड् शब्द शास्त्री छोगों ने उनके ऊपर इसी तरह लाद (सुपरदइंपोजूड) 
दिया हूँ, जैसे 'नेटिव' शब्द का समारोप कुछ दिनों पूर्व हमारे ऊपर विदेशी लोग करने लगे थे। 


हिंदू समाज में इस समय भी अनेकानेक ऐसी जातियाँ हें, जिनके विषय में एक मत से यह 
नहीं कहा जा सकता कि उनका किस वर्ण से संबंध है। उदाहरणार्थ, कायस्थों, जाटों, कुभियों 
आदि को लीजिए। इनके उदाहरण से यह स्पष्ट हे कि वर्ण-मेद जाति-भेद से वस्तुतः: असंबद्ध हें, 
और कई अशों में उससे बाद का भी हो सकता हूँ। 


रूढ़िमूलक वर्ण-ब्यवस्था को माननेवाले यह देखकर बहुत चिढ़ते हें कि आजकल अनेक 
जातियाँ कल्पित ऋषि या आदिपुरुष की कल्पना करके अपने को तततद्वर्ण का कहना चाहती है। 
आजकल बंगाल के वैद्य जाति के लोग अपने नाम के साथ सेन, गृप्त', आदि उपनामों को रखते 
हुए भी 'हर्मा' छूगाते हें। हमारे विचार से तो रूढ़ि की दृष्टि से अनिश्चित-वर्ण किसी जाति के 
लोगों का भिन्न-भिन्न वर्णों में घुसने का प्रयत्न बिलकुल व्यर्थ हे। इससे उनमें आत्मसम्मान की मात्रा 
की कमी और उनकी रुढ़ि के प्रति दास्य-बुद्धि ही द्योतित होती हे। 


वर्ण-भेद और जाति-भेद के परस्पर संबंध के विषय में परपंरागत विचार ही उक्त प्रकार के 
प्रयत्त का कारण है। इस संबंध का यदि वास्तविक स्वरूप और इतिहास लिया जाय तब तो यही 
कहना ठीक होगा कि उन लोगों का रूढ़िपरक बर्णव्यवस्था से कोई संबंध नहीं है । परंतु वायुमंडल 
में फैछे हुए विचार उनको विवश करते हें! जो दशा आज हूँ, वही प्राचीन समय में रही होगी। 
अनेक भारतीय जातियाँ, जिनका रूढ़ वर्ण-भेद से कोई संबंध नहीं था, वर्ण-भेद को मानने वाली 
तथा राजनीतिक आदि कारणों से अपने से प्रबल जातियों की देखा-देखी अपने को भी उस उस वर्ण 
में प्रवेश कर लेती होंगी। मुसलमानों में वर्ण-भेद के लगभग समानार्थंक 'शेख', पठान! और सैयद", 
दाब्दों की भी यही गति हैँ । हिंदुओं की अनेक जातियाँ धर्म-परिवर्तत' के बाद अपने को इस्हीं 
नामों में पुकारने लगी हैं। 


जालि-भेद और वर्ण-भेद के इतिहास का वास्तव में परस्पर कोई मौलिक संबंध नहीं हूं । 
बहुत अंशों में जातियाँ, किसी न॑ किसी रूप में, बर्ण-भेद से पूर्व भी रही होंगी। हाँ, प्राचीन समय 
में वे आजकल के समान पकक्‍की तौर पर एक दूसरे से बिलकुल असंबद्ध न रही होंगी । वैदिक 
वंचजना:” शब्द का अर्थ विद्वान यह समझते हें कि उस समय में आरयों में मुख्य पाँच कुल या जातियाँ 
थीं। इसी प्रकार स्काटलेंड आदि दूसरे देशों में भी प्राचीय समय में लोगों में अनंकानंक गण होते 
थे। जाति-भेद का एक बड़ा अच्छा उदाहरण अमेरिका के संयुक्‍तप्रदेश से मिलता हैँ। वहाँ योरप 
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के भिन्त-भिन्न देशों के लोग जाकर बसे ह। उनक इटलियन, रदियन, जमंन आदि गण बन गये 
यद्यपि वे ऐसे परस्पर संबद्ध नहीं हें, जैसी आजकल की भारतवर्ष की बिरादरियाँ। 


साधारण रीति से यह कहा जा सकता हूँ कि बहुत अंशों में जाति-भेद और वर्ण-मेंद का 
इतिहास पृथक पृथक्‌ हैँ। ये दो स्वतंत्र घाराएँ हें। जाति-मेद की धारा को यदि ऐतिहासिक कहा 
जाय, तो वर्ण-भेद की धारा को रुढ़ या सांकेतिक कह सकते हें। प्रथम का कारण यदि ऐतिहासिक 
या वस्तुगत (औव्जेकटिब) है, तो दूसरी का काल्पनिक या केवल विचार मूलक (सब्जेक्ठिब) 


यदि यह सिद्धांत ठीक है, तब तो यही कहना होगा कि सामान्य रूप से चार वर्णों से विकृत 
या परिणत होकर ये आजकल की अनेंकानेक जातियाँ नहीं बनी हें, कितु इसके बिपरीत अनेक अन्य 
कारणों से स्वतंत्रतया सिद्ध अनेक जातियों को ही भश्रथम आयंभाषा के ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, शूद्र 
इन चार शब्दों के द्वारा, इनके यौगिक अथं में, चार विभागों में बाँटा गया। पीछे से ये शब्द रूढ़ि- 
परक होकर प्रयुक्त होने लगेगा इसका समय वह शात होता है, जब कि आये लोग पंजाब से आगे , 
बढ़कर मध्यदेश में बस चुके थे। उसी समय प्रथम यौगिक और पीछे से रूढ़ि-मूलक वर्ण-ब्यवस्था 
का प्रचार हुआ। रूढ़िमूलक वर्ण-व्यवस्था के स्थिर हो जाने पर यह माना जाने लगा कि सृष्टि के प्रारंभ 
से ही चारो वर्ण एक दूसरे से पृथक्‌ हें। उस समय के पीछे जब आज पंडितों ने दूसरी 
अनाये या आये होते हुए भी रूढ़ि-बर्ण-व्यवस्था को न माननेवाली जातियों को देखा, तब अपने 
उपयुक्त सिद्धांत के अनुसार विवशतया उन्हें संकर क॑ सिद्धांत की कल्पना करनी पड़ी। तब भी 
थायों के प्रभाव और भारतवर्ष में विस्तार बढ़ने के साथ-साथ वे जातियाँ भी अपने को उस-उस 
वर्ण के साथ संबद्ध करने का प्रयत्न करती रहीं। अनेक जातियों में अपने-अपने वर्ण के विषय में 
झगड़ा पाया जाता हैँ, वह बहुत करके इसी प्रयत्न का लक्षण है। ऐसी जातियों में से अनेक, 
जिनका प्रभाव अधिक था, अपने पेशे आदि के अनुसार भिन्न-भिन्न उच्च वर्णों की बन गई। परंतु 
अनेक जातियों को शास्त्रीय पंडित अब तक संकरज या शूद्र ही कहते हें। 


इस प्रकार की अनेक अनाये या अनायं-बहुल जातियाँ आजकल के प्रत्येक वर्ण में मौजूद हें। 
इसका प्रमाण, मनुष्य-जाति-विज्ञान की सहायता के बिना भी, प्राचीन पुस्तकों में पाया जाता हूँ। 
अष्टाध्यायी में एक सूत्र है “आरयों ब्राह्मणकुमारयो:” (६२।५८)। इसके उदाहरण और प्रत्युदा- 
हरण हे--(आयंद्राह्मग:' और कआयक्षत्रिय: दोनों में कर्मघारय समास है। दोनों जगह आयं' शब्द 
मूलतः मानव-जाति-परक या (रेशियल सेन्स) में ही हो सकता है; क्योंकि उस समय के साहित्य में 
आये शब्द, शूद्र' या दस्यु! दाब्द के मुकाबले में प्रयुक्त होने से, यही अर्थ रख सकता है। इन 
उदाहरणों से अर्थापत्ति से यही सिद्ध होता हे कि उस समय भी अनेक जात्तियाँ ब्राह्मणों और क्षत्रियों 
आदि की ऐसी रही होंगी, जो वास्तव में अनार्य थीं। धतपथ ब्राह्मण (१।१।४॥१४) में असुर 
ब्राह्मणों' के वर्णद से भी यही सिद्ध होता है। ध्मशास्त्र के ग्रंथों में श्राद्ध में जो द्वाविड़ादि ब्राह्मणों 
के निमंत्रण का निषेध पाया जाता हूँ, उसके भी मूल में यही कारण प्रतीत होता है। 


यदि यह ठी+ हूँ कि आजकल के रुढ़ार्थक ब्राह्मण आदि वर्णों में अनेक अनाये जातियाँ भी संमिलित है , 
तब तो यही फहना होगा कि पंजाब का एक ब्राह्मण, ऐतिहासिक दृष्टि से, पंजाब के सत्री से जितना घनिष्ठ 
संबंध रखता है, उतना मद्रास के अनेक ब्राह्मणों से नहीं। यही बात दूसरे बर्णों के विषय में भी ठीक हूँ। 
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कोषिया 
मदन ' मोहन_नागर 


संगृक्त प्रांत का वह प्रदेश जो आजकल तराई कहलाता हूँ और जिसके अंतर्गत गोंडा. 
बस्ती, गोरखपुर, आदि जिले हैं, प्राचीन काल में एक विशेष सभ्यता का केंद्र रहा। यह वही 
भूमाग है जहां शाक्‍्य, मल्‍ल, कोलीय आदि राजाओं का साम्राज्य था। यह वद्दी प्रदेश है जो गौतव 
बुद्ध, अनुरूद्ध, महानामन्‌, उपालि, आदि अनेक महान्‌ विभूतियों की संचार भूमि थी, जिन्होंने 
सहल्नों वर्ष तक हमारे देश के निवासियों के जीवन को प्रभात्रित किया । भारतवर्ष का यह भूभाग 
अति प्राचीनकाल से उस महान्‌ सभ्यता का केंद्र रहा, जिसने हमारे सांस्कृतिक जीवन को उच्नत 
करने में बहुत सहायता दी। इस बात के प्रमाण वे प्राचीन दूह हैं जिनसे यह प्रदेश भरा पड़ा हू 
और जिनके गन में तत्कालीन प्राचीन कला, सभ्वता और संस्कृति के अवशेष पड़े हैं। इन्हीं दूहों 
में से एक दूृह अनोमा नदी के कितारे पर कोषिया नामक गाँव में हें। यह दृह बस्ती जिले की 
खल्लीलावाद तहसील की खलीलाबाद-मेंहदावल सड़क के सातवें मीरू पर स्थित हूँ। बस्ती शहर से 
यह स्थान लगभग ३१ मील को दूरी पर है। यहाँ पहुँचने का रास्ता सुगम ईं और लगभग दो घंटे 
में मोटर से यहाँ आसानी से पहुँचा जा सकता है। 


प्राचीनकाल में कोपिया जिसका पुराना नाम अनुपिया था एक अत्यंत समृद्धशाली मगर था। 
यह मलल्‍्ल राज्य को राजधानी थी। और अपने आज्रवनों के लिये विशेष रूप से प्रसिद्ध थी। कहा 
जाता हू कि अभिनिष्क्रणण के पश्चात्‌ भगवान्‌ बुद्ध सर्वप्रथम इसी स्थान पर ठहरे थे और यहीं पर 
उन्होंने अपने राजकीय ऐश्वर्य के चिह्नों का परित्याग करके भिक्षु के वस्त्र स्वीकार किए थे। तत्प- 
श्चात जैसा हमें बुद्धचर्या से पता चलता हूँ महाश्रमण गौतम नें ऊगभग एक सप्ताह कोपिया के 
आम्वन में विश्राम कर के बिताया था। 


कोपिया का महत्व आज भी वहाँ के खंडहरों से भली-माँति जाना जा सकता हैँ। इसके 
ढूह का क्षेत्रफल लगभग ३।४ वरगमील हूँ। और इसकी ऊँचाई आसपास की सतह से रूगमभंग ६० 
फुट होगी। सारा का सारा टीला ईंटों और उसके टुकड़ों से छाया पड़ा हैँ। इनमें सब से बड़ी 
इंट आकार में २४”)८ १८” ८३” है। अन्य स्थानों की खुदाई से ज्ञात हुआ हूँ कि इस नाप की ईटटें 
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मौरयकालीन प्रासादों और घरों म लगाई जाती थीं। इससे अनुमान किया जाता हे कि इस स्थान पर 
भी निश्चय ही मौयंकाल की कुछ इमारतें रही होंगी। दूह के बीचोबीच में एक मार्ग के चिह्न 
मिलते हैं जो कम से कम २० फुट चौड़ा है। पद्चिचम की ओर एक वर्तुलाकार स्मारक दिखलाई 
पड़ता हैं जो संभवतः स्तूप का अवशेष है। मकानों आदि के चिह्न भी स्पष्टरूप से दुष्टिगोचर होते 
हैं। दृह से प्रतिवर्ष बहुत से सिक्‍के मिट्टी की मूर्तियाँ आदि बस्तुएँ प्राप्त होती रहती हैं। सब से 
भ्राथीन सिक्के जो यहाँ से मिले हें वे चाँदी की आहत मुद्राएँ हें। यह भारत की सब से प्राचीन 
भुद्राएँ हें और ईस्वी पूर्व की तीसरी शताब्दी तक प्रचलित थीं। इनके अतिरिक्त अयोध्या, कोसल, 
पांचाल, आदि प्रदेशों के और कुशाण राजाओं के सिक्के भी बहुतायत से मिलते हें (चित्र १)। 
इस स्थान से प्राप्त मिट्टी की मूत्तियाँ सिक्कों की समकालीन हूँ। अर्थात्‌ ई० पूृ० की तीसरी शताब्दी 
से ई० सन्‌ की चौथी पाँचवीं शताब्दी की हूँ। ये दोनों प्रकार से बनाई हुई अर्थात्‌ हाथ से गढ़ी हुई 
तथा ठप्पों में ढाली हुई मिलती हेँं। मथुरा की भांति के भो कुम्हार शुंग और कुशाण काल में 
वहाँ आकर बसे हुए विदेशियों की मूत्तियाँ बनाने में पटु थे। कारण इस प्रकार के विदेक्षियों के 
बहुत से सिर हमें यहाँ से मिलते हें। (चित्र २से ७)। 


दृह के पूव की ओर एक आयताकार मंदान हे जो आसपास की सतह से ऊूगभग २० फुट 
ऊँचा हूँ। यह अनेक रंग के छोटे-बड़े शीशे के टुकड़ों, शीशे की गुरियों, क्वार्टसू के टुकड़ों से (चित्र 
८) आच्छादित हूँ। इन सब वस्तुओं को देखकर अनुमान होता हूँ कि इस स्थान पर प्राचीनकाल में 
शीशे का फारखाना था जहाँ शीशे की वस्तुएँ बनाई जाती थीं। ऐसा प्रतीत होता हैँ कि यहाँ के 
लोग बवार्टंस को गछाऋर और नदी के रेत से उसे छान कर शीश्षा बनाते थे। मिट्टी के बर्तनों में 
जो घड़ियाँ नुमा होते थे, शीशा गलाया जाता था। इन बतंनों के ऐसे बहुत से दुकड़े प्राप्त हुए हें 
जिनके साथ उनमें गलछाया हुआ अनेक रंग तथा अवस्था का शीश्षा भी (चित्र ९) चिपका हुआ 
है। शीश के गरू जानेपर उसमें रंग मिलाया जाता था। कई टुकड़ों के निरीक्षण से पता चला हूँ 
कि कभी-कभी यह रंग सब जगह एक-सा नहीं मिल पाता था जिसके कारण कहीं तो हलका और 
कहीं गहरा हो जाता था। कुछ ऐसे शीशे के पदक या लटकन भी मिले हें जिनमें रंग बाद में 
भरा गया है, अर्थात बनाने के समय उनपर खांचेदार नक्‍काशी की गई थी और बाद में वे सब 
ऊपरी रंगों से (चित्र १०) अछंकृत किए गए थे। थोड़ा-थोड़ा शीश्ाा जमाकर श्ञांवे का पुट देकर 
यहाँ के लोग शीक्षे की मोटी-मोटी सिल्लियाँ भी ठैयार करते थे। इस प्रकार की एक सिल्‍ली जो 
उस स्थान से प्राप्त हुई है, वजन में रगभग १॥ मन है। इसकी नाप लूगठग १८” ७८ १२") १२” 
है। उसे सुंदर रूप देने के लिये शीशे से अस्तर बट्टी (पालिश ) कर दी गई है। 


कितु इन सारी वस्तुओं से भी अत्यधिक विचित्र वस्तु जो कोपिया के शीछ्या ढालनेवाले 
कारीगरों ने बनाई थी, वह एक प्रकार की अत्यंत छोटी-छोटी गुरियाँ हेँ (चित्र नं० ११)। ये रंग- 
बिरंगी हैं और इनमें पिरोनों के लिये छेद होता हैँ। कभी-कभी यह छेद इतना छोटा होता है कि 
सरलता से दिलाई नहीं पड़ता। इनकी चमक-दमक, सुडौलपन, सुंदर बनावट, आदि अवर्णनीय हैं। 
इनमें से बहुत सी तो ऐसी हैं जो जापान और जर्मनी से इस देश में आतंवाले पोत से भी अधिक 
छोटी और सुंदर हूँ। उनकी सुंदरता के अतिरिक्त इन झीनी गुरियों का विशेष महत्व इस बात में 
हँ कि इनसे हमको यहाँ से प्राप्त क्षीशों की सामप्री के काल का पता चलता है। सन्‌ १९४८ में 

१९६ ह 


कोपिया 


बस्ती जिले में ही कोपिया से ४० मीर दूर पिपरहवा नामके गाँव में श्री देवी ने एक स्तूप खोज 
निकाछा ओर उसकी खुदाई की। इस स्तूप की सतह से उनको एक बड़ी सी पत्थर की मंजूबा 
मिली थी। इस में एक छोटा सेदाखड़ो का बतेन रखा था जिसके भीतर मोती, चाँदी, सोने के 
अनेक प्रकार के छोटे-छोटे आभूषण तथा भगवान्‌ बुद्ध के अस्थ्यवशेष रखे हुए थे। उन्हीं वस्तुओं 
के साथ कुछ थोड़ी सी बिल्कुल ऐसी बनी हुई झीनी गुरियाँ भी मिली थीं जिनका वर्णन ऊपर किया 
गया हूँ। सेदालड़ी बतंन के ऊपर पाली भाषा में तथा ब्राह्मी लिपि में एक लेख उत्कीर्ण हे जो 
विद्वानों के अनुसार भारतीय भाषा का प्राचीयतम लेख है और जिसका काल रूगभग ई० पू० ५वीं 
शती हँँ। पिपरहवा के स्तूप के तह से प्राप्त झीनो गुरियों को कोपिया से प्राप्त गुरियों से मिलान 
करने पर हमें दोनों के रूप-रंग, बनावट, आकार-प्रकर, आदि की अकथनोय समानता मिलती हें, 
जिसके कारण हम निरचयपूर्वक कह सकते हें कि ये दोनों एक ही काल की होंगी और इनके बनाने- 
बाले भी एक रहे होंगे। पिपरहवा से प्राप्त गुरियाँ उक्त लेख के अनुसार २५०० धर्ष प्राचीन हूँ अतः 
उनकी समकालीन होने के नाते कोपिया की गुरियाँ भी उस काल की होनी चाहिए। वस्तुस्थिति 
यह हैँ कि पिपरहवा की गुरियाँ भी कोपिया में हो बनी भीं तथा उस काल और स्थान की अत्यंत 
प्रसिद्ध वस्तु होने के कारण श्रद्धाल्‌ भक्तों ने उन्हें यहाँ से छे जाकर उसी प्रदेश में केबल ४० मील 
की ही दूरी पर स्थित पिपरहवा के स्तूप में भगवान्‌ बुद्ध के शरीर-घातु के साथ स्थापित किया 
था। भारतवषं में अनेक प्राचीन स्थानों से हमें शीशे की गुरियाँ मिलती हें कितु अभी तक उनका 
कालछ किसी प्रकार निदिचत नहीं किया जा सकता है। कोपिया से प्राप्त शीशे की वस्तुओं की महत्ता 
इसी काल में हे कि हम इनके निर्माण का काल निश्चयपूर्वक निर्धारित कर सकते हैँ। इसके अति- 
रिक्त भारतवर्ष में इतनी प्राचीन शीद्ं की उद्योगशाला के अस्तित्व का प्रमाण भी पहली बार 
इन्हीं वस्तुओं द्वारा हमें मिला हे। 
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फलक ११ 


श्री संपूर्णानंद जो का चिहिलास 


रामेश्वर सहाय 


यों तो श्री संपूर्णानंद जी राजनीतिज्ञ, साहित्यकार, पत्रकार, ज्योतिविद्‌, विज्ञानवेत्ता, अध्या- 
पक तथा छेखक प्रभृति न' जाने क्या-क्या हैं, पर हमारी दृष्टि में प्रकृत्या वे दाशशनिक हें। उनकी 
रचनाओं के अध्ययन से पता चलता है कि उनका भन जितना दाशेनिक विषयों में रमता है, उतना 


अन्य विषयों में नहीं। दा्शनिक विषयों का विश्लेषण करते समय उनकी लेखनी अपने समद्ध स्वा- 
ध्याय की समर्थ शक्तिमत्ता से पाठक के मन-मस्तिप्क पर छा जाती है। उनके निबंधों में प्रतीच्य 


दर्शन, बड़े स्वारस्य के साथ आर्य दर्शनों के मत का समर्थन करते हूँ। अन्य शब्दों में यह बात ऐसे 
कही जा सकती हूँ कि उनके दार्शनिक निबंध एवं ग्रंथ प्रतीच्य दर्शनों के सहयोग से लाभ उठाते 
हुए भार्य दर्शन विशेषतया शांकर मत को जीवन की निखिल समस्याओं का समाधान करनेवाला 
समर्यतम' एवं पूर्णतम साधन सिद्ध करते हें। यह हे उनकी विशेषता। समीक्ष्य अ्ंथ पर कुछ लिखने 
के पूर्व हमें यह देखना है कि छोग सामान्यतः प्राच्य एवं प्रतीच्य दर्शनों का अध्ययन किस प्रवृत्ति 
से करते हूँ ? इस प्रश्न के उत्तर में यह बात बिना ननु' नच' के कही जा सकती हैं कि प्राच्य 
दर्शन विशेषतया भारतीय दर्शन का अध्ययन तो मोक्ष, पुरुषार्थ, शाश्वत शांति इत्यादि की उपलब्धि 
की प्रवृत्ति से किया जाता है और प्रतीच्य दर्शन का अध्ययन बुद्धि-परिमार्जन के लिये | यह उत्तर 
प्राच्य और प्रतीच्य दर्शनों के अध्यत्ताओं की सामान्य अध्ययन-प्रणाछी को दृष्टि में रखकर दिया 
गया हैँ। यदि कोई विशेष प्रवृत्ति लेकर उक्त दर्शनों का अध्ययन करता हों, तो यह बात अपवाद- 
कोटि में ही ग्रहण की जायगी। 


इस एकांगी अध्ययन॑-प्रगाठी का श्री संपूर्णानंद जी ने घोर विरोध किया हूं। उनका कहना है 
कि दर्शनों के इसी एकांयरी अध्ययन ने उनके पवित्र तास को कलंकित किया हैँ और इाल दिया 
उनकी शुअ यश:-कोति पर अकमंण्यता का आविल आवरण ! “चिदृविलास” के पूर्व-पीठिका स्वरूप 
अपने जीवन और दर्शन” नामक ग्रंथ के संबंध में वे कहते हूँ :-- विचारशील भनुष्य के सामने 
ऐसी बहुत-सी समस्याएँ आती हैँ, जिनको सुलझाए बिता वैयक्तिक और सामूहिक जीवन का ठीक 
ठीक निर्वाह नहीं हो सकता। समस्याएं नयी नहीं हँ इसलिये इनके संबंध में प्राचीन काल से लेकर 
इस समय तक बहुत-से मत प्रतिपादित किए गए हेँ। उपर्युक्त पुस्तक में इनमें से मुख्य-मुख्य मतों का 


श्री संपूर्णानंद जी का चिट्रिलास 


दिग्दर्शन करा दिया गया था। इनम से कौन-सा समीचीन हूँ अर्थात व्यापक रूप से हमारे सब 
प्रदनों का उत्तर दे सकता हूँ इसका निर्णय पाठक पर छोड़ दिया गया था। यद्यपि कोई भी पाठक 
उस्तक द खकर मेरे स्वारस्थ का कुछ-कुछ अनुभव कर सकता है । (“चिद्विलास” कौ भूमिका 
पृष्ठ १)९। 


इस उदाहरण को पढ़कर जैसा विद्वान्‌ लेखक ने स्वयं लिखा हैं, प्रत्येक समझदार व्यक्ति 
बिता किय्रो कठिनाई के यह अवश्य अनुमान कर सकता है कि उक्त ग्रंथ का उद्देश्य जीवन और 
दर्शन में सामंजस्य स्थापित करना हैँ। इन पंक्तियों के लेखक को यह बात अच्छी तरह ज्ञात है 
कि साधारण लोग ही नहीं, बड़े-बड़े लोग, असाधारण विद्वान्‌ तक दर्शनोंको जीवन से असंपृक्‍त 
मानते हूं । छाख समझाने पर भी उनकी समझ में यह बात नहीं आती कि जीवन और दर्शन सहचर हूं । 


हर्ष हूँ, श्री संपूर्णानंद जी ने अपनी प्रौढ़ लेखनी से इस अम के मूल को एकदम उखाड़ 
फेंका हैँ। इसी उद्देश्य को लेकर “चिद्॒विलास” की रचना हुई है। इस बात को स्पष्ट करते हुए 
श्री संपूर्णानंद जी उक्त ग्रंथ की भूमिका में लिखते हूँ :--'दर्शन का यह महत्त्व हैँ कि वह ज्ञान भौर 
जीवन के सभी अंगों पर प्रकाश डालता है। उसका संबंध विचार के ऊँचे से ऊँचे और व्यवहार 
के नीचे से नीचे स्तर से हे। यह थोड़े से पंडितों के वाग्युद्ध की सामग्री नहीं हूँ। दर्शन, जगत 
को समझने और उसको उन्नत बनाने का श्रेष्ठतम साधन है ।'' 


इन वाक्‍्यों पर थोड़ा विभर्श करना चाहिए। सभी विचारशील व्यक्ति इस बात को जानते 
है कि मानव-मस्तिष्क की सूक्ष्म गवेषणा के फलस्वरूप ही दर्शन का आविर्भाव हुआ है। यहाँ प्रश्न 
उठता हूँ कि मानव-मस्तिप्क ने यह गवेषणा क्‍यों की? क्‍या बुद्धि के विनोद अथवा व्यायाम के 
लिये कदापि नहीं । यह कौन नहीं जानता कि जीवन विविध जटिल ग्रंथियों से जकड़ा हुआ 
हैं। जटिल ग्रंथियों की कोई इयत्ता नहीं। सामाजिक, राजनीतिक, आशथिक, पारिवारिक आदि न 
जाने कितनी जटिल प्रंथ्रियाँ हूँ, जो समप्टि एवं व्यक्ति-जीवन के अभ्युदय-पथ में पग-पग पर रोड़ 
अटकाती हें। कहना ने होगा कि जीवन को यह तनिक भी प्रिय नहीं। अतः यह उनसे मुक्ति 
पाने के छिय चिरकाल से प्रयत्त करता आ रहा हैँ। यही दर्शनों की उत्पत्ति का कारण हैं। जब 
जीतन के जटिल ग्रंथि-जाल को छिन्न-भिन्न करने के लिये ही दर्शनों का भआविर्भाव हुआ हैं, तब 
उसमे असंपृक्त कंसे हूँ ? यह बात कुछ और स्पप्ट रूप में ऐसे समझी जा सकती हे कि जो जीवन 
के गर्भ से संभूत हुआ, उसकी गोद में जिसका पालन-पोषण हुआ और अंत में उसीकी विस्तृत कर्म- 
भूमि में जिसने तारुण्य पाया, वह उससे (जीवन से) पृथक रह भी कंसे सकता है? 


जो समाज, दर्शन को जीवन से पृथक मानता है उसे उपालंभ देते हुए श्री संपूर्णानंद जी 
अपने “जोबन और दर्शन! नामक ग्रंथ में बहुत ही ओजस्वी छाह्दों में कहते हें :-- 

“यदि कोई समाज दर्शन को केवल परीक्षाथियों और श्मशान की ओर एक पाँव बढ़ाएं 
हुए बुइढों का पाठ्य विषय बना देगा और बवैयक्तिक तथा सामूहिक जीवन को राग, देष और 


हित-संधर्ब के आधार पर चलने देगा, तो उसे एक दिन इसका दंड भोगना पड़ेगा। भारत को 
दर्शन ने नहीं गरिराया--भारत के गिरने का कारण यह हुआ कि उसका दर्शन थोड़ें-से पंडितों और 
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संपूर्भानंद अभिनंदन ग्रथ 


साध-संन्यासियों के पढ़न-पढ़ानें का विषय रह गया। उसका देश के जीवन से कोई संबंध नहीं रह गया। 
इसलिये देश निष्थाग शरोर को भाँति विदेशों रीति-तीति और संस्कृति के सामने गिर गया और 
दर्शन भी हास्यास्यद बन गया। जो दाशनिक विचार स्फूर्ति नहीं दें सकता, जो अकर्मण्यता को संतोष का 
नाम देकर अपनी इतिकतंव्यता मानता है, वह शब्द-जाल मात्र हैं जो पैसों या प्राणों के लोभ से 

पियों के सामने सिर झकाए खड़ा रहता हैं उसके मुंह में “अभय ब्रह्म शोभा नहीं देता। जीवन 
को सुदृढ़ दार्शनिक आधारों पर न खड्टा करने का भीषण परिणाम आज पाश्चात्य जगत में देख पड़ रहा हूँ । 


उपरलिखित पंक्तियाँ दर्शन और जीवन के संब्रंथ को अच्छो तरह स्पष्ट कर दंती हैं। अतः 
एतत्संबंध में अब और अधिक लिखना अनावश्यक हूँ। यहाँ तक तो आलोच्य ग्रंथ के उपोदषात- 
स्वरूप उत्को बहिरंग चर्चा हुई, अब उसका कुछ अंतरंग परीक्षण करना चाहिए। 


आलोच्य पुस्तक तोन खंडों में विभक्‍त हूँ :--आध।रखंड, ज्ञानखंड और धर्मखंड। 


आधारखंड में दर्शन शास्त्र का विषय, ज्ञान और सत्य, प्रमाण, ज्ञान में तक का स्थान, 
दाशनिक पद्धति, निदिध्यासन, दिकू और काल झीषकों के अंतगंत बड़ी हो विद्वत्ता के साथ अपेक्षित 
विषयों का विवेचन किया गया है। द्वितोय खंड अर्थात्‌ ज्ञात खंड, ग्रंथ की आत्मा हूँ । इसमें विकल्प- 
जाल, मनः:-प्रमृति, आत्मा, नानात्व का सूत्रवात, नानात्व का प्रसार, नानात्व का संकोच, शीषकों में 
बहुश्रुत विद्वान ने अपने गंभीर पांडित्य का जो परिचय दिया हैं, वह दर्शन-जगत्‌ क्री अमूल्य निधि 
हैं। भगवान्‌ शंकराचार्य ने निखिल प्रपंच को मायिक सिद्ध किया हँ। उनके विचार के अनुसार 
सारा प्रयपंच मन:-प्रसूति हे। हम जिन वस्तुओं को नंत्रों से देखते हे, वे सब मनः-प्रसूति हं--मन की 
कल्पना हेँ। यही नहीं, स्वयं मन ही मायिक एवं अनृत है। उसके मिठत्ते ही उसकी सारी सृष्टि 
स्वतः ध्वस्त हो जातो हँ। इस बात को विद्वान्‌ ग्रंथ-प्रणेता ने आधुनिक वैज्ञानिक अन्वेषणों से छाभ 
उठाते हुए ऐसे सिद्ध किया, जेसे कदाचित्‌ पहले किसो भी विवेचक ने नहीं। 


कहना न' होगा कि आज का युग वैज्ञानिक हँ। अत: यदि आज कोई बात प्रानीन पद्धत्ति 
स समझाई जाती हूँ, तो वह व्यथ्थ-सी समझी जाती हूँ। अत्यंत प्रसंचता के साथ यह बात कहनी पड़ती 
है कि आज के विज्ञान-प्रिय मस्तिष्क को श्रो संपूर्णानंद जी ने अपने तर्को से पूर्ण आप्यायित कर 
दिया हे! प्रांजल शैली में शांकर मत को विज्ञान-संमत बनाने का श्रेय, निस्संदेह श्री संपूर्णानंद जी 
को प्राप्त हे, इसे दाशनिक जगत कदापि-कदापि विस्मत नहीं कर सकता। 


आलोच्य ग्रंथ में श्री संपूर्णानंद जी ने शांकर मत के समस्त अंगों का ऐसा व्यावहारिक और 
वैज्ञानिक रूप प्रस्तुत किया है, जिसकी उपादेयता की ओर कोई भी विचारशोल व्यक्ति आहृष्ट हुए 
बिन। नहीं रह सकता। 


जगत्‌ में जितनी भी, क्रियाएँ ईक्षण की जाती हैं, उनका एक कर्ता होता है। इस सर्व- 
स्वीकृत सत्य के अनुसार हमारे मानस में जो वाराना, भाकांक्षा एवं संवित्‌-संबंत्री प्रचेष्टाएँ स्फुरित 
होती हैं, उनका एक कर्त्ता होना चाहिए। वह कौन हो सकता हूँ ? विवेक उत्तर देता हैं ही 
इसी प्रकार शरीर प्रभूति वस्तुओं को “मेरा” कहनेवाला कौन हे? “मे”। यही आत्मा है। 
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इस संबंध में श्री संपूर्णानंद जी कहते हैँ :--“आत्मा” में है, और सब कुछ वासना, संकल्प, 
संवित, प्रत्यक्ष, शरीर “'मिरा” है। “मेरा” घटता-बढ़ता रहता है। शरीर छोटे से बड़ा होता है, 
उसका कभी-कभी अंगच्छेद हो जाता है। जगत्‌ में व्यवहार से, शिक्षा से, मनन से, ज्ञान में वृद्धि 
होती है वयो-मेद तथा बाहरी परिस्थितियों के भेद से वासनाओं के रूप बदलते रहते हैं, जाग्रत, 
स्वप्न और सुषुप्ति में शरीर और चित्त की अवस्था एक सी नहीं रहती, परंतु इन सब परिवतंनों 
के बीच में “में” ज्यों-का-त्यों रहता है, इसमें कोई बृद्धि-ह्ास' या परिवर्तन नहीं होता।” 


विश्व के अनेक दाशनिकों ने अपने-अपने ढंग से आत्म-स्वरूप को समझाने का प्रयत्न किया 
है, कितु मेरी समझ में श्रो संपूर्णानंद जी का ढंग सरकतम एवं सुगमतम हैँ। प्रायः देखा गया हैं कि 
बड़े-बड़े दार्शनिक भी गूढ़ विषयों का प्रतिपादन करते समय उलझ जाते हें, कितु चिदृविलासकार में 
यह बात नहीं। उसके शब्द-प्रति-शव्द सुलझे हुए हंँ। 


.प 


हमारी समझ में “चिद्विलास” की सब से बड़ी विलक्षणता है, कला और सौंदर्य का दार्श- 
निक विश्लेषण। वैसे तो, जेसा हमने पहले कहा है, आलोच्य ग्रंथ नव्य शैली में शांकर मत की 
सुबोध व्याख्या करता हँ। पर इस' बात में वह उससे भी आगे जाता हूँ। शंकराचार्य ने ही नहीं, 
विश्व के दूसरे दाशनिकों ने भी कला और सौंदर्य को दर्शन से पृथक्‌ माना है, कितु तत्त्वत: बात ऐसी 
नहीं हैं । कला अंतर की सरस अभिव्यंजना हू । सौदर्यानुभूति का यह तादात्म्य स्थायी नही होता, पर जितने 
समय तक रहता है उतने समय तक वह आध्यात्मिक सधना-जनित तादात्म्य का सबर्णी-सा रहता है । 
“सवर्गी-सा' कहने का स्पष्ट अभिप्राय यह हू कि पूर्ण सवर्णी तो नहीं होता, कितु प्रभूतांश में उससे 
मिलता-जुलता हूँ। 

विज्ञान-जगत्‌ में अभिनव आविष्कारों के आविष्कर्ताओं का तादात्म्य भी सौदर्यानुभूति की 
कोटि का ही हैँ। वे भी बहिरनुभूति से अपने को पृथक्‌ करके ही “अंतर-सागर' में डबते हें, और 
फलस्वरूप कोई रत्न साथ छाते हें । इस प्रकार कछाक।र, दार्शनिक एवं विज्ञानवेत्ता तीनों ही तादा- 
त्म्यानुभूति करते है। इस दृष्टि से तोनों की क्रियाओं में सामंजस्य स्थापित हूं जाता हूँ। 


विद्वात्‌ ग्रंथकार ने सौदर्यानुभूति पर अपना विचार व्यक्त करने हुए इस प्रकार लिखा हैँ :--- 

“यहाँ तो सौदर्थानुभूति के वियय में केवल इस बात पर जोर देना हे कि उस अवस्था में 
मनुष्य अपने को भूल जाता हूं। द्वप्टा की दृश्य के साथ तन्मयता हो जाती है और दर्शन मात्र रह 
जाता हैँ। जितनी तनन्‍्दयता होती है, उतनी ही गहरी सौदर्यातुभूति होती हूँ । सोदय्य की यही कसौटी 
है कि वह चित्त को एकाग्र कर सके। अनुभूति कुछ तो द्रप्टा पर निर्भर करती हूं, कुछ दृश्य पर । 
द्रष्टा अपने को जितना वासना-बून्य करता है उतनी ही उसको सौदय्य की अनुभूति होती हूँ ।' 


सच्चे कवि और कलाकार की व्याख्या करते हुए विद्वान लेखक ने सौदयनिभूति के प्रकरण 
में ही आगे जो अधोलिखित वाक्य लिखे हें, वे विशेष मननीय हँे-- 


देखने वाला अपने साधारण जीवन से ऊपर उठ जाता हूँ, भौतिक जगत्‌ का कुछ अंश 
पीछे छोड़ देता है, उसको ऋणत और सत्य की कुछ झलक मिल जाती हूँ, नानात्व का कुछ उपराम' 
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हो जाता है, उस एक पदार्थ से थोड़ा-बहुत तादात्म्य प्राप्त हो जाता है जो सब का मूल हैँ। वह 
लोग भाग्यवान्‌ हे जिनको यह अनुभव प्राप्त होता है। एकाघ बार स्यात्‌ सब को ही ऐसा हो जाता 
है परंतु किसी-किसी का जन्मना यह सिद्धि प्राप्त होती हैँ। ऐसा अनुभव बहुत देर तक नहीं रहता, 
परंतु जब तक रहता है, तबतक चित्त एक पूर्व उल्लासमय अवस्था में रहता है। जी लोग अपने 
इस अनुभव को दूसरों तक पहुँचाने की क्षमता रखते हे, वही कवि, जौर कलाकार कहलाने के 
पात्र हे।” , 


हमने ऊपर जो विचार व्यक्त किया है, उद्धृत पंक्तियाँ उसका स्पष्ट भाष्य करती हैं। प्रस्तुत 
सौंदर्यातुभूति के प्रसंग में हमें स्कमावतः गीता के विभूतियोग की स्मृति आती है। उस प्रसंग में 
भगवान्‌ ने कहा है :-- 
“यद्यदाभूतिमत्सत्वं श्रीमदूजितमेव वा। 
तत्तदेवावगच्छ त्वंमम तेजों5शसम्भवम्‌ ॥' 
(गीता० अ० १० इलोक ४१) । 


अर्जुन, जो वस्तुएँ बेभव-विशिष्ट श्री-युक्त या ओजथपूर्ण हें, उन्हें तुम मेरे तेज के अंश से 
उत्पन्न समझो। यह एलोक “असाधारण सौंदर्य” की ओर ध्यान आहृष्ट करके सोंदयं-स्रष्टा की स्मृति 
विलाता है। हमारी समझ में गीता के विभूति-योग का कोई दूसरा तात्पर्य नहीं हे, केवल 
सौंदर्यानुभूति द्वारा सौंदय॑-स्रष्टा का साक्षात्कार कराना हैं। इस संबंध में मननशील ग्रंथकार की 
निम्नलिखित पंक्ितियाँ विशेष ध्यातव्य हैं :--- 


“जो किसी भी क्स्तु के प्रति अपने को उस अक्स्था में डाल देता है उसको उस चस्तु 
का थथावत्‌ अनुभव तो होता ही हूँ अर्थात्‌ उसे वह सब संवित्‌ तो प्राप्त होते ही हैं, जो अन्यथा 
त्यक्त रहते हे, बुद्धि को उसमें वह शबितियाँ मूत्रिमती देख पड़ती है जो जगत्‌ को परिचालित करती 
प्रतीत हो रही हैं।' 


इस प्रकार कझा और सौंदयं के दार्शनिक विष्लेषण के परचात्‌ श्री संपूर्णानंद जीने धर्मे और 
शिक्षा के विवय में भी सारगर्भित विचार व्यक्त किए हे। ययास्थान उनका उल्लेख नीचे दिया जायगा। 


क्षाज का दिक्षित धर्म को समाज के ह्वास एवं अधोगति का प्रमुख कारण मानता है 
उसकी दृष्टि में धर्म, भ्रम में फंसाने वाला एक जाल हे। विद्वान्‌ दा्ंनिक ने इस अंत धारणा 
का पूर्ण निराकरण कर दिया है। थर्म का रक्षण बतलाते हुए श्री संपूर्णानंद जी कहते हूँ :--जो 
कमें, निष्काम होकर यज्ञ-मावना से किया जाय, जिस' कम से जीव-जीव में अभेंद की वृद्धि हो, वह 
धर्म हूं।” इसी प्रकार वे धर्म के अंग पर प्रकाश डालते हुए आगे कहते हें :---पार्थक्य, विषमता, 
शोषण, उत्पीड़न का निरंतर बिरोध करना और सौहाद, सहयोग, विद्व-संस्कृति तथा ऐक्य-मूलक 
सदिच्छा के लिये उद्योग करना धर्म का अंग है।” 


ये पक्तियाँ इतनी स्पष्ट हूँ कि स्वत: अपनी व्याख्या कर रही हें। यदि कोई भी विचारशील 
व्यक्ति इन पर शांत मन से विचार करेगा, तो वह इनकी तात्विकता एवं उपादेयता से अवह्य प्रभावा- 
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सम्पूर्णानंद जी का*चिद्विलास” 


न्वित होगा। शिक्षा के सबंध में प्रभ लेखक ने ऐसी महत्त्वपूर्ण वात कही हे, जो सर्वदा स्मरण 
रखने योग्य हँ। नानात्व और पार्थक्य को मिटाकर जो ज्ञान, एकत्व की ओर ले जाय, वस्तुतः 
वही शिक्षा है। इस सारगर्भित लक्षण के अनुसार धर्म और शिक्षा का जो उदार एवं अनाबिल रूप 
श्री संपूर्णानंद जी ने हमारे समक्ष रक्‍्वा है, उस पर हमें विशेष विचार करना चाहिए । क्या ही अच्छा हो कि 
शिक्षा-शास्त्री श्री संपूर्णादंद जी के एतत्विषयक विचारों को लक्ष्य में रखकर शिक्षा-साहित्य की 
रचना करें। 


“चिद्विलास” में योग का अनुपम स्थान हूँ। विद्वान्‌ ग्रंथ-प्रणता का यह भव मत हूँ कि योग 
के बिनों आत्म-साक्षात्कार नहीं हो सकता। वस्तुतः हूँ भी बात ऐसी ही। बिना अविद्यावरण के 
हो किसी प्रकार भी आत्म-साक्षात्कार संभव नहीं और अविद्यावरण तब हट सकता है, जब चित्त-वृत्तियों 
का निरोध हो जाता है। महान्‌ साधक महधि पतंजलि ने अपने “योग दर्शन” सें “योगश्चित्तवृत्ति- 
निरोध:” अर्थात्‌ चित्त-बृत्तियों के निरोध को योग कहा हूँ। उन्होंने वृत्तियाँ, पाँच बतलाई हैं। प्रमाण, 
विपर्थ 4, विकरल निद्रा एवं स्मृत्ति। इन्ही वृत्तियों का निरोध योग हे। 


जब स्थूछ कार्यो के संपादन में भी चित्त की एकाग्रता की नितांत आवश्यकता होती है तब 
सूक्ष्मतम आत्म-स्वरूप के साक्षात्कार के लिये तो वह अनिवार्यतः अपेक्षित हैँ ही। योगियों ने चित्त 
की पाँच अवस्थाएँ बतलाई हें:--क्षिप्त, विक्षिप्त, मूढ़, एकाग्र, निरुद्ध ! 


साधक को चित्त की इन पाँचों अवस्थाओं के पथ से होकर गमन करना पड़ता हूं। 


बेदांत शास्त्र-प्रणत। महषि व्यास ने भी “तत्त्व-दर्शनाभ्युपायों योग:” अर्थात्‌ 'तत्त्व-दर्शन! के 
उपाय को योग कहा है । कुछ विवेचकों का विचार हे कि सांख्य मार्ग अर्थात्‌ ज्ञान-मार्ग में योग 
की आवश्यकता नहीं हूँ; केवल अविद्या को दूर करने की आवश्यकता हैँ। कितु यहाँ यह प्रइन उठता 
हैं कि अंततः अविद्या दूर क॑ंसे होगी ? बिना किसी प्रयत्न, साधन अथवा अभ्यास के तो वह दूर होने से 
रही। इसी प्रयत्न या प्रक्रिया का ही नाम तो योग हे। महषि पतंजलि ने चित्त-निरोध के प्रकरण 
में स्वयं कई उपाय बतछाए हैं। अतः यह बात निविवाद है कि अविद्या-आवरण हटाने के लिये जो भी 
क्रिया की जायगी, वह योग की व्यापक गरिभाषा के अंतर्गत अवध्य आ जायगी। कारण, उपर्युक्त 
परिभाषा के अनुसार चित्त-वृत्तियों के निरोध का ही नाम तो योग हूँ। एक बात अवश्य है, “योग- 
दर्शन” में चित्त-वृत्तियों के निरोध के जो उपाय बतलाए गए हें, वे अत्यंत उपादेय एत्र॑ विधि-विशिष्ट हें। 


महर्षि गांडिल्य ने अपने प्रख्यात ग्रंथ “भक्ति दर्शन” में भक्ति एवं ज्ञान दोनों ही साधनों में 
योग की अनिवार्य आवश्यकता बतलाई हे। 


कापिल सांख्य शास्त्र में भी “अभ्यासाज्च वेराग्याज्व अर्थात्‌ “अभ्यास” और “बैराग्य” 
के द्वारा दुःखत्रय की “अत्यंत निवृत्ति” मानी गई हे। 


यदि सांख्य दर्शन के उपरिलिखित सूत्र पर ध्यान दिया जाय, तो उसमें प्रयुक्त “अभ्यास” 
एवं “बैराग्य” दोतों ही योग-प्रक्रिया की व्यापक परिधि में अंतर्भूत हो जाँयगे। 
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इस प्रकार योग की महत्ता प्रशस्यतम हूँ। 


योग के सबंध में ग्रथकार ने अधोलिखित वाक्यों में जो विचार व्यक्त किया है, वह विशेष 
ध्यातव्य हूँ :--- 

“नातात्व का प्रसार जगत्‌ का प्रसव-क्रम हैँ, योगाभ्यास उसका प्रति प्रसव-क्रम हैँ। शुद्ध 
ब्रह्म पर अविद्या के कारण जो पर्दे पड़ गए हें, उनको उत्तरोत्तर हटाकर पुनः स्वरूप-प्रतिष्ठित होना 
हो मोगी का उद्देश्य हे।" 


इन बाक्‍्यों-द्वारा योगाभ्यास और योगी के उद्देश्य पर जो प्रकाश डाला गया है, वह आज के 
तर्क-प्रिय व्यक्ति के अंतर के ध्वांत को मिटाने में पूर्ण क्षम हैं। किमधिकमतः: परम्‌ । 


निबंध, विस्तृत होता जा रहा है; अतः अब हम इसका उपसंहार करते हुए इतना और कहना 
चाहत हे कि “चिटदृथिलास” एक अमर दा्शनिक्र कृति हें। वह जीवन के भौलिक एवं आध्यात्मिक 
दोनों ही पक्षों पर देदीप्यमान प्रकाश डालता हूँ। उसका अंतरंग श्री संपूर्णानंद जी के चिरकालीन 
गंभीर एवं व्यापक शास्त्रालोड़न का अमृतोषम नवनीत हैं! 


एक बात और। ग्रंध के उपोद्घात में श्री संपूर्णानंद जी ने एक अनुच्छेद लिखा है :---“लोग 
दाशंनिक से वयक्तिक और सामूहिक धम्मं, सदाचार का स्वरूप पूछते है।वह जानना चाहते हैँ कि 
सत्कर्म क्या हैँ ? कम की अच्छाई की क्‍या परख हैँ? धार्मिक आचरण के पक्ष पे हेतु क्‍या है ? 
आज दाहंंनिक को राजनीति और अर्थनीति, दंड-विधान और शिक्षा के संबध में संमति देनी होगी 
और मार्ग दिखलाना होगा।” हम निस्‍्संकोच यह कह सकते हे कि “चिद्विलास” में इस बात का 
पूर्ण निर्वाह किया गण्ग हैं। हमारी समझ में दशन-वाहृमय में श्री संपूर्णानंद जी की यह अन्यत्तम 


देन है। “चिद्विक्तास” के पढ़ने के पश्चात्‌ अंत में मुख से यह बरबस निःमृत हो जाता है :-- 


“फिल्स।सफी इज़ नाट ऐन इंटछेकचुअछ परसूट बट डेंडिकेटेड लाइफ" 
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विश्वात्ा 


राधाकप्रल मुकर्जों 


मा[तव-समाज नैतिक नियमों की व्यवस्था तथा मर्यादा की स्थापना के हियें संकेतों और 
प्रतीकों का अवलंवन अनिवार्य हैं। भाषा, तक॑ और संकेतों के अभाव में, मनृष्य इतनी नैतिक और 
बौद्धिक उश्नति कभी न॑ कर सकता जितनी आज कर सका है। सूक्ष्म विचार तथा रचनात्मक कल्पना 
से उत्पन्न सामाजिक आद्शों और प्रतीकों से मनुष्य की जो विवेकवृत्ति बनती हूँ उसीके द्वारा उसका 
नैतिक जीवन ढलता और नियंत्रित होता है और वही उसे समाज की मर्यादा के अनसार अपनी 
परिस्थितियों पर नियंत्रण रखने में समर्थ बनाती हँ। सभ्यता की आदिम अवस्था में मनष्य ने ऐसे 
आदर्शों और प्रतीकों की सृष्टि की थी जिन्हें वह स्वतःपूर्ण मानकर उनमें श्रद्धा रखता था। वह 
भाग्य या नियति, अनंत कारण-परंपरा तथा कर्मफलर में विश्वास करता था जिसमे सामाजिक वैपम्य 
एवं अत्याचार से उत्पन्न आंतरिक दुूंद्वों से उसे मुक्ति मिलतो थी। इसी प्रकार देव-दया तथा ईश्व- 
रीय अवतारों में विश्वास करने के कारण व्यापक सामाजिक उथल-पुथल के समय उसे बांछित नैतिक 
अवलंत्र प्राप्त होता था। आदर, रूढ़ि और धर्म की बाह्य कठोर सत्ता ही मनुष्य के हृदय में अंतः- 
चतन। बनकर बेठ जाती हूं, कितु पुनः जब अंतःचेतना से इनका विकास होता हे तब लोग उसे 
दिव्यदशंन अथवा अंतःप्रेरणा से प्रादुर्भूत मानते हें। इसमें कोई संदेह नहीं कि किसी जाति में सतों 
था पैगंबरों पर उतरी हुई मानवनीति या धर्म की इलहामी किताब अथवा स्वर्गीय विधान, भया- 
नक परिस्थितियों में भय, चिता आदि के बीच उस जाति को दृढ़ नैतिक अबलंब देता और उसका 
बौद्धिक परितोष भी करता हू ! 


यह सत्य हैँ कि फ्रायड का कहना था कि धर्म विज्ञानयुग के पूर्व का एक भारी भ्रम है और 
जब मनष्य प्रकृति की शक्तियों और जीवन की परिस्थितियों को ठीक-ठीक समझकर जीवन को भय और 
चिता से मूक्‍त बनाने में समय होगा तब यह अम दूर हो जायगा। परंतु पीछे, उसके मानसिक 
क्रियाओं के एकमात्र नियामक के रूप में सुखदुःख के सिद्धांत के त्याग तथा मृत्यु-भावना के सिद्धांत 
के पोषण से, मानसोपचार पद्धति में धर्म और नीति की पुनः प्रतिप्ठा हो गई। मानस-चिकित्सा 
में मनुष्य के आंतरिक निरोधों पर विजय पाना आवश्यक हूँ और इसलिये सुखदुःख क्री भावना 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रथ॑ 


से आगे बढ़कर उसकी मृत्यु भावना को प्रभावित करना पड़ता है। यह एक नैतिक आवश्यकता 
है । इसके अतिरिक्त कभी-कभी रोगी की शरहुंवृत्ति की सबलता के कारण चतुर से चतुर मानस- 
चिकित्सक भी उसे प्रभावित करने में असमर्थ हो जाता हैं। तब उसे प्रभावित करने के लिये उसकी 
उन्मत्त सुखहालस। को मंद करना, उसके अहंकार को नत करना--उसकी धरमंबुद्धि को जगाना पड़ता 
है। इस प्रकार मानस-चिकित्स। में प्रतीक, आदर्श तथा धामिक और नैतिक प्रक्रियाएँ साथ-साथ 
चलूती हैँ और वे रोगी के स्वास्थ्यदाभ के लिये अनिवायं हें। धाभिक और नेतिक आदर्शों तथा 
उनके द्वारा बने हुए संस्कारों से प्रत्येक काम्रेक्षेत्र में मनुष्य का दैनिक जीवन अधिक अथंपूर्ण एवं 
अनुभव की दृष्टि से अधिक समृद्ध हो जाता है! परंतु आदर्शों और नियमों को सर्वथा निरपेक्ष एवं 
पूर्ण मान लेने क॑ कारण शीघ्र ही नेतिक भावना संकीर्ण हो जाती हैँ) तब मनुष्य का विचारशील 
ताकिक' भन' केवल धामिक आदक्षों अथवा धर्म के दाशनिक ढांचे पर ही आक्रमण करके चुप नहीं 
बैठता, प्रत्युत वह इच्छा तृप्तिमय पूर्ण समृद्ध जीवन की कामना के साथ-साथ एक नवीन नेतिकता 
तथा उच्चतर गुणों एवं अनुभवों की आकांक्षा करने रूगता है। 


मनुष्य ज्यों-ज्यों सभ्य होता जाता हू त्यों-त्यों व्यक्तियों तथा भिन्न-भिन्न वर्गों का वेशिष्ट्य 
और महत्त्व बढ़ता जाता है और उनके भिन्न-भिन्न उद्देश्यों और आदशों को अपना छेने के कारण 
पीढ़ियों से अध्यात्मिक संस्कार के रूप में चले आते हुए पुराने सामाजिक आदर्श और प्रतीक छिन्न- 
भिन्न होकर भिन्न-भिन्न अनेक आद्शों और प्रतीकों का रूप घारण कर छेते हें। आधुनिक सभ्य संसार 
का मनुष्य देखता है कि न केवछू उसके परंपरागत वर्ग और संस्थाएँ तथा उनके उद्देश्य और मान- 
: तुलाएँ निरंतर बदलती जा रही हैं, प्रत्युत उसके वे सामाजिक आदर्श और परंपराएँ भी टूठती जा 
रही हैं जिन्हें वह पूर्ण, शाश्वत तथा विधि का विवान मानता था। इस प्रकार आधुनिक सभ्य 
मानव अपने व्यक्तिवाद और सामथ्य॑-वैधिष्ठयघ तथा जीवन के उच्चतर तत्त्वों के लिये अपनी आकु- 
छता के बावजूद अपने परिवर्ततशील समाज में किसी नैतिक अवलंब से सर्वथा वंत्रित हैं। 


कई प्रकार की समाजिक प्रवृत्तियों ने आधुनिक सभ्य मनुष्य की नैतिक निरवलंबता को बढ़ा 
दिया है। एक दूसरे से निकट संबंध रखनवाले प्रारंभिक वर्गों और संस्थाओं का स्थान अब ऐसे ' 
मिश्र और परोक्ष वर्गों और संस्थाओं ने ले लिया है, जिनमें व्यक्तिगत संबंध दुर पड़ जाते हे। जीवन 
की क्षिप्र गति ने प्राचीन भादशश, प्रतीक, सदसद्विवेक तथा नेतिक भावना को नष्ट कर दिया हैं, 
परंतु इनके स्थान पर अभीतक नए जआादशों, प्रतीकों आदि का विवास नहीं हो पाया हूं । दूसरे, 
यांत्रिक, औद्योगिक और राजनीतिक क्रांतियों के कारण व्यापारादि का विस्तार जभनदृव्यापक हो गया 
है। एक महाद्वीप में दुर्भिक्ष, महामारी या राजनीतिक उथल-पुथल का प्रभाव दूसरे महाद्वीपों पर भी 
अनेक प्रकार के संकटों के रूप में पड़ता हैँ। विश्व में खाद्य, खनिज और कच्चे माल की कमी तथा 
यातायात में वायुयन और रेडियो ढारा होनेवाली क्रांति के कारण राष्ट्रों में अश्वुतपूर्व अन्योन्यापे- 
क्षिता आ गई हूँ। मिश्र वर्गों का आकार विश्वविस्तृत हो गया है। फिर भी मनुष्य न अब तक 
सार्वभौम आशिक नियंत्रण अथवा विश्व-शासन-तंत्र का निर्माण कर पाया है और न उस विद्व-चेतना 
का विफास कर सका है जिसके बिना संपूर्ण विज्ञान-शक्ति के होते हुए भी सभ्यता नष्ट हो जायगी। 
इस कारण पुनव्यंवस्था के लिये आकुछ मानव अपने उन सिश्र समूहों--आर्थिक या राजनीतिक 
दलों या स्वतंत्र राज्यों--से अधिकाधिक चिपकता जाता हूँ जिनका निर्माण औद्योगिक क्रांति की प्रारं- 
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भिक अवस्था में हुआ था और जो आज की विस्तृत तथा धन्‍्योन्याश्रित अर्थ-व्यवस्था एवं राजनीति 
में उतने ही बेकार हें जितने प्रारंभिक मौलिक-वर्ग। वह अपनी पूर्वकाखीन वर्ग-बृत्तियों एवं सामा- 
जिक भहृत्त्वाकांक्षाओं को इतना कसकर पकड़े हुए हें कि सामाजिक आदक्षों और प्रतीकों में कोई 
इस प्रकार का बड़ा परिवत्तेन संभव ही नहीं होता जो किसी विष्व-व्यवस्था में व्यक्तिगत तथा सामा- 
जिक शांति के लिये आवश्यक है। 


एक ओर तो, मनृष्य में अभूतपूर्व व्यक्तिवेशिष्टथ्र प्रकट हुआ है। आज के औसत श्रेणी के 
मनुष्य तथा गेटे, गांधी या अइंस्टीना के बीच का अंतर उससे कहीं अधिक हैँ जितना विगत युगों 
में औसत मनुष्य तथा सामत या मुखिया के बीच होता था। आधुनिक मनुष्य के विकास का क्षोत्र 
अत्यंत विस्तृत एवं सर्वथा उन्मुक्त हे। परंतु प्रतिकूल सामाजिक और सांस्कृतिक परिस्थितियाँ प्रायः 
उसके विश्विष्ट गुणों और शक्तियों को कुचल देतीं, या फिर उसे समाजविरोधी अनुचित मार्गोपर ऊुगा 
देती हें। चाहे सदसद्विवेक हो या व्यापक प्रेम और दया की भावना अथवा सौंदर्य या पवित्रता की 
दृष्टि---मनुष्य के सभी विशिष्ट गुणों और शक्तियों का पोषण, पललवन और विकास समूह या 
समाज के ही द्वारा, हुआ करता हूँ। परंतु ञञाज के युग में, प्रतिभावानों की बात छोड़िए, औसत 
से कुछ ही ऊँचे मनृष्य को भी, अपनी व्यक्तिगत शांति और सफलता की उपरूब्धि में अपने वर्ग 
या समूह की सहायता नहीं मिलती । दूसरी ओर ऐसे मिश्र और परोक्ष वर्गों द्वारा जिनमें वेयक्तिक 
संबंध छिन्न हो गए हे, मानवीय वृत्तियों की कंवऊ आंधिक तुष्टि होती है। तिसपर भी वे वर्ग 
भनुष्य के व्यक्तिगत जीवन' पर भी आधात करते हें और अनेक के भनं-स्वातंत््य को भी नष्ट कर 
देते हें जो मानवता के लिये आधुनिक विज्ञान तथा जनतंत्र की विशेष देन है। 


वर्तमान सभ्यता का यह विश्वास प्रतीत होता है कि व्यक्ति के नेतिक आचरण की उपेक्षा 
कर के भी भादर्श समाज की रचता की जा सकती है! आज के समष्टि समाज, में व्यक्ति की रिथतति 
केवल यंत्र के पुर्जे की-सी रह गई है। व्यक्ति केवल विचारहीन, विश्वासप्रवण एवं कलह॒प्रिय, समूह 
का प्राणिमात्र रह गया है। उसकी समझ में उसका समूह या वर्ग ही उसके आहार, मैथुन, आरोग्य, 
मुक्ति---उसकी सभी आवश्यकताओं की पूर्ति करेगा। आधुनिक पाश्चात्य जहु-जनतंत्र और सर्व-जन- 
तंत्र दोनों ही व्यक्ति के अधिकारों की उपेक्षा करते हे और व्यक्ति का स्थान' बड़े बड़े वर्गों, दलों 
और संस्थाओं को देने हैं। बरद्याव कहता है--“उन्नीसवीं. और बीसवीं शती में मनुष्य का आदश 
अत्यंत अस्पष्ट, प्रायः लुप्त हो गया है। जब यह मान लिया गया कि भसनुष्य सामाजिक परि- 
स्थितियों का परिणाम है, तब समाज का हो आदर्श उसका भादर्श हो गया।” 


इघर प्राव्य संसार विचारशील, मुक्त और सामान्य विश्व-मानक का आदर्श उपस्थित करता 
है। भारत का आदर्श कर्पोगी मुक्त पुरुष (जोवन्मुक्त और बोधिसत्व) हैँ। मुक्त पुरुष अपने को 
विश्व के सु, शांति और सौंदर्य के सूक्ष्म प्रतिरृप या प्रतिबिब के रूप में अनुभव करता हूँ। 
उसका स्वपूर्णता का आदर्श वह पुरुषोत्तम है जिमे गीता में भगवान का विश्वरूप कहा है और जो 
संपूर्ण व्यक्त विश्व में व्यापक, सब जीवों की अंतःचेत्तना है। यह रूपक मात्र नहीं है। मनुष्य विदव 
के चराचर समाज में अपना आत्मविस्तार करके, प्रेम और सेवा द्वारा समस्त प्राणियों में आत्म- 
वत्‌ अनुभूति कर के ही सच्चा आत्मज्ञान प्राप्त कर सकता है। प्रेम, दया, सहानुभूति, विनय 
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इत्यादि श्रेष्ठ गुण चितनशीर मनृष्य में अतायास और धहैतुक जाते हेँ। जीवन्मुक्त या बोधिसत्व 
संसार-त्यागी नहीं होता। वह प्रायः कत्तु त्वाहंकार एवं जयाजय की भावता से रहित होकर ही कर्म 
में प्रवृत होता है। अतः जीवन और समाज के प्रति उसका भाव सर्वत्राही, पुर्"णं और समरस होता 
है। जीवनूमुक्त गीता में कहा हे--“मुक्‍त वही हे जो अपने को जगत्‌ के समस्त प्रार्णियों के भीतर 
देखनेवाला, अहिसापर तथा सब जोवों के हित में रत हं।” इसी प्रकार अरब का प्रसिद्ध दार्ण- 
निक रहस्यवादी अलगजालो ईदवर तथा सब जीवों की एकता पर जोर देर हुए लिखता हँ--ईश्वर 
ने कहा है कि मेरा सेवक इसलिये मेरे निकट आना चाहता हैँ कि में उसे अपना मित्र बनाऊं, 
और, जब में उसे अपना मित्र बना छेता हूँ तंब में उसका कान, नाक और जीभ बन जाता हूँ। 
यह ऋग्वेद के एक मंत्र की याद दिलाता है जो उपनिषदों और गीता में अनेकबार दोहराया गया हूँ। 


पूर्वीय जातियों में जीव-मुक्त विश्वपुर॒ुष का आदर्श अहंकार के जाड्थ को दूरकर मनुष्य की 
चेतना तथा भावसीमा के विस्तार में सहायक होता हैँ। महाय।नी दाशनिक कवि आसंग का कथन 
है---“प्राणियों के प्रति बोधिसत्व का प्रेम विश्व का एक महान्‌ आहचरयं है। अथवा, यह कहना ठीक 
नहीं; क्योंकि बोधिभत्व के लिये तो आत्म और पर अभिन्न हैं, सब जीव उसीके रूप हें।” विश्व 
के संपूर्ण साहित्य में विश्वव्यापिनी करुणा का वैसा स्तुतिगान कहीं न मिलंग। जैसा महायानी कवि 
संसारत्यागी राजकुमार शांतिदेव की उक्तियों में मिलता है--/जिसक द्वारा हमारे भीतर बुद्ध के 
गुणों का उदय होता हूँ वह तत्त्वकण प्रत्येक प्राणी के हृदय में विद्यमान है। इस कारण प्रत्येक प्राणी 
आदर का पात्र हूँ। बुद्ध जीवों के हेतु अपने शरीर को यातना देते और नरक में भी जाते हैं। 
इस' हेतु हमें अपने बुरे से बुरे शत्रु का भी हिंत ही करना चाहिए। बुढ्ों के प्रसादार्थ जाज से ही 
में स्वभावेन' विश्व का सेवक बनता हूँ। यदि विश्वरक्षक को इसीमें प्रसन्नता हो तो जनसमुदाय 
अपने पैरों से मेरा सिर कुचल कर मेरा अंत कर डाके।” इस प्रकार करुणावान पुरुष का आंदर्ण 
प्राच्य देशों में कई शंताब्दियों से त्याग तथा दान-दया की भावना जगाता रहा है। चीन में आज 
दिन' तक प्रतिवर्ष बीसों नव-दीक्षित भिक्ष्‌ बोधिसत्व होने की प्रतिज्ञा करते हे और उसके बाद से 
उनके शदिष्य उन्हें 'ता-पुर' या महाबोधिसत्व कहकर संबोधित करते हे। 


यूरोपीय सम्यता कई भिन्न-भिन्न सभ्यताओं के सिथ्रण से बनी हें। यूनानी-रोमी समाज में 
विवेकशील राजनीतिक पुरुष के आदर्श का प्राधान्य था। ईसाई मत ने मध्यकाछ में वहाँ आश्रमवासी 
संत पुरुष तया राज दरबारी वीर 'नाइट' का जाद्श प्रस्तुत किया, जिनमें से एक का प्रभाव मठों 
और गिर्जाचरों में था और दूसरे का जनता पर। नव-जागरण-काल में सुरुचि और सुबुद्धि-संपन्न मनुष्य 
का आदर्श सामने आया जिसका जीवन यूनानी संस्कृति, तथा एजिया से व्यापार द्वारा प्राप्त घन, 
दोनों से संपन्न था। फिर उचन्नोसवीं श्ती में पूंजीवादी उद्योगवाद की प्रथम अवस्था में अर्थवादी मनुष्य 
का आदर्श प्रस्तुत हुआ। हाकिग के शब्दों में इसके दो रूप हुए--एक तो स्वाधीन, स्वतंत्र-विचारशील 
अर्थवादी भद्रपुरुष जो मिल के दर्शन का सार तत्व है; ओर दूसरा पराधीन, विचार-स्वातंव्य-रहित 
अर्थवादी श्रमिक, जो माक्से के दर्शन का सार है। हाकिंग के ही मतानुसार पूर्ण मनुष्य के रूप में 
ये दोनों ही असफल हेँ। इसके पश्चात्‌ बीसवीं श्ती में पूंजीवादी उद्योगवाद की द्वितीय अवस्था में 
आधिक भद्गपुरुष के आदर्श को पीछे हटना पड़ा और श्रमिक को समूहपुरुष या वर्गपुरुष के रूप में 
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विशेष महत्त्व प्रदान किया गया। यह समाज के लिये एक नया जीव है जिसने अपनी परंपरागत 
प्रकृति को त्याग दिया है तथा जो समाज और संसार की ज्ञांति के लिये बहुत भयावह हैं। 


यह लक्ष्य करने योग्य है कि बहुत बड़े मानवतावादी डॉस्टाएफ्स्की ने अपने “शिगरालोविज्स” 
में समूह-मानव तथा सम्ष्टि-(वर्गरहित) समाज के अत्याचार और अष्टाचार का अनुमान इस प्रकार 
पहले ही कर लिया था कि “इसमें बुद्धि, विज्ञान और शिक्षा का स्तर नीचा कर दिया गया है। 
महान मस्तिष्कों की इसमें कोई आवश्यकता न रहेगी। या तो वे निर्वासित कर दिए जायेंगे या मार 
डाले जायेंगे। गूलामों में समानता होनी अनिवार्य है। एकतंत्र में स्वतंत्रता और समानता कभी नहीं 
रही, परंतु इस' समूहतंत्र में तो समानता निश्चय रहेगी। यही “शिगालोविज्म” हूँ। संसार में जिस 
एक क्स्‍तु का अभाव हैँ वह हैँ अनुशासन । फासिज्म और नाजिज्म की पराजय के बाद भी इस 
शिगालोविज्म का आदर्श अभी जीवित है। इसका कारण यह है कि समूह-मानव संघर्ष, कांति, 
अधिकार और अधिनायकत्व के आदर्श में ही उल्लास का अनुभव करता हूँ । 


जैसा समाज होता हूँ वैसे ही उसके आदर्श होते हेँ । श्रेणीरहित समूहबद्ध समाज के आदर्श 
सदा चिता, भय, घृणा और आक्रमण की ही मूलबद्ध वृत्तियों को अभिव्यक्त करते हूं। धामिक तथा 
परंपरागत थादर्श इनसे भिन्न हँ। वे आदिम प्रवृत्तियों की नही, वरन्‌ प्राकृतिक एवं स्थायी भावों 
तथा एक जटिल प्रकार के भावविकास और भावतुष्टि की अभिव्यक्ति हैँ, जिनका लक्ष्य शवित और 
अधिकार नहीं वरन्‌ मानव-पूर्णता है। परंतु अब ये आदर्श अनुदिन' वर्धभान बृहद्‌ मानव-समुदायों 
की कल्पना तथा कमंमावना को जगाने में असमर्थ हो गए हें। 


यदि भानवजातनि' तथा उसकी संस्क्ृतियाँ ऐसे प्रतीकों और क्षादर्शों का आधार छेकर जीती 
हैं जो केवल काव्यगत रूपक नहीं बरन्‌ सर्वश्रेष्ठ नैतिक और कध्यात्मिक तत्त्वों से नि्भित होते हे, तो 
आज के समूह-मानव का सामाजिक आदर्श निश्चय ही परर्णपुरुष--नेतिक, आध्यात्मिक, दिव्य या 
विश्वपुरुष--का आदर्श होगा। आधुनिक मानव ने अपूर्ण प्रतीकों और भादर्शों के अवलंबन के फल 
स्वरूप जितना पतन, देखा है उसका ध्यान कर वह आज अपेक्षाकृत अधिक पूर्ण आदर्श की खोज में 
है। पूर्णणानव के आदर्श में केवल धर्थपर मानव की स्वतंत्रता और कर्मोत्साह के अथवा समूह-मानव 
की सहयोग-भावना तथा दढ़-संघटन-शक्ति के ही तत्त्वों का होना आवश्यक नहीं है; उसमें श्रेष्ठ 
नैतिक और आध्यात्मिक गुण भी होना चाहिए । प्रार्चीन ऋषि-मुनि या विश्वपुरुष या बुद्ध के आदर्श 
में ये गुण निहित थे। परंतु आज तो महासमाज या बृुहत-सम।ज के प्रभाव, साया और आकर्षण ने 
पूर्ण-पुरुष के आदर्श को नप्ट कर दिया हैं। 


आज यंत्र तथा संघटन की वेदीपर समूह-मानव के व्यक्तित्व तथा श्रेष्ठ गुणों का जो बॉलि- 
दान' हो रहा है उसे रोकने का एक ही उपाय हूँ। वह यह कि मनुष्य का नित्य का आ्थिक 
जीवन और अनुभव, उसका नेतिक कार्यक्रम, शिक्षा और अनुशासन, सब उसके व्यक्तित्व को पूर्ण 
बनाएँ। उसका जटिल सामाजिक जीवन जो कृत्रिसवर्यों में पृथक्‌ू-पृथक्‌ विभक्‍त हैं उसे संयुक्त एवं 
संतुलित कर उसको गतिशील आध्यात्मिक पूर्णता एवं स्वतंत्रता प्रदान की जाय। व्यक्तिगत और 
सामूहिक जीवन की कठोर और यांत्रिक जड़ता और नदृत्वन्ञ भय, घृणा, चिता और निराशा--थे 
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संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


पूर्ण नैतिक जीवन के विकास के मार्ग में सब से बड़ी बाधाएँ हेँ। इस कारण समूह-मानव का उद्धार 
उसके सामाजिक जीवन के प्रत्येक क्षेत्र--धर, पड़ोस, मंदिर, सभा, संस्था, राजनीतिक दल--में 
उसके संपूर्ण अंतःकरण के होधन या पुनःशिक्षण द्वारा प्रारंभ करना होगा। परंतु ऐसा होना तबतक 
संभव नहीं हे जबतक इसके अनुकूल समूह या वर्गों का पुनस्‍स्संगठन न हो, साथ ही जबतक समूह 
अपनी सामाजिक दृढ़त। के लियथ एकरूपता, विशिष्टता और व्यक्ति के कठोर नियंत्रण जैसे उपायों 
का अवलंबन करने के बदले प्रेम और सेवा का मार्ग न अपनाए। समूह-मानव का आधथिक और 
सामाजिक संघटन आकार तथा शंक्तित में दिन-दूना रात-चौगुना बढ़ता ही जा रहा है; परंतु ध्यान' 
रहे कि संकीर्ण दिशा में यह वृद्धि मानव के सर्वश्रेष्ठ गुणों का विनाश करने वाली हे। समूहरूपी 
यंत्र का उद्देश्य राजतीतिक और आशिक दशक्ति-संग्रह होने के कारण उसके द्वारा केवल सशक्त पुरुष 
का निर्माण हो सकता हे, सत्पुरष का नहीं। आज अनेक उच्च-गुण-संपन्न व्यक्ति समाज में सहयोग- 
पूर्ण संभिलित जीवन' अथवा सदाचार एवं सदगुणों के उत्कर्ष का क्नुभव करने में अपने को असमर्थ 
पा रहे हें! वे अपने ही नैतिक और आध्यात्मिक बढ के सहारे एकाकी सा जीवन' व्यतीत कर रहे 
हैं। दूसरी ओर जो छोग समूहों और संस्थाओं के पुनस्संगठन' के कार्य का भार उठाते हैं वे स्वयं 
किसी प्रकार के नैतिक या मानसिक परिक्‍तंन का अनुभव करने में असमर्थ रहे हें। वे केवल इच्छा- 
तुप्तिमय समू ह-मानव के ही विवधित प्रतिरूप या प्रतिबिब मात्र हेँ। 


तो, समूहमानव के उद्धार के लिये, उसे पूर्ण, नैतिक, आध्यात्मिक या विश्वमानव के रूप 
में परिवर्तित करना होगा और स्वायथ॑बर्गों को सर्वागपूर्ण समाज के स्तर तक उठना होगा। दोनों का 
यह विकास एक दूसरे का साधक होगा। परंतु चारित्रिक दृढ़ता, एवं नैतिक विकास की अविलंब 
सिद्धि के लिये संस्थाओं और समूहों के संघटन' में अत्यधिक परिवर्तन अपेक्षित हैं । 


इस' प्रकार दो दिशाओं में विकास' की आवश्यकता हे। एक ते। स्वार्थवर्गों का पूर्ण समाज के 
रूप में परिणति, अर्थात्‌ शक्तिसंघर्ष त्यागकर संस्कृति, सामाजिकता, आत्मपूर्णता और मानवता की 
ओर विकास'। यहू लक्ष्य हिंदू और ईसाई विश्व-मानव के शादर्श में, जो आज के समूह-मानव को 
बिल्कुल उल्दा है, अत्पुत्तम रीति से चरितार्थ होता हूँ। दूसरे, व्यक्तियों और वर्गों के परस्पर प्रेम, 
सामाजिकता और उत्तरदायित्व की भावन। पर अवलंबित प्राकृतिक श्रेणी-विभाग की ओर प्रगति। 
बर्ग-चेतना समाज को एकता और दुढ़ता को भंग करनेवाली हैं परंतु प्राकृतिक श्रेणी-विभाग की 
व्यवस्था वर्गों और समूहों को परस्पर आबद्ध करती हे। 


कर्मातुसार प्राकृतिक श्रेणी-विभाग वह नैतिक या सामाजिक आदर्श है जिसमें भिन्न-भिन्न 
वर्ग अपनी संस्कृति और सामाजिक कर्मों के महत्त्व के अनूसार समाज के निथंत्रण और प्रबंध में 
सहभागी होते हेँ। इस प्रकार की कर्मानुसारोी स्वाभाविक वर्गे-व्यवस्था (या वर्ण-विभाग) का नियं- 
श्रण. करनेवाले होंगे--शिक्षक, उपदेशक, कलाकार, वैज्ञानिक, तत्त्वज्ञ। ये सभी सेवा और त्यागमभय 
जीवन व्यतीत करेंगे। धर्म, दर्शन और समाजदास्त्र का समाज में सब से अधिक' महत्त्व होना चाहिए 
और. शिक्षक, कलाकार, दाशंनिक, न्यायाधीश वकील आदि का स्थान शासनाधिकारियों से ऊँचा 
होना चाहिए। इनके बाद दूसरा स्थान होगा विशेषज्ञों, यंत्रविदों, शासकों आदि का। बर्द्राड रसेल 
का विचार हैँ कि देनिक जीवन में विज्ञान की वृद्धि के साथ-साथ भविष्य में विशेषज्ञों क। महत्त्व 
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विदयात्मा 


ज्यों-ज्यों बढ़ता जायगा त्यॉ-त्यों प्रजातंत्र शासन का स्थान विशेषज्ञों फा शासन लेता जायगा-- 
भले ही प्रजातंत्र का बाह्यरूप अखंड बना रहे। ऐसे नेता और विशेषज्ञ जो प्रेम, सौजन्य और न्याय 
की मूति हों और व्यक्तिगत सुखों के लिये लालायित न हों, समाज के शासन और संघटन के लिये 
तथा लोक को सामाजिक जीवन और कतंव्य की शिक्षा देने के लिये सब से अधिक योग्य हे। 

नित्शे के मतानुसार भी समाज के शिखरस्थ व्यक्तियों को कठोर तपस्थामय जीवन बिताना चाहिए। 
इसका एक सुपरिणाम यह होगा कि सभी श्रेणियों के लोग ऊपर की ओर चढ़ना पसंद नहीं करेंगे। 
ऐसी व्यवस्था में, उच्च वर्गों में जीवन के उच्चस्तर की बेदी पर संतानों के बलिदान के कारण उत्पन्न 
होनेवाली कुल ह्वास की समस्या भी नहीं उठेगी। प्रत्युत, प्राकृतिक श्रेणी-विभाग में उच्च वर्गों के 
विशिष्ट कुलाचार के कारण कृत्रिम जन्मनिरोध के बदले ब्रह्मचयं द्वारा जनसंख्या आधिक स्थिति के 
अनुकूल होगी। 


उपर्युक्त दोनों श्रेणियों के नीचे दो और श्रेणियाँ होंगी, एक व्यापारियों की, दूसरी अ्रमिकों 
की। पंचमश्रेणी में अर्ध-सामाजिक या समाजविरोधी अपराधी, गुड़, वेध्याएँ आदि होंगी। 


यूरप में प्लेटो और भअग्स्तू द्वारा भावित स्वाभाविक वर्ग-व्यवस्था के संपूर्ण सिद्धांत का, 
जो कि ईरानी और भारतीय चतुवर्ण-व्यवस्था में भी निहित है, मूल स्वाभाविक वर्ग-निर्माण तथा 
क्में-व्यवस्था में हे। उसमें नतिक' दायित्व के अनुसार भिन्न नैतिक स्तरों को योजना हूँ। 


सर्वांगपूर्णं समाज में न तो शक्ति, अधिकार और प्रतिष्ठा के लिये वर्गे-संघर्ष हुआ करता है 
और न समूहों यथा वर्गों के पारस्परिवः स्वार्थभय उद्देश्यों और कर्मों संबंधी दुब्यंवस्था ही होती हैं । 
समाज में प्रत्येक व्यक्ति अपना उचित कर्म और स्थान प्राप्त करता हैं। प्रत्येक वर्ग या समूह को 
शांति और स्थिरता प्राप्त होती है, क्योंकि उसकी गक्ति' और उसके अधिकार उसके सामाजिक करत्त- 
व्य तथा उत्तरदायित्व के अनुसार होते हें। व्यक्ति अपने ही कर्मों के द्वारा आत्मपूर्णता प्राप्त करता 
है। यदि वह अपने वर्ग और कम को त्याग कर दूसरे वर्ग के कर्म को अपनाना चाहता हे तो अपने 
ही नैतिक प्रतिप्ठा खोता हैं। उच्च वर्गों के व्यक्तियों की सामाजिक चेतना उन्हें निम्नवर्गों की सेवा 
में तत्पर रखती है। स्वाभाविक वर्ग-व्यवस्था में प्रत्येक वर्ग के कर्मों का विभाग व्यक्तियों के गुण 
और स्वभाव के अनुसार होता ह। प्राचीन भारतीय समाज-व्यवस्था में प्रत्येक व्यक्ति और वर्ग का 
स्थान' या मर्यादा नियत होती है। व्यक्तियों के स्वभावानुसार उनके कम द्वारा उनका वर्ण निष्िचत 
होता है, न कि जाति या रंग द्वारा! चतुरंणं का सिद्धांत ऋग्वेद जितना प्राचीन है और उसका 
संबंध विश्वपुरुष तथा विव्व-ब्यवस्था (ऋत या धमं) से हे। ब्राह्मण ग्रंथों में वण को एक देत् 
कहा गया हैँ “जो अपने स्वार्थ के लिय नहीं दूसरों के निर्मित्त कर्म करता हूँ ।” महाभारत में भी 
कहा हैँ कि _बर्ण-व्यवस्था का कारण जन्म नहीं; प्रत्युत सत्कर्म है। अस्तु | स्वाभाविक वर्ण-विभाग में 
प्रत्येक: वर्ण संपूर्ण समाज के एक अंग के रूप में धन्य अंगों का पूरक हैं।त। हैं और उसमें अधिकार 
से अधिक महत्व कर्तव्य का, भोग से अधिक सेवा का और पुरस्कर से अधिक त्याग का होता हैँ। 


वर्तमान सभ्यता में शांति और व्यवस्था को भंग करनेवाला सब से बड़ा कारण यह हूँ कि 
प्रत्येक व्यक्ति सब से ऊपर की चोटी पर पहुँचने का प्रयास करता है, और प्रत्येक वर्ग भी उस 
शक्ति और अधिकार के लिये जन्य वर्गों से संघर्ष करता है जो ऊपर की चोटी पर ही सुलभ हूँ। 
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क्त॑मान' मानव के नैतिक पतन का कारण यही जशांति तथा जीवन-पथ में बेतहाझा दौड़ है! सर्वाग- 
पूर्ण समाज की दृष्टि वैज्ञानिक दृष्टि है, जिसमें वर्गों का भी स्वाभाविक विभाग होता है और व्यक्ति- 
योँ के कम॑ और मर्थादों का भी संविभाग होता है। उसमें कर्म के द्वारा ही व्यक्ति और समाज 
का पूर्ण विकास होता हैँ। व्यक्ति अपने विशिष्ट गुण-स्वभाव के अनुसार अपने कर्म द्वारा ही सर्वो- 
त्तम रीति से मानवता का हित कर सकता हैँ। भगवद्गीता के अनुसार गुण-स्वाभावानुसार नियत 
अपने-अपने कर्म को अनासक्त होकर करना हो पूर्णता का मार्ग है। ब्रैडले, मेक्सशीलर तथा रूमा- 
नियन विचारक डाक्टर सी० नाले के विचार भी इसी बात की पुष्टि करते हें। यह वास्तविक तथ्य 
हूँ कि प्रकृति द्वारा प्रस्तुत बिदव में कर्मों और लक्ष्यों की प्रभूत राशि में से मनुष्य केवल कुछ को 
ही अपना सकता है; और यदि वह बारी-बारी से सब को आवश्यक समझकर अपनाने का प्रयत्न 
करता है तो न केवछ उसे असफलता मिलतों ह॑ वरन्‌ उसके जीवन में ऐसी अव्यवस्था उत्पन्न हो 
जाती है कि उसके अनेक मौलिक गूण नष्ट हो जाते हें। अतः यह निर्धारित करना मनुष्य का प्रथम 
कर्तव्य हूँ कि समाज के एक प्राणी के रूप में अपने परिभित सामर्थ्य के अनुसार तया समाज में 
अपती नियत मर्यादा के अतुसार उसका लक्ष्य क्या हो। कम के प्रेम का महत्व जाधिक उपयोगिता 
से कहीं बढ़कर होता हैँ। कर्म एक प्रतीक बन जाता हैं जिसके अवल्ंब से योग्य और पूर्ण जीवन 
व्यतीत किया जा सकता हूँ । 


क्या व्त मान उत्पादन-पद्धति में, जब अधिकार और स्वामित्व का उत्पादन से और उत्पा- 
दन का मनृष्य की रचनात्मक प्रवृत्तियों से कोई संबंध ही नहीं रह गया है, उक्त प्रकार की नैतिक 
व्यवस्था हो सकना संभव हूँ ? ऐसे नोतिक परिवर्तन के पहिले संभवतः एक प्रकार की औद्योगिक 
क्रांति तथा विक्रेंद्रीदण की आवश्यकता होगी। कर्मों और लक्ष्यों के व्यक्तिगत स्वाभाविक चुनाव 
की अपेक्षा वर्गों की परिस्थिति में परिवर्तन अधिक वांछनीय और आवश्यक होगा। क्‍या बड़े-बड़े 
आधिक वर्ग और राजनीतिक दल जो शक्ति और अधिकार के लिए परस्पर संघर्ष कर रहे हैं, अपने 
को एक ऐसे सुसंघटित समाज के रूप में परिवत्तित कर सकते है जिसमें प्रत्येक वर्ग का अधिकार 


उसकी सामाजिक उपयोगिता और उत्तरदायित्व पर निर्भर हो, और प्रत्येक व्यक्ति अपने उचित कर्म 
और स्थान पर आरूढ़ हो। 


उच्नीसवीं शती के आ्िक पुरुष का सामाजिक आदर्श लुप्त हुआ, तब उसका स्थान समूह 
मानव के आदर्श ने लिया, यह हम पहिले देख चुके हैं। अब वर्तमान युग में धीरे-धीरे सुसंघटित, 
संतुलित और विकसित व्यक्तित्व के नैतिक आदर्श पर जोर देनेवाला पूर्ण विश्वमानव का आदर 
उत्पन्न हो रहा हैं। इस विकासात्मक प्रगति में इसके बाद दूसरा कदम होगा---पूर्ण व्यक्तित्वपर आघृत 
मानव मात्र की हादिक और नैतिक एकता का दर्शन। विकासवादी, नीतिशास्त्र, मनोविज्ञान, अर्थशास्त्र 
और राजनीति सभी इसी आदर्श को दृढ़ कर रहें हें। अब स्वाभाविक वर्ग व्यवस्था के रूप में 
परिणत एक पूर्ण मानव-समाज की तात्विक एकता को भी स्वीकार किया जा रहा हैँ । 


.._ समाज तथा कर्मानुसार चतुर्वंणं की उत्पत्ति संबंधी प्राचीन हिंदू उपास्यान के अनुसार आदि 

में प्रजापति ने _यज्ञ द्वारा अपने को अनक्‌ प्रजाओं के रूप में विभकत किया। मनुष्य की सृष्टि के 

साथ-साथ उसने वर्णों और उनके उचित कर्मों की भी नियत कर दिया। समाज तथा वर्णों की 
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उत्पत्ति यज्ञ से हुई। इस प्रकार प्रजापति के यज्ञ द्वारा ही सृष्टि चक्र चलता है। यज्ञ बास्तंव में 
एक प्रतीक हैे। “अपने कर्ता को ही तरह मनुष्य को यूप बद्ध यज्ञ-पद्यु की भाँति जीवन और मृत्यु 
को स्वीकार करना पड़ता है। उसे नाना संबंधों में बंधना पड़ता है और अपने भीतर के पशु को 
आत्मसंयम के यूप में बाँधकर जीवन-यज्ञ में उसकी बलि देनी पड़ती हूँ।” व्यक्ति का यज्ञ उसके 
तप स्वाध्याय आदि कर्मों का पालन है। ऐतरेय ब्राह्मण कहता है कि मनुष्य देवऋण पितृकऋतण और 
गुरुऋण इन तीन ऋणों के साथ जन्म' लेता हे। इन ऋषणों का झ्लोधन यज्ञ, संतानोत्पस्ति और 
स्वाध्याय द्वारा होता है। यज्ञहीन मनुष्य संपूर्ण विदव-व्यवस्था को भंग करनेवाला होता हैं। वास्तव 
में वह चोर है, क्योंकि बदले में बिना कुछ दिए ही विश्व के पदार्थों का उपभोग करता है। यह तो 
ब्राह्मण धर्म हुआ। सामाजिक कतंव्यों का पालन करने तथा संसार के दुख दूर करने के निमित्त 
निरंतर कर्मारूढ़ रहना--यह सहायान पंथ का बोधिसत्व को यज्ञ का आदर है। सर्वश्रेष्य महायान 
ग्रंथ 'सद्धर्म पूंडरीक' में बुद्ध को विश्व के पद्म के रूप में माना गया हैँ। विश्व में अनासक्त होकर 
भी बुद्ध उसके सेवक हें और वे प्रत्येक हृदय में उस्त पद्म को विकसित करते हैं। 


संसार में भनुष्य सत्य, दया, और धर्म के पालन की प्रतिज्ञा करता और निर्वाण प्राप्त करने 
के बाद वह उसके फल का त्याग कर विज्ञानी के रूप में पृथ्वी पर रहता है। जो धर्म में दीक्षित 
नहीं हैं वे उसे नहीं देख पाते। परंतु वह उन्हें देखता और उनकी रक्षा करता है। इस महायान 
महाकाव्य ने भारत, चीन, जापान और तिब्बत में असंख्य कला-कृतियों को जन्म दिया जिनमें बुद्ध 
और बोधिसत्व की अद्भुत मूर्ति अंकित है। यह हँ उस भादर्श की प्रेरणाशक्ति जिसने जन-साधारण 
को बीच से अनेक त्यागी और दयावान उत्पन्न किए। 


भारत और यूरप के णतिरिकत सर्वायपूर्ण आध्यात्मिक वर्ण-व्यवस्था का दूसरा उदाहरण 
चीन में मिलता है, जहाँ छः श्रेणियाँ या छः कमं-विभाग हें--शिक्षक, विद्यार्थी, सैनिक, किसान, 
शिल्पी, व्यापारी, अभिनता-दृत-दास इत्यादि। इनको परस्पर आवबद्ध करनेबाला मिंगफरेन का कनप्यू- 
शियन' आदर्श है जिसके अनुसार यदि प्रत्येक व्यक्ति अपना अन्य से संवंध-सूचक नाम' जान ले तो 
वह तदनूसार कर्म करता हैँ और समाज-व्यवस्था दृढ़ बनी रहती हैँ। भिगफ्रेन नंतिक व्यवस्था द्वारा 
समाज को एक मूत्र में बाँधता है। वह सम्राट को दया और जनसाधारण को विनय सिललूता 
है। उसके अनुसार प्रत्येक व्यक्ति को अपना ही कम करना चाहिए। प्रत्येक के लिये समाज में 
अपना नाम या पद जानना आवश्यक हैँ जिसके अनुसार न केवक उसके अधिकार और कर्तव्य 
निश्चित होते हैं, बरन आचार और व्यवहार भी | चीनी नीति-सिद्धांत में जेन' अर्थात्‌ पारस्परिक 
सद्व्यवहार का भारी महत्व है। पिता-पुत्र, राजा-प्रजा, अग्रज-अनुज सभी के लिये जेन का पालन 
अनिवार्य धर्म हैँ। चीनी नीति-सिद्धांत सामाजिक व्यवहार को विज्लेष नेतिक नियम का रूप देने का 
सर्वोत्तम उदाहरण हूँ। परंतु उसमें पारिवारिक सत्‌ संबंध पर जोर अधिक है। भारत में कुटुम्ब 
की अपेक्षा विश्व-पस्थिर पर जोर देने का एक विशेष कारण है। ग्रह है दिव्य या ईश्वरीय यज्ञ 
का तथा प्रत्येक प्राणी में स्थिति विश्वात्मा का आदर्श और प्रतीक, जिनके लिये जनता ने अनेक बार 
महान त्याग किए हों। इनकी प्रतिष्ठा आश्रम-धर्मं के रूप में हुई--अर्थात्‌ वर्ण या कर्म चाहे जो हो 
पर ब॒ुद्धावसथा में मुनिवुत्ति घारण करने की व्यवस्था की गई, जिसमें समस्त कर्मों का छू सामान्य 
विश्वथर्म में होता है । तथापि चीनी नीति-विधान में भी नाम के परिवर्तन के साथ नामी और उसके 
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संबंधों में भी परिवर्तन के सिद्धांत द्वारा विश्ववाद के लिये मार्ग खुछ। रखा भय है। वस्तुतः उसमें 
समाज और विश्व एक दूसरे से पृथक नहीं हैं। 


चीनी नीतिशास्त्र को अधामिक भी कहा जाता है परंतु उपर्युक्त भादर्श के द्वारा वह हिंदू 
ऋत या धर्म अथवा ईरानी अया की श्रेणी में आ जाता है। ईरानी ञबा भी कऋूत या धर्म (विश्व 
व्यवस्था) ही है। संस्कृत शब्द ऋत अर्‌ (नियमन) धातु से निकला है। लैटिन रितस्‌ या ओोर्दो 
इसीसे संबंधित तथा विश्व-व्यक्स्था के नियामक दिव्य यज्ञ के सूचक हूँ। 


भारतीय सूष्टि-व्यवस्था में विकास, पशु से मनृष्य और मनुष्य से अवतार, भर्थात्‌ नीचे से 
ऊपर की ओर होता है और प्रत्येक अवस्था में जीवन और मन पर दिव्य यज्ञ की नियामक शक्ति 
काम करती है! वैदिक कमं-कांड साहित्य में ऐसे यज्ञ-दर्शंन का विकास हुआ जिसमें यज्ञ को भादि 
कारण तथा संपूर्ण विध्य-व्यवस्था का प्रतीक माना गया। बाद के धामिक सिद्धांतों में कर्म की अपेक्षा 
नीतिपर अधिक जोर दिया गया। हिंदू विचारों के अनुसार धर्म केवल विदव-व्यवस्था ही नहीं सामा- 
जिक और नैतिक व्यवस्था का भी प्रतिष्ठापषक हैँ। वह वर्ण, कर्म और आश्रम' को मर्यादित रखने 
बालो शक्ति तथा जन्म-जमांतर में भटकते हुए जीव के लिये न्याय और शांति का सिद्धांत हें। जब- 
तक मनुष्य को कोई ऐसे साभिप्राय तथा परिपक्व एऐंतिहासिक प्रतीक न प्राप्त हों जिनमें वह बुद्धि 
वा अबुद्धिपू्वक प्रवृत्त किया जा सके--जबतक उसकी जीवन, सत्य, प्रेम आदि की धारणा में एतत्‌ 
संबंधी कोई ज्ञात या अज्ञात प्रतीक न संमिलित हों, तबतक उसके सभी व्यक्तिगत कर्म और सामा- 
जिक व्यवहार निरयंक होंगे। उद्योग-धंधों के बीच पड़नेवाले आधुनिक मनुष्य का किसी मानस प्रतीक 
या जादर्श के अभाव में कोई नतिक जीवन ही नहीं हे जो उसे निरंतर होनेबाली चिता, निराशा 
ओर पराजय से उसकी रक्षा करे। 


क्या विश्वकर्ता या विश्वपुरुष के यज्ञ का प्राचीन हिंदू प्रतीक या दिव्य यज्ञ का ईसाई प्रतीक 
विशञान' धमं और कला में, जो कि आज' परस्पर विरुद्ध हो रहे हें,फिर से एकता और समन्वय स्थापित॑ 
कर सकते हे? क्‍या करों के संविभाग को व्यवस्था द्वारा वह परस्पर विरोधी व्गों और जातियों 
में एक सूत्रता छा सकता है? और क्‍या वह पिछड़ी जातियों से हाथ मिलाकर चलने के इच्छुक 
देशों को नेतृत्व को आधार पर विश्व-शासन' और विश्व-सहयोग की स्थापना में सहायक हो सकता 
है ? प्राकृतिक वर्ग-व्यवस्था के विरोधी अत्याचारी रावण प्रत्येक्ष युग और समाज में हुआ करते हें। 
परंतु किसी भी युग में प्राकृतिक वर्णे-व्यवस्था पर मानव-चरित्र को अ्रष्ट करनेवाली और सामा- 
जिक सुख-शांति को नष्ट करनेवाली आज की-सी विपत्ति नहीं आई। समूह-मानव की उछखलता 
और, अबुद्धि तया समाज का समष्टिगत अहंकार, ये संस्कृति को पशु की अवस्था में लिए जा रहे हें! 
केवल सामूहिक धर्म या विश्वास ही इतिहास और समाज में परिवर्तन कर सकता है। हृदय को उद्‌- 
बूद्धि करनेवाले धामभिक प्रतीक या आदर्श इतिहास की अपेक्षा अधिक सत्य होते हैं। ये हृदय में 
ऐसी सबल प्रवृत्तियों और अद्भुत शक्तियों को जगा देते हैँ, जो जीवन से हताश असहाय मानव- 
बुद्धि का पंथ प्रदर्शन करती 


मानव-समाज की दृढ़ता के आदझ्श के रूप में वर्गरहित समूह-समाज उतना ही असफल है 
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विद्वात्मा 


जितना समूह-मानव का आदझं, जो व्यक्ति को नीचे की ओर घसीटता है। आज के मनुष्य को त्याग- 
भय पूर्ण समाज के आदर्श तक ऊपर उठना हूँ जिसमें वर्ग या समूह प्राकृतिक कम-विभाग के आ- 
थ्लित हों और जिसमें शक्ति और अधिकार को वित्तरण प्रेम और सेवा के अनुसार हो। आध्यात्मिक 
धर्ण-विभाग में “सब से बड़ा पद सेवक का होता है; उस्ीका सब से बड़ा करतंव्य और उत्तरदागरित्व 
भी होता है।” वर्गरहित समाज क॑ साम्यवादी आदर में सर्वश्रेष्ठ की छोक के प्रति सेवाभावना 
का बसा निश्चय कदापि नहीं, जैसा यज्ञ के हिंदू प्रतीक या बोधिसत्व के बौद्ध जादर्श अथवा 
दान के ईसाई आद्श में। प्राकृतिक वर्ण-व्यवस्था में त्याग और सेवा का आधार नर में मारायण 
की भावना है। मनृष्य कर्मयज्ञ करता है, अर्थात्‌ वह समाज की सेवा द्वारा अपने भीतर की ईएवर 
प्रदत्त शक्तियों की ही पूर्णता को चरितार्थ करता हूँ। उसमें वर्णों की मर्थादा उनके समाजिक या 
नेतिक उत्तरदायित्व के अनुसार होती हूँ। इस प्रकार वर्ग अपने स्वार्थों के लिये परस्पर संघर्ष नहीं 
करते, बरन्‌ अपने कर्मों की पूर्णता के लिये यत्नशील होतें और इस' प्रकार रामराज्य-सुलभ व्यक्तिगत 
ओर सामाजिक शांति स्थापित करते हू। प्राचोन हिंदू, बौद्ध, ईरानी और ईसाई, सब के प्रेम और 
त्याग के भादरशं ऐसे ही हे । 


नीति और धर्मशास्त्र का कर्तव्य हुँ कि मुष्य और समाज के भाग्य-निर्माण के लिये प्रतीकों 
का उपयोग राचनत्मक मार्गों में करें । अ(ज' जब विज्ञान और मनो-विज्ञान प्रतीकों का त्याग 
कर रहे हें, यही उपयुक्त अवसर हैँ कि नीतिशःस्त्र मानव के कल्याण तथा सभ्यता की रक्षा के लिये 
विश्व-पुरुष और उसके विराट यज्ञ का महत्व स्थापित करें। भाषा, धर्म, नीति, कछा आदर्श और 
प्रतीक ये सब संस्कृति के भिन्न-भिन्न रूप हे। ये ही वे साथन हूँ जिनके द्वारा मनव-समाज मनुष्य 
और. मनुष्य तया भनृष्य और विश्व के बीच निरंतर बढ़नेव।ली एकता स्थापित करता हैँ। गंभीर 
और व्यापक प्रेम और सहयोग की भावनां के लिये मनृष्य का प्रथम साधन प्रतीकों और उप|ख्य(नों 
की रचना हूँ। ये मनुष्य-जीवन का संबंध अतीत तथा भविष्य से जोड़ते हूं। यह मानी हुई बात हे 
कि मस्तिष्क वले प्राणी केवल भविष्य का ज्ञान ही नही रखते, मविष्य का निर्माण भी कर सकते 
हैं। समस्त देहवारियों में मनुष्य के भविष्य का सब से अधिक स्पष्ट ज्ञान होता हूँ और यहू ज्ञान 
उसे भावी पीढ़ियों क हित के लिये त्याग में प्रवृत्त करता हूँ, जंस। अन्य प्राणियों में नहीं पाया 
जाता। 


अपनी प्रतीक और भथआादर्श निर्माण करनंवाली दाक्ति के ही कारण मनृष्य अतीत और भविष्य 
दोनों की ओर अपनी दृष्टि पस।र सकता है। अपनी इस शबित द्वारा वह भविष्य द्रष्टा बन जाता 
और अपनी देश-काछ-विशिष्ट प्राणिसुलभ त्रुटियों पर विजय प्राप्त करता हैँ। जब हिंदू ओम्‌ नमो 
नारायणाय' मंत्र का जप करता हे या बौद्ध बुद्ध धम्मं संघ शरणं गर्चष्छाम' का उच्चारण करता है 
तब इस जप और उच्चारण के द्वारा वह केवल एक मंत्र या मत वा अंग्रीकार नहीं करता, वरन्‌ 
मनसा और कमंणा सत्य, सौजन्य दया और विश्व प्रेम के प्रति अ,न्मसम्ंण के पथ पर अग्रसर 
होता है। मनुप्य आत्मशरण (भत्त सरण) तया आत्म-प्रकार (आत्त दीप) के लिये ही बुद्ध की शरण 
जाता हँ। वास्तव में वह किसी अन्य की शरण न जाकर आत्म पौरुष द्वारा आत्मोद्धार के लिये 
यत्नशील होता हैँ। 
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यदि भनृष्य कौ सामाजिक स्थिति उसे अपने मौलिक गुणों के विकास तथा भदशों की 
की उपलब्धि का भ्रवसर नहीं देती तो वह स्वभावतः धमं, दर्शन, कला आदर्श और प्रतीकों का 
आश्रय लेता है, और अपने प्रेम, सौजन्य और दया द्वारा अपनी संकौ्ण और अव्यवस्थित परिस्थितियों 
का पु]ननिर्भाण करता हैं। पूर्ण आत्म-विस्मृत होकर विश्वात्मा से युक्त होना ही परम शांति तथा 
चरम सत्य है। यह योग बुद्धि, प्रेम तथा कम के ऐक्य या समन्वय के भाश्रित है। विध्वपुरुष या 
विश्वात्मा के ज्ञान, भक्ति और कम के मार्ग विश्व की ही एकता के--एक में अनेक और अनेक 
में एक के लय के--मार्ग हँ। व्यक्तिगत तथा सामाजिक संस्कृति के समन्वय का यह चरम उत्कर्ष 
है। 

“शांत और स्थिर भाव से पथिक निर्वाण के पथ पर बढ़ता जाता है। वह जानता 
हैं जितना ही जधिक उसके चरण क्षत-विक्षत होंगे उतना ही अधिक उसका आत्मा शुद्ध 
होगा । | 

“उसकी सुख-लालस। सदा के लिये नष्ट हो जाती हैँ। इच्छाएँ निर्मूल हो जाती हैं। 
परंतु ठहरो शिष्य, अभी एक बात और हैँ। क्‍या तुम दिव्य करुणा को नष्ट कर सकते हो ? 
करुणा गुण नहीं है । वह सब विधानों का विधान तथा जाइवत झ्ञांति है। वह भनंत 
विश्वात्मा, समस्त पदार्थों के नित्य धर्म का प्रकाश तथा शाइवत प्रेम का विधान हूँ। 

“जितना ही अधिक तुम उसमें अपने अस्तित्व का लय कर उससे एकात्म होगे उतना 

ही अधिक शुद्ध करुणारूप बनोगे। 

“यही है आय मार्ग, पूर्ण बुद्धों का मार्य।/ 





र्र२ 


काल तथा काल्मान 
अवधेश नएायर सिंह 


काल को श्रकृति 


देश और काल्‍ऊू को लक्ष्य करने की शक्ति प्रत्येक मानव में हैँ। यद्यवि हम सभा लोग काल 
के अतिक्रमण तथा देश के प्रद्वार से परिचित हूँ तथापि अभोतक ने तो कार और न देश ही का 
कोई एँसी परिभाषा को गई है जो सामान्य रूप से स्वीकार हो। सभो युगों के दाशनिकों ने इनकी 
प्रकृति के संबंध में विचार किया है, कितु उनमें मतैक्य नही हे। सूयसिद्धांत हिंदुओं के प्राचीनतम 
ज्योतिष ग्रंथों म॑ं से एक हे; उसके अनुसार काल के दो भेद हें-- 

लोकानामन्तकृत्काछ: काछोनन्‍्य: कलनात्मक: | 

अर्थात्‌ “काछ लोगों का अंत करनेवाला है; दूसरा काछ कलनात्मक है।” वेदांतिथों की दृष्टि से 
काल चैतन्य का ही एक रूप हूँ। शब्दरूप में उसका व्यवह/र एक भूमिका के अर्थ में होता हूँ जो 
हमारे अन्य पदार्थों के ज्ञान का आधार है। उनके मत से चंतन्य से अतिरिक्त काझ की कोई पृथरू 


सता नहीं हूँ । 

आइंसूटीन ने यह मत उपस्थित किया हे कि काल उसी अर्थ में मान' हुँ जिस अथे में 
लंबाई, चौड़ाई और मोटाई। भौतिक विश्व में, जब किसी घटना या तथ्य का देश (स्थान) और 
काल (उससे संबद्ध समय) दोनों दिए हों तो वह घटना या तथ्य पूर्णतया विनिदिष्ट हो जाता है। 
देश और काल्‍छ के इस परस्पर संबंध के विषय में आइंसूटीन के पहले के चितकों के विचार बहुत 
अस्पप्ट है। केवल देश ही सत्य का रूप उपस्थित करने के लिये पर्याप्त नहीं है, इस तथ्य को क्लाक॑ 
मैक्सवेल ने बहुत पहुले स्वीकार किया था जब उसने कहा था--“देश (स्थान) में विभाजक चिह्न 
नहीं हँ। देश का कोई भी एक भाग किसी भी दूसरे भाग के ठीक समान हैँ, जिसके कारण हम 
यह नहीं जान सकते कि हम कहाँ हे ।” 


आईंमूटीन को प्रधान श्रेय केवल इस बात का नहीं कि उन्होंने काल में मान का गुण होने 
का अनुभव किया, वरन इस बात का भी है कि उन्होंने एक पूर्ण या निरपेक्ष मान--प्रकार की 
गति--की स्थापना कौ, जो उनके अतुसार सभी परिस्थितियों में प्रभावित रहता है और जो इस 
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परिवर्तनशील विश्व में अपरिवरत्यं है। उन्होंने अपने विचार गणित के द्वारा व्यक्त किए और सूत्र 
निकाले, जिनकी सत्यता की विछले दशक में काफी परख हो चुकी है। आज के भौतिक-विज्ञान 
वादियों क। यह सामान्य मत है कि आाइंसूटीन की स्थापना पूर्ण सत्य न हो, तो भी उसके अति 
निकट अवध्य है। 


.. परंतु आधुनिक दकश्ेतवेत्ता आइंस्टीन के विचारों से सहमत नहीं हूँ। हेनरी वर्गसन का कथन 
है कि देश केवल वर्गन और व्याख्या का साधन्‌ है जो स्वयं अजेय है और जगत का भी ज्ञान 
कराने में असमर्थ है। दूसरी ओर, काल न केवल सत्य है, प्रत्युत केवल काल ही सत्य है।” जले- 
क्जंडर का विचार हैँ कि देश और काल दोनों ही सत्य के रूप हे जिनमें देश का स्थान गौण हूँ। 
उनके मत से “दिश-काल का शरोर देश और आत्मा काल हैं।” देश को काल में काल के द्वारा 
उत्पन्न मानना चाहिए। काल चतुर्नमान नहीं वरन्‌ अन्य तीनों की ही पुनरावृत्ति है।” बढ्रींड रसल 
का उक्त विचारों से तीव्र मतभेद है। उनका कहना है कि “दार्शनिक विचारों के लिये एक निश्चित 
हद तक कल के बंधन से मुक्त होना आवश्यक है। विचार तथा भाव में काल की तुच्छता का 
अनुभव करना ज्ञान का द्वार हूँ ।” इस प्रकार हम देखते हे कि समय (काछ) की प्रकृति के विषय 
म दा्शनिकों का मतेक्‍्य नहीं हे, यद्यपि इसके लिये उनके पास पर्याप्त समय था। 


कालमान 


व्यावहारिक दृष्टि से काल-मापत करने और शुद्धकाल का ज्ञान रखते की रीति जानना 
अतीव आवश्यक हूँ। परिवर्तत, स्थिति, स्थायित्व, वरंच अस्तित्व के भी संबंध में हमारे विचारों 
में काल का अतिक्रमण पूर्वकल्पित रहता है । इन' सब के संबंध में हमारी धारणाएँ अनुभव की पुनरा- 
वृत्ति की संभावता पर आधृत होतों हें। आकाशचारी पिंडों की गति के विषय में यह अनुभव की 
पुनरावृत्ति होतो है। यथा सूर्य उदित होता है, अस्त होता है, फिर उदित होता हैँ और यह क्रम 
चलता रहता हूँ। सूर्य के दो उदयों के मध्य के काछ को हिंदू ज्योतिषियों ने सावन दिन कहा 
है। दो सूर्वोश्यों के मध्य का काल संद। समान' नहीं रहता; दिन प्रति दित उसमें थोड़ा अंतर पड़ता 
हैं। आज हम' जिस २४ घंटे के दिन का व्यवहार करते हें वह एक वर्ष भर के सावन दिनों का 
निकाला हुआ मध्यमान हूँ। 


काल का दूसरा मान ऋतुचक्र द्वारा प्राप्त होता हैँ । जब हम सोलह ग्रीष्मः की कन्या 
कहें तो उसका अथ्थं होगा सोलह वर्ष की कन्या'। उत्तरभारत में व वसंत ऋतु के आगमन के साथ 
आरंभ होता हूँ। दाक्षिणात्य के कुछ भागों में वह्‌ वर्बा के अंत से आरंभ होता हैँ । इस वर्ष को 
अयन (ट्रापिकल) वर्ष कहते हें। 


हम' सभी ने लक्ष्य किया हैँ कि सूर्य वर्य भर में एकबार उत्तर से दक्षिण, फिर दक्षिण से 
उत्तर को जाता हुआ मालूम' होता हैं। सूर्य को इसी गति के कारण ऋतुएँ होती हे ? इस उत्तरा- 
यण और दक्षिणायन' गति का एक चक्र पूरा करने में सू्थ को जो समय लगता हैँ वही अयन वर्ष 
हैं और ज्योतिबिद्या द्वारा उसका शुद्ध मान निकाला ज। सकता है। दूसरा वर्ष, जिसका ज्योतिषी 
लोग प्राय: व्यवहार करते हें, सौर (साइडीरियल) वर्ष है। यह स्थिर नक्षत्रों के योग में पृथ्वी 
द्वारा सूयं की एक पूर्ण परिक्रमा में रूगा हुआ काछ हं। 
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काल एक पूर्ण मात्रा अयवा निरपेक्ष मान माता गया है और पृश्दी तथा अन्य जाकापक्षीय 
पिडों की गति से उसकी माप की गई हूँ। परंतु अमीतक इन गतियों के संबंध में जो ज्ञान प्राप्त 
हैँ उसके अनुसार ये पूर्णतः समान या एकरूप नहीं हूँ। सौरवर्ष घीरे धीरे यद्यपि बहुत अल्प परिमाण 
में, बड़ा होता जा रहा है। पृथ्वी के आकार में ह्वास तथा ज्वार-माटा की क्रिया के कारण पुथ्वी 
के अयनी घुरी पर एकबार घूमने के काल में, अर्थात्‌ दिन की लंबाई में, थोड़ा-बहुत परिवतंन हुआ 
पाया गया हँ। ई० १८९७ में दिन .००४ सेकंड बढ़ गया था और १९१८ में यकायक इतना ही 
छोटा हो गया था। इससे हम यह निष्कर्ष निकालने को बाध्य हूँ कि समान या एकरूप स्थिति केवल 
बौद्ध पदाये है,। ज्योतिविद्या हमें कोई ऐसा समय-सूचक नहीं प्रदान कर सकती जो सर्वथा पूर्ण भथवा 
कभ से कम समान स्थिति वाला हो। 
य्रोपीय पंचांग 

काल के, दिन से छोटे मान के लिये हम घंटे, मिनट और सेकंड क। उपयोग करते हैं। 
काल की इन इकाइयों के लिये हम चाल्डियावालों के ऋणी हे जिनसे यूरप वालों ने पंचांग 
ज्ञान लिया। जब जुलियस सीजर रोम' का अधिनायक हुआ तो उसने चाल्डियावालों के पंचांग में 
सुधार किया। उसने बारह महीनों का फिर से न|मकरण किया और यह निद्चितत कर दिया कि 
विधम' संख्यावाले महीनों में ३१ दिन रहें और श्षेत्र में--फरवरी को छोड़कर, जिसमें केवल प्रति 


चौथे वर्ष ३० दिन हों,--३० दिन हुआ करें। उसके उत्तराधिकारी आगस्टस ने यह निश्चित किया 


कि अगस्त में, जिसका नाम उसीके नाम पर पड़ा, ३१ दिन रहें। अतः फरवरी में से एक दिन 
निकाल कार अगस्त में जोड़ दिया गया। उसके बाद के सितंबर और नवंबर महीनों में ३० दिन 
कर दिए गए और अक्टूबर और दिसंबर में ३१ दिन। यह वर्ष ई० १५८२ तक उद्योग में रहा 
जब कि यह पाया गया कि जुलियन वर्ष वास्तविक वर्ष से ११ मिनट १४ सेकंड बड़ा है | पोष 
बारहवें ग्रेगरी ने उसमें आवश्यक सुधार किए और यह व्यवस्था दी कि शताब्दी का अंतिम वर्ष 
उम्ती भ्वस्था में लीप' वर्ष माना जाय जब उसकी संख्या ४०० से विभाज्य हो। इस' समय यूरप 
तथा उससे प्रभावित सभी देशों में ग्रेगरी पंचांग का ही सामाल्यतया उपयोग होता है । 


हिंदू पंचांग 


हम देख चुके हे कि यूरप में प्रचलित वर्ष में १५८२ ई० तक ११ मिनट से क्रधिक का 
अंतर पड़ना था। हिंदू ज्योतिषियों को ई० पाँचवीं शाती में ही वर्षगणना की अधिक शुद्ध रीति 
ज्ञात थी। उनका पंचांग सूर्य और चंद्रमा की वास्तविक स्थितियों पर आधृत था। हिंदू पंचांग के 
अनुसार मस को गगता शुक्ल प्रतियदा अथवा पूणिमा से होती है। मास के दिनों को “तिथि 
कहते हे और वे हिंदू मध्याह्ृ-रेखा पर सूर्योदय के समय चंद्रमा की वास्तविक स्थिति के अनुसार 
होते हैं। आकाश में सुर्य का पथ बारह भागों में विभाजित है। इनमें से एक को पार करने में 
सूर्य का जितना समय लगता हूँ उसे सौर-मास कहते हे। जिस समय सूर्य एक भाग से दूसरे भाग में 
संक्रमण करता है उमे संक्रांति कहते हें। इस प्रकार वर्ष में बारह संक्रांतियाँ होती हैँ। प्रत्येक' 
चांद मास का नाम उस मास में पड़ी हुई संक्रांति के ना|मपर होता हैँ । कभी-कभी किसी मास में 
संक्रांति पड़ती ही नहीं, तब उस मास को अधिमास कहते हैं। सौर-मास तथा सौर-पंचांग का उपयोग 
बंग।ल में होता है। भारत के अन्य भागों में चांद्र-सौर पद्धति का प्रयोग होत। है। लगभग प्रति 


२९ २२५ 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 

२॥ वर्ष के बाद वर्ष में एक चाँद्र-मास जोड़ दिया जाता हैँ जिससे ऋतुएँ प्रतिवर्ष लगभग एक ही 
बांद्र-मास' में पड़ा करें। कभी-कभी एक ही मास में दो संक्रांतियाँ हो जाती हैँ, तब बर्ष में से एक 
मास निकाल दिया जाता है और ग्यारह ही चांद्र महीनों का एक वर्ष होता हँ। परंतु ऐसा बहुत 
कम होता था। सूर्य-सिद्धांत के अनुसार अगला क्षयमास छाक संवत्‌ १८८५ बर्थात्‌ ई० १९८३ में 
पड़ेगा । इस प्रकार हम देखते हैँ कि हिंदू पंचांग इस अर्थ में अधिक वैज्ञानिक हे कि उसमें तिथि, 
मास और वर्ष की गणना सूर्य और चंद्रमा की वास्तविक स्थितियों के अनुसार होती है। उससे 
हमें चंद्रमा की वास्तविक स्थितियों के अतिरिक्त दिनमान, सूर्योदय-काल तथा योग का भी ज्ञान 
होता हैँ। प्रेगरी पंचांग इसकी अपेक्षा कहीं सरल है कितु उससे हमें कोई प्रह-नक्षत्रादि संबंधी ज्ञान 
नहीं होता। 


घड़ियाँ 


हिंदू पंचांग में व्यवहृत काल की छोटी इकाइयाँ घटी, पल और विपल है। घटी दिन का 
साठवाँ भाग है, पल घटी का साठवाँ भाग और विपक्त पल का साठवाँ भाग। घंटा, मिनट, सेकंड 
की श्रपेक्षा ये इकाइयाँ अधिक स्वाभाविक और वैज्ञानिक हें, क्योंकि विपल ठीक उतना समय है 
जितना पृथ्वी को चाप का साठवाँ भाग घूमने में लगता है। 


मनुष्य द्वारा सर्वप्रथम प्रयुक्त कालमापक यंत्र धूपधड़ी है। ईसा के जन्म के बहुत पहले सभी 
प्राचीन देशों में इसका सामान्य रूप से उपयोग होता था। इसका सब से सरलूू रूप वह हे जिसमें 
एक छड़ धरती में लंबरूप गाड़ दिया जाता है। उसकी छाया की लंबाई से दिन के समय का निरचय 
होता हैँ। संस्कृत में भूपघड़ी को शंकु कहते हें। रात में या बदली के दिन घृषघड़ो का कोई उपयोग 
नहीं हो सकता। .धूपव्रड़ी के बाद व्यवहार में आनंवाले कालमापक यंत्र संभवतः जलघड़ी और बालू- 
घड़ी थे। जलूघड़ो का सरलतम रूप हे--एक घड़ा जिसको पेंदी में एक छोटा-सा छिद्र हो। घड़े 
को पानी से भर देते हैं जो छिद्र द्वारा धीरे धीरे बाहर निकल जाता है। घड़े में पानी के तल से 
समय की सूचना मिलती है। बाडूधड़ी में दो घड़े होते हे। ऊपरवाले घड़े में वालू रहती हैँ जो एक 
छोटो छिद्र द्वारा धीरे धीरे भीचेवाले घड़े में गिरती है। बालू इस' हिसाब से रखा जाता हैं कि 
ऊपर के घड़े से नीचे के घड़े में संपूर्ण बालू एक घंटे में गिर जाय। भारत में अंग्रेजों द्वारा आधुनिक 
चड़ियों के प्रचार के पहले इन्हीं आदिम यंत्रों का उपयोग होता था। 


मभध्यकाल में भार अथवा कमानी द्वारा चलनेवाली यांत्रिक घड़ियाँ बनाने का प्रयत्न किया 
गया। इनर्म सब से प्रसिद्ध घड़ी वह थी जिसे फ्रांस के राजा पंचम चार्ल्स के लिये बर्टेम्ब्ग के हेनरी- 
डि-बिक ने बनाया था। १३७९ ई० में वनी हुई यह घड़ी १८५० ई० तक, अर्थात्‌ लगभग ५०० 
वर्षों तक बराबर काम करती रही। डि-किक की घड़ी यांत्रिक थी और आजकल की श्रेष्ठ घड़ियों 
की तुलना में अच्छो समय-सूचक नहीं थी। 


१५१८ ई० में गोलिलियो द्वारा लोलक (पेंडुलम) का आविष्कार हो जाने से घड़ी-निर्माण 
के सिद्धांत में बहुत परिवर्तत हो गया। पहली लोलक घड़ी १६६५ में डच ज्योतिषी ह्गेंस 
ने बनाई। लोलक घड़ियाँ जलघड़ी अथवा यंत्रषड़ी की ण्पेक्षा कहों अधिक शुद्ध समयसूचक 
पाई गईं । परंतु उनपर तापमान के परिवर्तन का प्रभाव पड़ता था और वे लोलक के तार के संकोच 
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और प्रसार के कारण जाड़ों में तेज और गर्ियों में धोमी चलती थीं। इस दोष के परिहार के छिये 
उनमें पीतल और लोहे के तार इस प्रकार से लगाए गए कि पीतल के तार के फैलने से लोलक 
का चक्‍का ऊपर उठ जाय और लोहे के तार के फैलने से वह नीचा हो जाय। इस प्रकार छोलक 
का चक्‍का, जहाँ से वह लटकता है उस जगह से एक ही अंतर पर रहता हँ, सर्दी गर्मी के असर से 
वहू घटता बढ़ता नहीं। इस प्रकार फा लोलक, जिसे “ग्रिइ-आयनं' छोलक कहते हें, सभी उत्तम 
घड़ियों में लगा रहता हूँ। * 


बड़ी घड़ी के साथ ही साथ जेब घड़ी का निर्माण भी होने रूगा। छोटी घड़ी के निर्माण- 
क्षेत्र में स्वित्त लोग स्वश्रयम थे और आज भी वे इस क्षेत्र में संसार में सब से आगे हें। 


१७२५ ई० में जब जान हरिसन नामक अंग्रेज अपना पहला 'कालमापक' (क्रानोमीटर) 
बनाने में सफल हो गया तब तो शुद्ध घड़ियों के निर्माण का कार्य बहुत भागे बढ़ा। कालमापक एक 
प्रकार की घड़ी है। जो इस युक्ति के साथ बनाई जातो हूँ कि तापमान के परिवर्तन या हिलने- 
डुलने से उसकी चाल में अंतर नहीं पड़ता। 

ह 

खुले समुद्र में जहाज की ठीक स्थिति का पता लगाने के लिये देशांतर का ज्ञान, भतः शुद्ध 
ग्रीनविच्च काल का ज्ञान होता आवश्यक है। १७१४ ई० में ब्रिटेन की सरकार ते आधे अंश के भीतर 
देशांतर का निश्चय करने की रीति निकालने के लिये २५००० पौं० का पुरस्कार घोषित किया। 
ई० १७२५ में एक युदथोत के अधिकारियों ने हरिसन के कालमापक की जाँच की। वापसी यात्रा में 
कप्तान को भूमि दिखाई पड़ी जिसे उसने वही स्थान समझा जहाँ से जहाज चला था। कितु हरि-. 
सन ने कालमापक द्वारा हिसाब करके बतलाया कि वह लिजाई' हँ। उसकी बात ठीक निकली। 
कप्तान के हिसाब में ९० मीछ का अंतर था। 


हरिसन के यंत्र को शुद्धता की इस प्रकार जाँच हो जाने के बाद भी उसे २५००० पौंड 
का पुरस्कार नहीं मिला। उससे दूसरा यंत्र बनाने को कहा गया जिसे उसने १० वर्ष में तैयार किया। 
इस नए कालमापक को जाँच के लिये उसने रायल सोसाइटी को दिया। पूरी जाँच हो जाने के 
बाद रायल सोसाइटी ने हरिसन को अपना स्वर्णपदक दिया जो उसका सब से बड़ा पुरस्कार था। 
इसपर भी अंग्रेज बनियों की देशांतर परिषद्‌ ने उसे उक्त घोषित पुरस्कार नहीं दिया हरिसन ने तब 
पालंमेंद्र में वेदनयत्र दिया; फलत: आविष्कर्ता को २५००० पौं० दिलाने के लिये एक विधान 
स्वीकृत हुआ। यद्यपि परिषद्‌ ने १७६४ में एक निरचय द्वारा स्वीकार किया था कि वह पूरा 
पुरस्कार पाने का अधिकारी है; तथापि वह पुरस्कार उसे १७७३ ई० तक भर्थात्‌ उसकी मृत्यु के 
तीन बय॑ पूर्व तक नहीं दिया गया, जब कि न उसे घन की आवश्यकता थी और न संभवतः 
पुरस्कार की परवाह। 


हरिसित के नमूने पर बने हुए हमारे क्ाजकल के कालमापक इतने निर्दषि बनाए गए हैँ कि 
वे वर्षों तक बिना एक सेकंड के घट-बढ़ के शुद्ध समय देते रहते हँ। घड़ियों को चलाने तथा रेडियो 
द्वारा समय की सूचना देने के छिये विद्युत्‌ के उपयोग से शुद्ध समय रखने की समस्या कारयतः 
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सुलक्ष गई हूँ। सभी कालमापक, चाहे वे जहाज में हों या स्थल पर, संसार की बड़ी-बड़ी वेघशालाओं 
से रेडियो द्वारा दी गई समय-सूचना से मिलाकर शुद्ध रखें जाते हें। 


हाल में अगुघड़ी नाम की एक नए प्रकार की घड़ी बनाई गई है। कहा जाता है कि यह 
घड़ी सर्वथा निर्दोष होगी और पूर्णतः शुद्ध समय देगी। अभीतक यह प्रयोगावस्था में है, कितु इसके 
विषय में जो कुछ ज्ञात है उससे अनुमान होता है कि कुछ ही वर्षों में काऊमान की समस्या पूर्ण 
संतोषजनक रीति से हल हो जायगी। 
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हमारा विस्मृत संगीत 
प्रहलाद शाज्रे जोशी 


मुंहाकाल की कृपा से हमने कई चीजें पाई वैसी कई चीजें खोई' भी। उन्हीं में एक हमारा 
संगोत भी है। वर्तमान भारतीय संगीत, प्राचीन संगीत का प्रतिनिधि नहीं कहा जा सकता, न उसका 
परिष्कृत या विकसित रूप ही। वर्तमान' संगीत के प्रचार या प्रयोग का उद्देश किसी न किसी रूप में 
क्षुद्र अर्थ-प्राप्ति से अधिक महान्‌ हैँ ऐसा कहना सत्य-संगत नहीं होगा। 


प्राचीन संगीत के उपलब्ध ग्रंथों में नाद या संगीत के उद्देश संबंध में विस्तार से कहा गया 
है। उसका सार थोड़े शब्दों में कहें तो संगीत चतुविध पुरुषायं-प्राप्ति का और अंत में मुक्ति का 
प्रबान साथन हू। आज के सौ दोसौ वर्षों से प्रचारित संगीत में, उसके हेतु के संबंध में, तीन पुरु- 
षार्थं या मुक्ति का प्रश्न ही नहीं। बादशाही जमाने से तो संगीत का प्रयोग मनोरंजन में और वह 
भी हीन मनोरंजन में होता आया हूँ। यह बड़े खेद का विषय हैँ । 


संगीत से चार पुरुषार्थ कैसे प्राप्त हो सकते हें इसके उदाहरण भी प्राचीन संगीत के ग्रंथों 
में मिलते हें। जैसे:--- 
घ॒र्मा्य-काम-मोक्षाणां साधन. ग्रीतमुच्यते । 
यतस्तत: प्रयत्नेन ग्रेयं शोतव्यमेव च॥। 


धर्म :-- 
गुरुदेवद्विजातीनां यत्पुरो गीयते नरीं:। 
तद्माय भवेत्तेबां पूर्णाय' विजयाय च॥ 
अर्ये :-- * 
भूमिपार्थ' च यदूगोत॑ तदर्थ' जनयेत्स्फूटम्‌। 
सन्‍्मान भोगसंप्राप्ति प्रसिद्धि च घरातरे॥ 
काम :--- 


यश्गीत रमगीकर्ग मबुरं यथाति ऋृत्स्तशः। 
तेन. फाममवाप्नोति ग्रद्यपि स्याद्विरपक: |। 
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मोक्ष :-- 
निष्काल वरद्धमातादि गीयते यक्च शक्तितः॥ 
तन्मोक्षाय भवेतुंसां निष्कामानामसंशयम्‌ ॥ 
उदाहरण :--- 
बैणु राज :-- 
कृत्वा पापसहर्साणि वेणुर्तासा सहीपति: | 
धम्मंगरीताद्विपाप्मासा. संप्राप्तरित्रदशालयम्‌ । 
रावण --+ 


रावणो भर्गमाराष्य गीतेनेश्वयंता गतः। 
केवलाश्वतरनाग :--केवलाइवतरो तागौ विभूति परमां गतौ॥ 
बुक शूद् :-- 

कुष्ठी शूद्रों वृको नाम वद्धंसाने पुरे पुरा) 

हत्त्वा कान्‍्तं स्वरूपाढ्चं गतिलौल्यात्श्रियावृत्त: ॥ 
नारद पर्वत रैभ्य 
हाहाहूहू जनक ादि :-- 


नारद: परव्वंतो रेभ्यो गंधरवों च हाहाहूह। 
एते गीतादुगता मोक्ष तथान्ये जनकादयः॥ 
--(गीतालड्भार ) 
हमलोग' ऊपर के इतिहास को हेंसी में उड़ा सकते हैं। अतिशयोक्तिपूर्ण की छाप भी मार सकते हैं। 
पर प्राचीन पुरुषों को शुद्ध संगीत के प्रभाव में पुर्ण विश्वास था इसमें संदेह नहीं। वर्तमान युगमें 
भावषओ्रधान' हल के गीतों को छोड़कर जनता में शास्त्रशुद्ध संगीत का आकर्षण नहीं के बरावर ही हे । 
प्राचीन ग्रंथकार संगीत की मोहिनी से भलीभाँति परिचित थें। देखिये :--- 
नृणादोईपि पछुर्मूखों वनवुद्धोजपि यः पशु:। 
सोधपि गीताइशं याति मृगो भूपेष्‌ का कथा।॥ 


आज की दक्षा तो ऐसी हैं कि जबतक मादक गीत चालू है तबतक महफिल जमा रहती हे और जैसे 
ही कहीं से शास्त्रीय गीत की लकीर या तान भाती हूँ गड़बड़ी मच जाती है। इस प्रकार संगीत के 
स्वरूप के साथ उसके आकर्षण से हम वंचित हो गए हें। 


बेदिक वाह्टमय के तंत्रवाइमय तक में संगीतग्ेय को उदात्त-विज्ञान के प्रचार में सहयोगी माना 
जाता था इसक प्रमाण मिलते हेँ। वैदिक छंद-प्रस्तार एवं प्रातःसवरन, भाध्यंदिनतवन और सायं-सवन 
भादि के द्वारा वेद मंत्रों के गंभीर भावों को श्रुतिमधुर बनाने में भी यही दृष्टि थी। इससे अधिक 
विचार इस लेख में होता संभव नहीं है। 


तेंत्रयुग में सप्त-स्वरों से घट्चक्त (योग) एवं कुंडलिनी जागरण में सहयोग लिया जाता था। 
नाभि, क्रोड़ हृदय, दोनों पा्र्व, मस्तक से पड़ज--का संबंध कहा गया और वंर्ण-कमल के समान । 
नाभिमूल कुक्षिमध्य से ऋषम--राफा; और वर्ग हरित माना गया। 
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साभिमूल, नासिका, थ्रोत्र से गांपार-- ग्‌ का संबंध और बर्ण सुनहऊा 
मध्यस्थान से गंभीर एवं किचित्‌ तार मध्यम--मर का सबंध झौर वर्ण काछा 
श्राणादि पंचप्राणों से पञ्चम--पर की उत्पत्ति. का संबंध भौर वर्ण काला 
नाभि के अधोभाग से कंठदेश से--धैवत--- घ का संबंध भ्ोर वर्ण पीला 
सभी स्व॒रों के आश्रय से निधाद--नि का संबंध भौर वर्ण सभी वर्ण बाला! तात्पय 
योगानुभूति धर्थात्‌ नादानुसंघान में भो संगीत का अदूट संबंध था। ऋषियों को यहां धारणा 
थी कि संसार में जितनी ध्वनि है सब में संगीत को सप्तस्वरों का तारतम्य हे और यह भखिल 
बिदव ही संगीतमय है। सप्तस्वरों को निदिखत करते समय प्रकृति (सुष्टी) के विविध जीबों के स्वरों 
का ही झनुकरण किया गया था। 
मयूरः: पड़जमाण्याति गावों रंभति चर्षभम्‌। 
शआाजाबिक तु ग्रांपारं क्रौंचो वदति मध्यमम्‌।। 
क्संते किरू संप्राप्त पंचम: कोकिलोअबवीतू। 
अद्ववस्तु धेवतं प्राह निषादं कुंजर: स्वरम्‌ ॥ 
एते सप्तस्वरा: प्रोक्ता येव्यप्त सकल जगतू। 
विज्ञातव्या बुधेः सम्यग्गीतश/स्त्रविशारदे: ॥ 
मोर के दाब्द से सा, गाय के शब्द से रे, बकरी से ग, 
ऋंच के शब्द से मं. वसंत ऋतु में कोयल के शब्द से प, 
घोड़े के शब्द से ध, हाथी के चिघाड़ने से नि लिए गए हूं। 
यह स्पष्ट हो गया कि प्रकृति से संगीत का कितना अभिन्न संबंध पूर्वकाल से माना गया है। 


अबतक के विवेचन से ऋषिकाल की विचारधारा से कुछ परिचित कराने का प्रयास किया 
गया। इस विचारधारा से अपरिचित रहने के कारण आधुनिक संगीत अन्यान्य शारीरिक एक्सरसाइज्‌ 
की तरह कंठ की एक्सरसाइज्‌ मात्र हो गया और क्रमशः हम' उस उदात्त संगीत' को विस्मृति के 
गत॑ में क्षनजाने ढकेल चुके। आज के अच्छे भामिक' संगीतज्ञ भी खानदानी गायन' को छोड़कर 
प्राचीन भारतीय संगीत की ओर दृष्टि डालने अथवा अनुशीलन करने का प्रयास नहीं करते, अत: 
आज के यूग में यह आवश्यक है कि संशोधक प्राचीन संगीत के अंथोक्‍त स्वरूप को ही कम से कम 
समाज के सामने प्रस्तुत करें। इस लेख को लिखने में भी यही प्रधान हेतु हैं। इस कार्य में कई 
प्राचीन उपलब्ध ग्रंथों का सहयोग लिया गया है। 


प्राचीन-संगीत को हस्तलिखित ग्रंथ मुख्यतः तंजौर मैसूर, त्रिवेंद्रम्‌ और बीकानेर के अश्रात्ष्य 
पुस्तकालयों में संगृहीत हूँ। ऐतिहासिक दृष्टि से उनको दो विभाग किए जाते हैं। प्रथम कारुखण्ड 
को हम प्राचीन कह सकते हैं और दूसरे को मध्ययुगीन। उन्हींका यहाँ संक्षेम में परिचय कराना 
काई दृष्टि से आवश्यक प्रतीत होता है! 


मध्यकालीन ग्रंथों में प्राचीन (कालीन) ग्रंथ के ग्राम, मूच्छंना, जाति आदि विषयों का विशेष 
आभास नहीं मिलता। इन प्रंथों में राग एवं रागिनियों का ही विशेष विचार मिलता है। इस' 
काल को थाट-राग (जन्य-जनक) व्यवस्था एवं राग-णगिनियों को व्यवस्था का कार कह सकते हैं! 
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संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


यद्यपि भाज के प्रचलित रागों का मध्यकालीन ग्रंथोक्त रागों से क्या संबंध है यह निश्चित नहीं हो 
सका है तयापि मध्यकाल के शुद्धस्वर ही कर्नाटक को 'कनकांगी' अथवा “सेंधवी” अर्थात्‌ काफी नाम से 
आज प्रचार में हैँ। इससे यह आशा हैँ कि अन्य रागों की श्ंखला बाँधने में हम समर्थ हो सकेंगे । 


आवुनिक ग्रंथ ग्रंथकार विवय 
अभिनवराग-मश्जरी हम दम श्रीनिवास ... ... १२५ राणगों की संक्षेप में । 
लूदय सड्भजीतमू .... ... »». « औीचतुर... .» पर व्यवस्थित व्यवस्था । 


उपयुक्त दो ही ग्रंथ क्षाण को राग-राग्रिनियों के प्रमाण ग्रंथ कहे जाते हें । 


तीनों कालखंडों के ग्रंथों में प्रत्येक कालखंड के अपने अलूग विषय और विशेष हें। उन सब 
का परामर्श इस छोटे ऊेख में करना संभव नहीं। कालमहिमा ही नवनिर्माण की जनयित्री होती है । 
मौलिक सिद्धांतों में परिवर्तन संभव न होने पर भी बाह्यतः रूप परिवर्तन होता गया और एक समय 
ऐसा आया कि हमारा संगीत अक्षरशत्रु अपढ़ व्यक्तियों के हाथ में चला गया। इससे जो हानि हुई 
वह सब के सामने हैं। 


भआरतोय संगोत प्रंथोंको लेखन-ोलो 
प्राचीन एवं मध्यकालीन अ्रंथकार प्रायः एक ही सुनिश्चित एवं सुदृढ़ शैली में ग्रंथ-निर्माण 


करते आए हैँ। जो कुछ दोनों कालखंडों में भ्रेंद हें वह केवल काल निदर्शक नवीन विययों के चयन 
और संकलन में है । 


यहाँतक कि अभिनव रागमंजरी, जो आधुनिकतम संगीत ग्रंथ है, विषय, परिभाषा और 
पअनुक्रम में प्राचीन परंपरा काही पक्षपाती है। जैसे :-- 
संगीत॑ ध्वनिसंभूति:  श्रृतयस्तद्यवस्थिति:। 
शुद्धा: स्वरा विकाराद्रा: स्वरस्थानानि' तत्वत:॥ 
संवाद्यादि स्व॒राणां च लक्षणानि सविस्तरम्‌ । 
वर्गलेंकार-गमक। यथोक्‍ता: पृर्वंसूरिभि: ॥ 
ग्रामस्थ लक्षण तदन्मूच्छेनालक्षणं... तथा। 
रागमेलाइन सर्वेषपि संपूर्णत्यादिभेदतः ॥ 
तत्तन्मे लस्थरागाणां भेदकारणलक्षणम्‌ । 
धालापलक्षणं_गातुर्गुणदोषानुदर्शनम्‌ ॥ 
ताना उद्प्राहभूताश्व स्वयं रागांगदरशका: । 
एतावंति च॑ वसतूनि प्रंयेइस्मिन्क थितानि हि।॥ 
शरतिस्वर धादि का विस्तार से वर्गनत करने के उपरांत मेल एवं राग आादि वर्णन करना ही पू्वे- 
सूरि-प्रयुक्त मार्ग है। और यह सर्वथा यूक्तिसंगत भी है। 


भरताचार्य से आरंस कर आजतक के संगीतशास्त्र के विवेचन करनेवाले प्रायः ध्वनि के 
बाद हो श्रुति का विवेचन करते हें। श्रुतिशब्द श्रु श्रवणे धातु से बना हैँ और सप्तस्वरों के बति- 
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युक्त नाद का व्यंजक है। उतका श्रूयतते इति श्रूति: यही स्पष्ट व्याख्या हैं। संगीतोपमीणी अत्येक 
नाद श्रृि के अंदर जा जाता है। इन नादों की संख्या एकमूख से २२ मानी गई हैं! इन अतिसूक्ष्म 
नादों का उच्चारण कंठ से उतना स्पष्ट नहीं हो सकता जेसे किसो तंतवाद्य से (बीणा आदि से) 
“वीणायामेब संग्रह:” ऐसा भरत का मत है। रत्नाकर के टोकाकार कल्लिनाथ पंडित भी "शरीरे 
उक्त संख्याकनाडीसंनिवेशस्य प्रतिस्थान तत्तच्छू त्या नादस्य परोक्षत्वात्तलत्सद्भावे संदेहः स्थादिति 
तप्निरासार्थ प्रत्यक्षत: संपादयितुं प्रतिज्ञाय निदिशति।” सिंह भूपाल कहते हें :--तदुकत संगतिसमयसारे 
ते तु द्वाविशतिनादा न कंठेन परिस्फुटा: शक्या दर्शंयित्‌ तस्मास्ट्रोणायां तन्निदर्शनभ्‌ । पहिले ही 
लिख चुके हूँ कि श्रुतियों की २२ संख्या सर्वसंमत्त है। इन बाईस श्रुतियों्में ही शुद्ध एवं विकृत 
स्व॒रों की स्थापना की जाती थी। सप्तस्वरों को २२ संख्या में बाँटने में दो मत अवश्य थे। भरत 
और शांगंबर जैसे प्रायोन ग्रंथकार श्रुति की एक निश्चित मर्यादा को मानकर, २२ श्रुतियों को 
सप्त स्वरों में समतठंख्या में विभाजित करते थे। मध्यकाल के ग्रंयकार इस नियम को न मानकर एक 
दूसरे ही मत को स्वीकार करते थे और उसे जधिक विज्ञान संगत मानते थे। उनका कहना था कि 
श्रुतियों को विषम संख्या में ही विभाजित करना य्‌क्तिसंगत है, जैसे :--- 
उत्तरोत्तरसंकोचस्त्वाकाश भवति भ्रुक्‍म्‌। 
समभागप्रकल्पोध्त्र न॑ साधु मन्‍्यते बुत: ॥ 
तस्माद्‌ भागास्तु विवमा: कल्पिता भरत।दिभि:। 
--भावभटट 
उक्त इलोक' में जिस भरत का उल्लेख किया गया है उसे नाट्अक्षास्त्रकार भरत से भिन्न होना 
चाहिए। क्योंकि, जैसा पहिले कहा गया है, नाट्यश्स्त्रकार भरत समविभाग के ही माननेवालों में हैं। 
अधिक सूक्ष्मता से विचार किया जाय तो श्रुतियों को बाईस संख्या में ही विभाजित करने का हेतु 
केवल व्यवहार ही हो सकता है। अन्यथा :-- 
आनन्त्यं हि श्रुतीनां तु सूचयन्ति विपश्चित:। 
यथा ध्वनिविशेवागाममानं गगनोदर ।॥ 
--गीतालंकार 
ध्वनि या शब्द आकाश का गुण है और वह आकाश अनंत अपरिमेय माना गया है । श्रुतियों को विषम 
संख्या में विभाजित करनेवाले एक नियम बड़े आदर से स्वीकारते थे। 
चतुश्चतुश्चतुस्चेव पड़जमध्यमपञ्चमा: ॥। 
दे द्वे नियाद गांधारो त्रिस्त्री ऋषम धैवतो।! 
भावार्थ :--षड़ज---सा, मध्यम--भ, पंचम--प के मध्य में ४॥४ श्रूतियाँ हैं। गांधार--ग, निषाद 
--नि में दो-दो श्रुतियाँ और ऋवम--रे, पैवत--व में तीन-तीन श्रुतियाँ होती हैं। यह प्राचीन 
नियम आज भी मान्य हँ। एक भेद है और वह है श्रुतियों पर शुद्ध या विक्रृत स्बरों के निवेश में 
प्राचीन (मध्ययुग) सतः -- 
स्वर :--सा, रे, गे, में, प, ध, नि, 
श्रुति: ४ ७, ९, १३, १७, २०, २२, 
वर्तमान मत स्वर:--सा, रे, ग, मं, पे. ध, नि, 
श्रुति धार; ५ ८, १० १४ १८, २१, 
३० २३३ 
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इन भतभेदों का यहाँ विवेचन अस्थान में होनेपर भी श्राचीन व मध्ययुगीन विवेचन शैली की पद्धति 
के परिचय को लिये एक उदाहरण के रूप में रखा है! ग्राम, मूच्छेता आदि विषयों का परिशीलन 
यहाँ आवश्यक होनेपर भी संभव न होने से पाठकों को इसके छिय॑ प्राचीन ग्रंथों के ही देखने का 
अनुरोध करत हूँ। प्रादीन-संगीत ग्रंथों का परिशीलन एक अन्य दृष्टि से भी अत्यंत आवदयक हूँ। 
लेखक के मन में यह मत रखते हुए तनिक भी हिचकिचाहट नहीं होती, क्योंकि वर्तमान संगीत की 
दशा को सुधारने में उसको सुव्यवस्थित रूप देने से प्राचीन मेल और तज्जन्य राग विवेचन वाली 
प्रतच्चीन पंडितों की पद्धति का झनुकरण करना ही श्रेयस्कर होगा। 


भागे चलकर संगीत का १२ स्वरों पर ही आश्रित रहना अनिवाय है। अन्य श्रुतियों का 
विचार-विभर्ष अनावश्यक होता गया। 


आजकल के शास्त्रीय संगीत (क्लेसिकल ) में १००, २०० राग ही गाए जाते हैं । 
पर हमारा विस्मृत-संगीत इससे अधिक समृद्ध था। अनंत-श्रुति-भेदों से अगरणित मूच्छेना या मेलों 
का सर्जन करके क्रसंख्य रंजक राग गाना प्राचीन संगीत का मूलाधार था। राग क्‍या है, किसे 
कहते हे, उसकी व्याख्या तो एकसी ही कायम हैँ । 


योधश्यं ध्वनिविशेषस्तु स्वर्वणंविभूषित: | 
रज्जको जनचित्तानां स' रागः फंथ्यते बुधेः ॥ 


१५वीं शताब्दी के ग्रंथवार अरहोबल पंडित ने प्रथम २९ स्वरों का विचार करते हुए एक-एक के 
श्रुतिभेद से असंख्य म्‌च्छेता और कूटतानों का विचार किया है। पर रागाध्याय में घटाते-घटाते १२ 
सस्‍्व॒रों पर ही राग-रागिनियों को सुस्थिर बना लिया। इसका कारण अनुपयोगित्वात्‌' बतलाया है । 
एक समय जो चीज उपयोगी होती हैँ, कालक्रम से वहीं चीज अनुपयुक्त होती जाती है। इसका कारण 
एकमात्र व्यवहार होता है। जो चीज व्यवहार में किसी कारण नहीं रहती। वह क्रमश: अनुपयुकत बनती 
जाती हूँ। यही दशा संगीत के विस्तार में हुईं। अहोबल के समय से ही संभवतः--विस्तृत संगीत- 
संकोच में पड़ गया। उसके बाद के ५०० वर्ष हमारी दृष्टि में अनंत संगीत सांत बनने के हें । 
गायन-सीमित, गेय-सीमित, गन-परिभाषा-सीमित, जननेवाले-सीमित, प्रचार-सीमित, दृष्टि-सीमित 
यहाँतक' कि स्व॒र और वर्ग भी सीमित बनते गए। आज की ददा में गान और सीमित का नता-सा जुड़ गया 
है। कुछ गयकों को छोड़कर सेय/ और पैयाँ के पीछे पड़नेवाले गायक गली-गली में अवश्य दिखने लगे हेँ। 
विस्मृत संगोत के विशेष 

उपवेदों में गाँधर्व वेद भी एक है। गंधरवों से गायन का संबंध क्‍या था इसके लिये यहाँ 
विशेष न कहकर इतना ही कहना पर्याप्त है कि, गंधर्न और किश्वर की जीवनलीलाएँ संगीत से 
ही आरंभ होती थीं और संगीत में समाप्त होती थीं। पुराणों में यक्ष, गंधव॑ किन्नर आदि जातियाँ 
गायनश्ञास्त्र उपासिकाएँ मानी गई हँ। विद्यमान भारत में जब कि जन्मजात प्रवृत्ति और कर्म का 
मूल्य कुछ भी आँका नहीं जाता तब भी कई ऐसी जातियाँ वर्तामान हे जिनका जीवन, जन्म से, 
और परंपरा से संगीत, नृत्य आदि कलाओं की उपासना में ही सर्वात्ममाव से समपित होता जाया 
है। यूगों ने करवर्टें बदलीं, आँधी और तूफानों ने संसार को कुछ का कुछ कर दिया। फिर भी ये 


शरे४ 
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हमारा विस्मृत संगीत 


भारतमाता के लाइले सपुत कलाओं की मूकसेवा में बलि चढ़ने में ही अपने को कृतार्थ मानते 
आए हैं। फिर भी उनको हम अशिक्षित अपड़ क्लादि कोटियों में समाविष्ट करने में ही व्यवहार की 
साथकता भानते हें। क्या इस म्‌क्तिकाल में भी इन कलाकारों की मूककरुणा को निहारा जायगा। 
हाँ, तो आजकल की इन जातियों से प्राचीन गंधवों आदि का कुछ नाता जुड़ सकता है, आदि प्रइन 
वंशतिहास या मानव इतिहास के विद्वानों को सौंपकर प्रस्तुत विषय पर ही कुछ कहना उपयुक्त होगा। 


गीत के प्राचीनकाल में दो प्रमुख भेद :-- 


रंजक: स्वरसंदर्मो गीतमित्यभिधीयते । 
गां पर्व गानमित्यस्य भेदद्वयमुदीरितम्‌ ॥ 
आकर्षक स्वर-संदभे का नाम गीत हँ । उसके गांधवं और गान, इस प्रकार दो प्रमुख भेद होते हूँ । 


गांधव॑गौत :--- 
अनादिसंप्रदाय॑ यद्गंधरवें:. संप्रयुज्यते । 
नियत श्रेयसों हेतुस्तद्गांध्व॑ जगुर्बुधा:।। 
रत्नाकर 

अनादिकाल और परंपरा से चला आया और श्रेयम्‌ भर्थात्‌ परम कल्याण को देनेवाला गीत गांधवे 
कहलाता हूँ। गान :--- 

यत्तुवाग्गेयकारेण रचित लक्षणाचितम्‌ । 

देशी रागादियू प्रोक्तं तद्गानं जनरंजनम्‌ ॥ 
वाग्येयकारमें (२८ गुणों से युक्त इन गुणों कौ चर्चा आगे होगी) बनाया हुआ, लक्षणों से युक्त, 
जनता का रंजन करनेवाछा रागादि में प्रयुक्त होने योग्य गीत, गान नाम से व्यवहत होता था। 
गाँधर्व, श्रेयस्‌ अर्थात्‌ मुक्ति के उद्देश से गाया जाता था और गान जनता के मनोरंजन को महत्त्व 
देने हुए भुक्ति या ऐंश्वर्य आदि पदार्थों को प्राप्त करानेवाला होता था। टीकाकार कल्लिनाथ ने 
अपनी तरफ से गाँधर्व को मार्ग और गान को देशी नाम से कहा हैं। गाँधर्व या मार्ग संगीत क्‍या 
था, उसका स्वरूप किस प्रकार का था। उसमें स्वरों का किस प्रकार प्रयोग होता था कि जिससे 
श्रोताओं के मन' में भौतिक पर भ्रतिप्रिय बंधनों को लगाने की असंभव प्रवृत्ति जाग उठती थी। 
अनंत अथवा नादब्रह्म को लक्षित' करनेवाला यह संगीत हमारे दुर्भाग्य के प्रचार से हट गया। उसको 
हम सर्वथा विस्मृत कर चुके हें। 


सर्वेबामेव लोकानां दुःबश्ोक विनाशनम्‌ । 
यस्मात्संदृश्यते गीत॑ सुखद व्यसनेष्वपि !। 
--भरतः 
संगीत दुःखशोक का नाशक आपत्तिकाल में भी सुख देनेवाला होता हूँ। 
गान :-- 
देश देश जनानां यद्गुच्या हृदयरंजकम्‌। 
गान॑ च वादन नृत्यं तदेशीत्यभिधीयते ॥ 
--बलाकर 
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संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


अलग-अलग देश की जनता को प्रसन्न करनेवाले गान, वादन और नृत्य कोगानया देशी कहा जाता 
भा। गान के भेद :--(निबद्ध और अनिबद्ध) । 


निबद्धमनिवद्ध तद्गेधा निगदितं बुधैः। 
बढ़ धातुभिरज्जुर्च निबद्धममि धीयते || 
आलप्तिबंघहीनत्वादीनबद्धमितीरितम्‌ । 
संज्ञात्रयं निबद्धस्य प्रबन्धों वस्तुरूपकर्म्‌ ॥। 
गान के निवद्ध मोर अनिवद्ध इस प्रकार के दो प्रमुख भेंद होते थे। 
(अ) निबंद गान :--(प्रबंध गान) । 
धातु और अंगों से सपा हुआ गीत निबद्ध कहलाता था। प्राचीनकाल में गायकों की विभिन्न 
श्रेणियाँ गुणानूरूप बताई जाती थीं। उनमें ही प्रबंबगान' निष्णातों की भी एक श्रेणी होती थी। 
ये लोग वाग्येयकार होते थे। किती भी कया-वस्तु या घोषणा आदि को अनेक भागों में (जिनका 
पारिभाषिक क्षब्द घातु होता था) विभाजित कर गाते थे। इन खंडों के अथवा धातुओं के 
उद्पाहू, मे छापक, भ्रूव, अतरा और जामोंग आदि नाम प्राचीन म्रंथों में मिलते हैे। यह अनेक विस्मुत 
अंगों में से एक है। भाज इसका स्वरूप बतलानेवाल। भी कोई प्राप्त नहीं। 
जाति :--- 


यह भी निबद्ध गान का ही एक रूप था। रागगान की उत्पत्ति इन जाति-गान के कुछ 
अंशों को ढेकर हुई है। जातिगान का ध्वनिरप भी आज' विस्मृत ही है। प्राचीन ग्रंथों से जानने 
में भी एक बड़ी अड़चन सामने आती है, क्योंकि प्राचीन ग्रंथों से उसकी शुद्ध स्व॒रमेल-सिद्धि प्रत्यक्ष 
करानेवाला कोई भी गायक आज संसार के सामने उपलब्ध नहीं। इस कारण यह भंडार हमारे लिये 
किती प्रकार भी खुला नहीं हे। ज/ति-रचना-तत्त्व और अन्यान्य ग्रंथों के जाति-संबंधी उदाहरणों से 
थोड़ी-सी' 'जाति' के परिचय की कल्पना होती है। इससे इतना तो अवश्य ही कह सकते हें कि जाति 
भी निबद्ध गीत (बंत्रे हुए गीत) ही थे। प्रत्मेक जाति-गीत ग्रह, अंद, न्यास, मंद्रतारों की मर्यादाएँ, 
बल्कि मत्रातालू आदि के द्वारा पूर्ण नियंत्रित और व्यवस्थित होते थे। गायक इसको गाते समय किसी 
भी प्रकार बहकते का अधिकारी नहीं होता था। इसी जातिगान से कई लोक वागों कौ उत्पत्ति 
मानते हें। 
आक्षिप्तिक[:-- 

यह भी निबद्ध गान का ही एक स्वरूप है। ताल, स्वर, मात्रा आदि के पूर्ण सहयोग से 
जो गीत गाया जाता था उसको आक्षिप्तिका कहते थे। निबद्ध गान के अंन्यान्य कई विशेष आज 
हमारे लिये पूर्णतः विस्मृत हो गए। इतना तो हम आज अवश्य ही सिद्धांत का प्रतियादन करते हुए 
कह सकते हैं कि, जाज के ऊँचे से ऊँचे गान से भी यह निबद्ध गान उत्तम स्वरज्ञान और रागजान 
रखनेबले गायक को ही साध्य था। 


अनिबद्ध गाने :-- (आलुप्ति' गान) । 
प्राचीनकाल के संगीतज्ञों में विविवालप्तितत्त्वबिंद्‌ का बहुत ऊँचा स्थान था। थोड़ें-से 
भेद को छोड़कर जारलूप्ति' और आहाप में विशेष अंतर नहीं था। यह भेद भी स्व॒र-संबंध में ही 
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हमारा विस्भृत संगीत 


होता था। निबद्धगान में गायक को तनिक भौ स्वतंत्रता नहीं थी तो जनिबद्ध गान में इसके बिप- 
रीत शास्त्रीय मर्यादा को मानते हुए गाने में गायक पूर्ण स्वतंत्र होता था। 
रूपक और रागाहाप :-- 


यह आल्प्तिगान के ही प्रकार हें। कल्लिनाथ पंडित ने इन दोनों के भेद को पृथग्भुत 
विदारिकम्‌ से कहा है। प्‌ृथकभूता विच्छित्ष विच्छिदय प्रयुक्‍्तविदा्ों गीतखण्डानि यरिभन्रिति 
अपन्यासेष्‌ अविरम्य एकाकारेण प्रवृत्त आछाप: स एवं अपन्यासेषु विरम्य विरम्य प्रवृत्त रूपकम्‌। 
रूपकालाप में प्रत्यक्ष प्रबंध के समान ही श्रोताओं को भान होता था पर दाब्द एवं ताल आदि 
का उसमें संभवतः अभाव होता था । रागालाप से रूपकालाप अधिक विस्तृत होता था। रूपका- 


राप रागालाप का हो परिष्कृत रूप होता था। 
शआलप्ति :--- 


आलप्ति गान में रागों के संपूर्ण स्वहूप का आविर्भाव किया जाता था, केवल आबिर्ाव 
ही नहीं अपितु तिरोभाव भी बतलाया जाता था। इससे श्रोताओं के मन के रागविवयक्‌ संशय को 
दूर करना आसान होता था। राग के गान के समय छिपने के रूप को तिरोधन कहते थे। राग पुनः 
स्पष्ट दिखने लगा कि, राग का आविर्भाव हुआ ऐसा कहते थे। यह भाव बड़ें ही मनोरंजक होते 
थे--स्तेकस्तोकैस्ततः स्थाय॑: प्रसक्लैर्बहुमंगिमि:। जीवस्वस्याप्तिमुश्येदद रागरुय स्थापना भवेत्‌ । 

रागालाप :--शसके बारे में विशेष क्या कहें। 

ग्रह-मोक्ष-विचक्षण भी एक विशेषण मिलता है। इसी प्रकार रागों द्वारा रोग दूर करना, 
उचित वातावरण निर्माण करना, जीवन-उपयोगी सिद्धांतों का प्रचार करना आदि पर पुन कभी 
प्रकाश डालने क॑ लिये विश्रांति लेते हूं। 
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शुक्व जी के निबंध 


जगन्नाथ प्रसाद शुर्मो 


प्रुधावतया शुक्लजी धालोचक हें इसलिये उनकी रचनाओं में विचार-वितक और विश्लेषण- 
विवेचन ही मुख्य है। उनके लिखे हुए विचारात्मक निबंधों में भी इसी सूक्ष्मेक्षिका का प्रसार दिखाई 
पड़ता है। विषय के भाग्रह से मनो-वैज्ञानिक चितंन-पद्धति का प्रयोग सर्वत्र मिलता रहता है। इस 
पद्धति का मूल रहस्य न समझनेवाले पाठक प्राय: शुक्ल जी के इन निबंधों को निबंध रूप में स्वीकार 
करने में कुछ हिंचिकते हे, पर इस हिचिक क्षयवा संकोच का कोई बुद्धिसंगत कारण नहीं दिखाई 
पड़ता क्योंकि ययार्थ में ये विचारात्मक निबंध मनोविज्ञान के तात्विक अनुशीलन अथवा श्षास्त्रीय 
स्वरूप बोध के परिचायक नहीं है। उनमें अनुभूतिमूलक कथन ही विशेष रूप में पाए जाते है । किसी 
मनोविकार के जो परिस्थिति जन्य अनेक प्रकार के भेद-वर्ग और भवांतर अवस्थाएँ गरिनाई या सम- 
झाई गई हूं उनमें मनस्तत्व संबंधी विवेचना उत्तनी नहीं की गई मिलती जितनी लोकगत व्यवहार 
की चर्चा। ऐसी अवस्था में इनकी निर्धारित संज्ञा निबंध ही इनके लिये उपयुक्त हैँ। 


शुक्लजी ने निबंध के विषय में स्वयं कहा है कि-- 


आधुनिक पाएचात्य लक्षणों के कनुसार निबंध उसी को कहना चाहिए जिसमें व्यक्तित्व 
अर्थात्‌ व्यक्तिगत विशेषता हो। बात तो ठीक हूँ यदि ठीक तरह से समझी जाय । व्यक्तिगत' 
विशेषता का यह मतलब नहीं कि उसके प्रदर्शन के लिये विचारों की आंखला रखी ही न जाय या 
जानबूझ कर जगह-जगह से तोड़ दी जाय, भावों की विचित्रता दिखाने के लिये ऐसी अरथंयोजना 
की जाय जो उनकी अनुमूति के प्रकृत या लोकसामान्य स्वरूप से कोई संबंध ही न रखे श्रयवां 
भावा से सरकसवालों को-पो कपरतें या हठयोगियों के से आसन कराए जायें जिनका लक्ष्य तमादा 
दिखाने को सिवा और कुछ न' हो। 


संसार वी हरएक बात और सब बातों से संबद्ध हैँ। अपने-अपने मानसिक संघटन के छनु- 
सार किसी का मन किसी संबंध सूत्रपर दौड़ता है, किसी का किसी पर। ये संबंषसूत्र एक दूसरे 
से नये हुए, पत्ते के भीतर नसों के समान, चारों ओर एक जाल के रूप में फंले हैं । तत्वचितक 
या दार्शनिक केवल अपने व्यापक सिद्धांताँ के प्रतिपादन के लिये उपयोगो कुछ संबंध सुत्रों को पकड़- 


शशे८ 


शुबरू जी के निबंध 
कर किसी ओर सीधा चलता है और बीच के ब्योरों में कहीं नहीं फेंसता। पर निबंध लेखक अपने 


मन' की प्रवृत्ति के कनुसार स्वच्छंद गति से इधर-उधर फूटी हुई यूत्र शाखाओं पर विचरता चलता 
है। यही उसकी अर्थ संबंधी व्यक्तिगत विशेषता है ।' 


विचारों की वह गूढ़ गूंफित परंपरा उनमें (पं० महावीर प्रसाद द्विवेदी) नहीं मिलती 
जिससे पाठक की बुद्धि उत्तेजित होकर किसी नई विचार-पद्धति पर दौड़ पड़े। शुद्ध विचारात्मक 
निबंधों का चरम' उत्कर्ष वहीं कहा जा सकता हैँ जहाँ एक-एक पराग्राफ में विचार दबा-दबाकर कसे 
गए हों और एक एक वाक्य किसी संबद्ध विंचार खंड को लिए हों ८" 


शुक्ल जी द्वारा स्थापित उक्त मान्यता पर्याप्त मात्रा में स्पष्ट तथा स्फुट है। इसमें उन्होंने 
दो विशेषताओं की ओर ध्यान प्लाकवित किया है। निबंध में व्यक्तित्व की पूरी झलक हो और वह 
सुगठितः हो--भादि से अंत तक। अब जिन्हें शुक्लजी के अध्ययन-अध्यापन' की पद्धति और प्रकृति 
का ज्ञान' होगा उन्हों तो इन' मान्यताओं का यथार्थ परिचय मिल जायगा। अन्य मीमांसकों को 
इस क्षेत्र की जानकारी प्राप्त करनी पड़ेगी। उनके लिगे यह कहना पड़ेगा कि शुक्लजी के अध्ययन 
की परिपादी ही निराली थी, व्यक्तिगत थी--व्यक्तित्व से भरी थी। शुक्लूजी पढ़ते कम थे पर 
अध्ययन और चिंतन अधिक करते थे। वे किसी की रचना अथवा विचार-विमर्शपर स्वयं बहुत तर्क- 
वितक करते रहते थे और अपनी व्यक्तिगत विचार परंपरा में अपने ढंग से या तो उसका समाहार 
कर लेते थे अयवा स्थिर रूप से शुद्ध श्लूग्योझ्मा ही स्वीकार कर लेते थे। उनकी अपनी विचार 
परंपरा में शास्त्र, जीवन और जगत्‌ का समन्‍्यव रहता था। अपने शास्त्रीय ज्ञान अथवा प्राप्ति को 
कहीं तो वे जीवन और जगत्‌ के व्यावहारिक रूपों में ढालकर उसकी सच्ची प्रकृति को समझ्षने की 
चेष्टा करये थे या सूक्ष्म विदलेषण कं द्वारा संधि ढूंढ़कर जीवल के अनुरूप थास्त्र की ही व्यवस्था 
कर छेते थे। इसी तरह विवेचना-क्रम को शास्त्रों से लेकर अपनी विचारमयी अनुभूतियों की पूरी 
छानबीन करते थे। विचार, प्रवृत्ति और भावनाओं की सैद्धांतिक सत्ता को समझकर काव्य, पुराण 
और इतिहास' क॑ साक््ययर उसका शोधन करने के पश्चात्‌ जीवन के साथ उसका संतुलन करते थे। 
इस प्रकार सार्वदेशिक सुस्पष्टता के वे बहुत कायल थे। 


यह अजित और भनुभूतिमूलक' बोधवृत्ति शुबलजी की समस्त रचनाओं में दिखाई पड़ती है। 
निबंधों और अन्य स्थलों पर उनके बात कहने में जो एक प्रकार की सफाई मिलती है उसका रहस्य 
यही हँ। उनके सिद्धांत प्रतिपादन अथवा अनुभूति प्रकाशन में भी कोई अंधकार नहीं मिलेगा भले 
ही कोई उस सिद्धांत अथवा उसकी विवेचना से सहमत न' हो, पर कोई उनकी कही अथवा लिखी 
हुई बात को अन्यथा रूप में समझ ऐसा नहीं हो सकता। इसी विश्रांत विचार-परिष्कार का सीधा 
प्रभाव उनकी भाषाशैली पर लक्षित होता है। विषय जितना स्पष्ट उनके अंतःकरण में रहता था 
उतना ही उनकी लेखनी से निकलकर भी दिखाई पड़ता था। ठीक इसी थर्थ में भाषादौली अंत- 
क्रण की प्रतिच्छाया कही जाती है। 


१. हिंदी साहित्य का इतिहास, १९९७ संस्करण, पृ० ६०५-६। 
२. वही, १० ६०९-१०। 
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धंपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 

स्वच्छ चिंतन और व्यवहारमूठक परख के कारण शुक्‍्लजी कौ रुचि-अरुचि सुनिश्चित आधार- 
पर खड़ी दिल्लाई पड़ती थी। इप्तीलिये निबंध लिखते समय जहाँ उनकी रुचि के छनुकूल विषय 
एवं प्रतंय मिल जाता था वहाँ क्री सारी विचार-योजना और विवेचना-पद्धति में भावुकता का पर्याप्त 
योग प्राप्त होता था। इसी तरह जहाँ विवय की लगेट में ऐसा प्रसंग भ्रा जाता था जिसके लिये 
उनके सन में लरदचि रहती थी वहाँ भाक्षेप, व्यंग और आक्रोश का भी रूप स्पष्ट प्रकट हो जाता 
था। यहू वैयक्तिक विशेषता उनकी सब प्रकार कौ कृतियों में समान रूप से दिखाई पड़ती थी। 
इत रुचि-अरुचि संबंबी कठोर ऋणजुता के अतिरिक्त शुक्ल जी स्वभाव से ही गंभीर थे, पर विनोद 
.परिहास के भी पूरे पंडित थे। उनका संपूर्ण बाल्य और बौवनकाल खेत-खलिहानों तथा प्राकृतिक 
सुब्रमा के बीच व्यतोत हुआ था। इसलिये सर्वत्र सा्देक्षिक गांभीयं के बीच उनकी प्रकृति-प्रियता 
और विनोदशीलता मुलरित मिलती है। 


अध्ययन-अध्यापन के क्षेत्र में शुक्लजी के निबंधों का प्रचार उनके जीवनकाल में ही हो गया 
था। उनके संबंध में भिन्न-भिन्न प्रकार को आलोचनाएँ भी होती थीं और उनके कानों तक पहुँचती 
थीं। कुछ लोग ऐसे भी मिले जो यह समझते थे कि उनके निबंध प्रायः विषय प्रधान थे। उनमें 
व्यक्ति की प्रधानता न होने से वे अपनी परिभाषा-परिधि के बाहर हो गए हें। इसपर शुक्लूजी ने 
अपनी ओर से आक्षेप का उत्तर देते हुए लिखा है-- 


इस पुस्तक में मेरी अंतर्थात्रा में पड़नेवाले कुछ प्रदेश हें। यात्रा के किये निकलती रही है 
वृद्धि, पर हृदय को भी साथ छेकर। अपना रास्ता निकाछती हुई बुद्धि जहाँ कहीं भी माभिक या 
भावाकयक स्थलों पर पहुँची है वहां हृदय थोड़ा बहुत रमता और अपनी प्रवृत्ति के अनुसार कुछ 
कहता गया है। इस प्रकार यात्रा के श्रम का परिहार होता रहा है। बृद्धिपय पर हृदय भी भपने 
लिए कुछ न कुछ पाता रहा हूँ। 


बस, इंतता ही निवेदन कर के इस बात का निर्णय में विज्ञ पाठकों पर ही छोड़ता हूँ कि 
ये निबंव विषय प्रधान हे या व्यक्ति प्रधान।' 


जआमुख रूप में इतना कह चुकने पर अब प्रश्न यह उत्पन्न होता हैँ कि निबंध की जो 
परिभाषा स्वयं शुक्लजी ने उपस्थित कौ हैँ और अपने आलोचकों को जो उन्होंने उत्तर दिया है उसके 
विचार से उनके निबंधों की परीक्षा करने पर क्या परिणाम' निकलता हें? इसके लिये साक्षी-हूप 
भे एक निबंध लेकर विवेचना की जा सकतो है। 'छलोभ और प्रीति' शीर्षक निबंध स्वयं लेखक को 
पसंद था और अन्य आालोचकों को भी प्रिय है। उसमें कृतिकार की सभी प्रक्षत्तियाँ स्फुट हें और 
सरलता से उनका दिग्दर्शन संभव हे। विचार-विमर्श के लिये लक्ष्य केवल एक हे निबंध की उक्त 
परिभावा के अनुरूप रचना में क्या विशेषताएँ मिलती हे, कहाँतक वह विषय-प्रधान है और कहाँ 
कितनी लेखक के व्यक्तित्व की छाप हूँ। 


जहाँतक वस्तु अथवा विषय की प्रधानता का प्रश्न हैँ इतना तो आरंभ में स्पष्ट रूप से 
कहा जा सकता हूँ कि शक्‍छजी के निबंध विचारात्मक अवष्य हें पर विवय-प्रधान किसी भी भर्थ 


१. चितामणि, प्रथम भाग, 'निवेदन'। 
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शुक्लजी के निबंध 


में नहीं हैं। मनोबिकारों अथवा विभिश्न भावों को, जिस दंग से तद्धिवणक शास्त्रीय ग्रंथों में विवेचना 
की जाती है वह परिपराटी किसी भी निबंध में गृहीत नहीं हुई है। मनस्तत्व जयवा मनो-विज्ञान के 
ग्रंथों की योजना ही भिन्न आधार पर होती हूँ। वहाँ विचार-योजना का क्रम मूछ आधार को भाश्यंत 
इस प्रकार पकड़ रहता हूँ कि विकास का उतार-चढ़ाव सुसंबद्ध तो बना ही रहता हैँ पर उसकी एको- 
न्मुखता तर्कमथी दिखाई पड़ती हँ। विबय का प्रसार सत्र शास्त्र को मान्य गतिविधि के अनुसार 
नियंत्रित होता हूँ और अंगांगी सभो छोरों की व्यवस्था में एकसूत्रता सर्देव परिव्याप्त रहती है। 
सेद्धांतिक विषय की विवेचना में विवेजक स्बथा तटस्थ एवं रूक्ष ढंग से बुद्धि-प्रधान रूप धारण मिए 
रहता है। यहाँ उसका रागात्मक तत्व मुखर नहीं होने पत्ता। अपनी व्यक्तिगत दुचि-अरुचि के अनुरूप 
बह ने तो कही मात्रा से अधिक रम सकता और न वंधानिक अथवा आवश्यक अंश की उपेक्षा कर 
शीघ्रता से आगे बढ़ जा सकता है। शुद्ध विवय-प्रधान मोमांसा में मोमांसक का स्वरूप जितना 
अधिक प्रच्छन्न अबवा ऊपरी भूमि से दूर रहेगा वस्तु अथवा विषय का बोध उतन। ही अधिक स्फूट 
एवं शास्त्रीय सिद्ध होगा । उसके दुष्टांत भी विषय को प्रकृति के ही मेल में रहते हे। उनमें भी 
मीमांसक का व्यक्तित्व खुलता नहीं। 


इस प्रकार की कोई बात शुक्ू जी के किसी निबंध में कहीं नहीं प्राप्त होती--विशेषकर 
'लोभ-औौर प्रीति” में। जहाँतक सामान्य रूप से लिखने-पढ़ने में देखा गया हूँ सिद्धांत की दृष्टि से इस 
प्रकार लोभ और प्रीति का निवेदन ही नहीं किया गया हैँ। जहाँ कित्ती मतोविकार का आरंभिक 
परिचय शुक्लजी उपस्थित करते हे वहीं वे मनस्तत्व के रूक्ष स्तर को छोड़कर अनुभूतिमूलक व्यव- 
हार भूमिपर खड़े दिखाई पड़ते हें। फिर दो असमान लक्षित होनेवाले भावों के मूल में बैठी हुई 
एक ही मनोवृत्ति, परिस्थिति और दृष्टिभेद से कैसे दो भिन्न स्वरूप धारण कर व्यवहार जगत्‌ और 
जीवन में विभिन्न रंगरूप प्रगट करती है इसको भी जिस प्रकार व्यावहारिक उदाहरणों से शुक्लूजी 
ने समझाया हँ वह भी सिद्धांत-विवेचना की पद्धति पर नहीं है। यदि विषय के प्रसार-क्रम को 
देखा जाय तो वह भी न तो वैज्ञानिक ढंग से सजाया गया है ने उसके भीतर आानेव।ले विविध 
अवांतर भेदों का मनस्तत्व संबंधी स्वरूप स्थिर किया गया है। ऐसी दक्षा में विषय-प्रधान रचनाओं 
अथवा ग्रंथों में प्राप्त होनेवाले कोई लक्षण इस निबंध में नहीं दिखाई पड़ते। तर्काश्रयी तत्व-चितन 
अथवा शुष्क वस्तु-प्रधान कथत में निम्नलिखित पदावल्ी कहीं भी व्यवहृत नहीं मिलेगी, और ने 
व्यक्तिगत आक्रोश एवं उद्बेग ही इतनी छूड के साथ व्यक्त होंगे। 


बेचारा बहुत अच्छा था' प्रिय के मुख से इस प्रकार के कुछ दाब्दों की संभावना पर ही 
आंशिक लोग अपने मर जाने की कल्पना बड़े आनंद से किया करते हे। 


जब एक ही को चाहनेबाले बहुत से हो गए तब एक की चाह को दूसरे कहाँतक पसंद 
क्रते। लक्ष्मी की मूर्ति धातुमयी हो गई, उपासक सब पत्थर के हूं। गए। धीरे-धीरे यह दशा जाई 
कि जो बातें पारस्परिक प्रेम की दृष्टि से, धर्म की दृष्टि से की जाती थीं वष्ट भी रुपए पैसे की 
दृष्टि से होने लगीं। आजकल तो बहुत सी बातें धातु के ठीकरों पर ठहरा दी गई हूँ। पैसे से राज- 
संमान की प्राप्ति, विया की प्राप्ति और न्याय की प्राप्ति होती हैँ। जिनके पास कुछ रुपया हैं, 
बड़े-बड़े विद्यालयों में अपने लड़कों को भेज सकते हैं, न्यायाऊयों में फीस देकर अपने मुकदमें 
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दाखिल कर सकते हँ और महंगे वकील बंरिस्टर कर के बढ़िया खास; निर्णय करा सकते हैं, अत्यंत 
भीर और कायर होकर बहादुर कहला सकते हें। राजवर्ं, आचायं धर्म, वोरधर, सब पर सोने का 
पानी फिर गया, सब टकाधमं हो गए। धन की पेठ भनुष्य के सब कार्यक्षेत्रों में करा देने से, उसके 
प्रभाव को इतना विस्तृत कर देने से, ब्राह्मणधर्मं और क्षात्रधर्म का लोप हो गया, केवल बणिक्र्म 
रह गया।' 


इसी प्रकार की भाषादौली में आगे-पीछे लेखक ने बहुत कुछ लिखा है। आजकल के जीवन 
पर पैसे का प्रभाव कितना छाया हुआ है इस वियायांतर पर इतना जमकर, और वह भी ऐसी 
पद्धति से, अपन हृदय को संचित भावनाओं को आधश्षेपयुवत ढंग से प्रकट करना इस बात को प्रमा- 
णित्त करता है कि कृतिकार के लिये विषय का उतना आकर्षण नहीं हैँ जितना वैयक्तिक विचार 
अनुभूति के प्रकाशव का। सनस्तत्व संबंधी शास्त्रीय विवेचना में ऐसे प्रासंगिक अंगों का इतना उम्र 
कथन अथवा विस्तार से प्रतिपादन नहीं हो सकता। पंसे का मुंह ताकनेवाले समाज से लेखक 
कितना क्षुब्ध और असंतुष्ट है इसकी विस्तृत व्यंजन उसके व्यक्तित्व का ही उद्घोष कर रही हैँ। 
किसी विषय का सामान्‍य एवं व्यावह।रिक वर्गीकरण करके तुरंत अपनी रुचि-अरुचि के अनुरूप 
क्षेत्र चूनकर उसी ओर झुक पड़ना विषय की प्रधानता नहीं है; वह तो कृतिकार के व्यक्तित्व का 
प्रकाशन है। इसी प्रणाली को लक्ष्य करके शुक्लजी ने कहा था--निबंध लेखक कषपने मन की 
प्रवृत्ति के अनुसार स्वच्छंद्र भति इधर-उधर फूटी हुई सूत्र शाखाओं पर विचरता चलता है। यही 
उसकी अर्थ संबंधी व्यक्तिगत विशेषत। है।' आगे चलकर प्रेम की विविधता के प्रसंग में आए हुए 
देशप्रेम क। उल्लेख करते-करते लेखक रुक जाता है और अपने को देशग्रेमी कहनवालों के सत्याथे 
की आलोचना करने लगता है। तबतक के लिये विवेचना-क्रम में अवरोध पड़ जाता हूँ। 


जन्मभूमि का प्रेम, स्वदेश-प्रेम यदि वास्तव में अंत:करण का कोई भाव हूँ तो स्थान के लोभ 
के अतिरिक्त ओर कुछ नहीं हे। इस लोभ के लक्षणों से शून्य देश्ाप्रेम कोरी बकवाद था फैशन के 
लिये गढ़ा हुआ शब्द है। यदि किसी को अपने देश से प्रेम हे तो उसे अपने देश के मनुष्य, पशु, पक्षी, 
लता, गुल्म, पेड़, पत्ते, बन, पर्वत, नदी, निर्शर सब से प्रेम होगा, सब को वह चाहभरी दृष्टि से 
देखेगा, सब की सुध कर के वह विदेश में आँसू बहाए7। जो यह भी नहीं जानते कि कोयर किस 
चिड़िया का नाम है, जो यह भी नहीं सुनते कि चातक कहाँ चिल्लाता है, जो आँख भर यह भी 
नहीं देखते कि आम प्रगय सौरभपूर्ण मंजरियों से कंसे लदे हुए हें, जो यह भी नहीं झाँकते कि 
औसत आमदनी का परता बताकर देश्षप्रेम का दावा करें, तो उनसे पूछता चाहिए कि, भाइयों ! 
बिन। परिचय के यह प्रेम कैसा। जिनके सुखदुःख के तुम कमा साथी न हुए उन्हें तुम सुखी देखना 
चाहते हो, यह समझते नहीं बनता। उनसे कोसो दूर वेठे-बंठे, पड़े-पड़े, या खड़े-खड़े तुम विलायती 
बोली में अर्थशास्त्र की दुह्ाई दिया करो, पर प्रेम का नाम उसके साथ न घसीढों। प्रेम हिसाब- 
किताब की बात नहीं है। हिसाब-किताब करनेवाले भाड़े पर भी मिल सकते हें पर प्रेम करनेवाले 
नहीं । रसलान तो किसी की लकुटी अरु कामरिया पर तीनों पुरों का राजसहासन तक त्यागने 
को तैयार थे पर देधाप्रेम की दुहाई देनेवालों में से कितने अपने किसो थके मांदे भाई के फढे पुराने 
कपड़ो और धूल भरे पैरों पर रीकझ्कर या कम से कम न खोझकर, बिना मन मैझा किए कभरे की 


र४२ 


शुक्लजी के निबंध 
फर्श भी मैली होत॑ देंगे। मोटे भादमियों ! तुम जरा दुबे हो जाते।--अपने अंदेशे से ही सही--- 
तो न जाने कितनी ठठरियों पर मांस चढ़ जाता! 


इस प्रकार की व्यक्तिमूलक और अनुभूतिमयी व्यंजना देखकर भी और प्रासंगिक सूत्र पकड़- 
कर विषयांतर को ओर खिंचाव पाकर भी जो शुक्लजी के निवंधों को विधय प्रधान कहें उनकी जक्ल 
मारी गई है, यही स्वीकार करना पड़ेगा। किसी भी तत्वमूलक विषय के प्रसार में इस प्रकौर बोच 
के ब्योरों को लेकर कपती रुचि-अरुचि के अनुसार रुककर उम्र रूप में श्राक्षेप और व्यंग-कथन, 
सिद्धांत निदर्शन को पद्धति नहीं है। इसी प्रकार का दूसरा उदाहरण भी हैं। 'लोभियो ! तुम्हारा 
अक्रोध, तुम्हारा इंद्रियनिप्रह, तुम्हारी भानापमान समता, तुम्हारा तप अनुकरणीय है, तुम्हारी 
नि८्ठुरता, तुम्हारी निर्लेज्जता, तुम्हारा अविबेक, तुम्हारा अन्याय विगहंणीय है। तुम धन्य हो ! तुम्हें 
घिक्‍्कार है! एक किसी पक्‍के लोभी के सच्चे रूप का यही यथार्थ निर्णय है, पर इस प्रसंग में जो 
कुछ भी कहा गया हे वह उसके व्यावहारिक क्रिया-कछाय का स्थूल निवेदन है न कि उसके विभिन्न 
व्यक्त कर्मों के भीतर बेठी मनःस्थिति को सूक्ष्म विवेचना। ऐसे स्थल अनेक है, और इनमें कृतिकार 
का व्यक्तित्व जितना अधिक स्फुट है उतना बुद्धिपरक विश्केषण नहीं। 


उदाहरण एवं दृष्टांत भी दास्त्रीय गांभीयं के साथ नहीं उपस्थित किए गए हूं। उनमें या तो विचार- 
क्रम को अधिक सुबोध और व्यापक बनाने की आकांक्षा प्रकट होती है भ्रथवा अवसर एवं संधि 
पाकर लेखक की अपनी परिहास-प्रियता झलकती है। ऐसे उदाहरणों के कारण विवेचना भी व्यवित 
प्रधान बनी दिखाई पड़ती हँ। उसकी विषयगत रुक्षता भी बच गई हैँ और अभिव्यंजना शैली 
भी सरल हो सकी है,-- भूखे रहने पर सब को पेड़ा अच्छा लगता है पर चौबेजी पेटभर भोजन के 
ऊपर भी पेड़ेपर हाथ फेरते हैं।! 'ढपए के रूप, रस, गंध आदि में कोई धाकर्षण नहीं होता पर जिस 
वेग से मनुष्य उसपर टू८ते हें उस वेग से भौरे कमलपर और कौए माँस पर न टूटते होंगे ।' सीता-हरण 
होनेपर राम का जो वियोग सामने आता है वह भी चारपाई पर करवटें बदलानेवाला नहीं हे, समुद्र 
पार कराकर पृथ्वी का भार उतरवानंवार। है।' इस प्रकार के स्थलों के अतिरिक्त जहाँ लेखक 
आप-बीती निवेदन करने लगता है वहाँ तो खुलकर उसका व्यक्तित्व सामने आ जाता है। सभी 
निबंधों में शुक्लजी अपने और पाठकों के बीच ऐसी आत्मीयता स्थापित करते मिलते हें। भपनी 
निजी अनुभूति प्रकट करने से कथन को बल मिल जाता है। यह प्रणाली अधिक नहीं भ्रयुकत हुई 
है फिर भी उसको रूपरेखा एक ही प्रमाण से स्पष्ट हो जायगी । 


पर आजकल इस प्रकार का परिचय बाबुओं कौ लज्जा का एक विषय बन रहा है। वे 
देश के स्वरूप से अनजान रहने या बनने में अपनी बड़ी ज्ञान समझते हेँ। में अपने एक लखनवी 
दोस्त के साथ साँची का स्तृप देखने गया। यह स्तृप एक बहुत छोटी-सी पहाड़ी के ऊपर हैं। नीचे 
एक छोटा-सा जंगल है जिसमें महुए के पेड़ भी बहुत-से हें। संयोग से उन दिनों पुरातत्व विभाग 
का कप पड़ा हुआ था। रात हो जाने से हमलोग उस दिन-स्तूप नहीं देख सके। सबेरे देखने का 
विचार कर के नीचे उतर रहे थे। बसंत का समय था। महुए चारों तरफ टपक रहे थे। मेरे मुह 
से निकला--महुओं कौ कैसी मीठी महक का रही हूँ ।' इसपर लखनवी महपशय ने मुझे रोककर 
कहां यहाँ महुए का नाम न लीजिए, लोग देहाती समझेंगे। में चुप हो गया, समझ गया कि महुए 
का नाम जानने से बाबूपन में बड़ा भारी बट्दा लगता हूँ। 
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संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रथ 


उदाहरण उपस्थित करने का एक दूसरा रूप भी है। उसमें भी शुक्लजी की व्यक्तिगत 
अभिरचि ही अधिक स्पष्ट होती है। तथ्य के स्पष्टीकरण के लिए उन्होंने भ्रावश्यकतानुसार बड़े 
: विस्तार के साथ प्रचलित काव्य-प्ंथों में प्राप्त प्रसंगों की ओर ध्यान क्ाकषित किया है। लोभ के 
तारत्स्थ में प्रेम के विविब स्वकृपों और प्रभावों का विचार करते समय विस्तार के साथ कहीं उर्द 
की शायरी या प्रेम-काब्यों का, कहीं सूर को गोपियों अथवा बंकिमबाबू कौ झायदा और जगतसिह का 
कहीं साहित्य के अपने पुराने क्षाचा्यों या योरपीय साहित्य के युद्ध और प्रेमवाले युग का, कहीं 
भारतीय प्रबंध-काव्यों या तुलसी और ठाकुर की कविताओं का विवरण और साक्षी देकर अपनी 
इच्छा के अनुरूप विधय का विचार किया है। ऐसे स्थलों पर विचार तो अवश्य ही बहुत स्पष्ट 
हो गए हैं पर विवेचना की पद्धति विषयोन्मुख न होकर व्यक्तिश्रधान हो गई है। 


इतना होते हुए भी शुक्‍लजी के निबंध हें विचार-प्रधान | शास्त्रीय अर्थ में नहीं, व्यवहार की 
दृष्टि से। लोकिक क्षेत्र में प्रभुल मनोविकारों का क्‍या रूप प्राप्त होता है और विविध परिस्थितियों 
के घात-प्रतिधात में पड़कर वे किस प्रकार रूपांतरित हो उठते हें अथवा मनुष्य को भिन्न-भिन्न क्रिपा- 
व्यापारों की ओर प्रेरित करने में सहायक होते हेँ इसीका विचार इनमें मिलता है। आावश्यकता- 
नुसार इन मतोवेगों की उत्पत्ति, विकास और परिणाम का विचार करके उनके भेद-प्रभेद भी निरूपित 
हुए है'। इस आधारपर वर्गीकरण करते समय उन्हें विचार प्रधान ही कहा जायगा इसमें दो मत हो 
ही नहीं सकते। यही विवेचनाक्रम और परिणास्र उन निबंधों का भी समझना चाहिए जिनका संबंध 
सैद्धांतिक अथवा व्यावहारिक समालोचना से है। 





र्डेट 


पाणिनि के समय की शिष्ट-भाषा 


राघारमण_ 


सौभाण से भारत की राष्ट्रभाषा हिंदी उद्घोषित हुई है। उसकी सर्वागीण उन्नति के लिये 


कुछ अवधि भी निर्धारित की गई है। किसी भी भाषा की उन्नति के लिये उसके शाब्द-भांडार 
को आवश्यकतानुसार निरंतर परिवरद्धित होते रहना चाहिए। अत: प्रत्येक उदयोन्मुखी भाषा के लिये 
एक न एक धात्री अथवा पोषिका भाषा अपेक्षित रहती है। इस प्रकार हमारी भाषा को उस 
दिशा में सहायता पहुँचाने में समर्थ केवल संस्कृत ही उपयुक्त, हो सकती हे। इसके अनेक कारण 
हैं! सर्वप्रथम हमारी राष्ट्रभाषा की अथच भारतीय अनेक भाषाओं की जन्मदात्री संस्कृत ही है, 
भारतीय भाषाओं में प्राचीनतम है, इसका शब्द-भांडार अगाध है तथा इसमें नवीनतम भावाभिव्यंजन 
के लिये शब्द-निर्माण की अद्भुत क्षमता है। इसके द्वारा जो पोषकतत्व हमारी भाषा को उपलब्ध 
होंगे वे सर्वथा इसकी प्रकृति के अनुकूल होंगे। 


प्राचीनकाल में अथवा तथाकथित प्रार्गतिहासिक-काल में भारत की भातृ-भाषा संस्कृत थी। 
यद्यपि कतिपय पाश्चात्य भाषा-शास्त्री तथा कुछ उन्हीं के अनुयायी लब्ध-प्रतिष्ठ भारतीय विद्वान 
कहते हैँ कि संस्कृत भारत की प्रचलित सातुभाषा कभी नहीं थी। यह केवल परिभित ब्राह्मणवर्गं 
द्वारा साहित्य में प्रयुक्त की जानेवाली कृत्रिम भाषा रही--इस विषय का विवेचन इस लेख में नहीं 
किया जा सकता, तथापि संस्कृत वाह्तमथ के मर्मज इस विषय को अच्छी तरह जानते हें कि संस्कृत 
का इस' देश तथा सम।|ज में क्‍या स्थान था। पाणिनि के श्रष्टाध्यायी पर क्चिार करने से यह स्पष्ट 
प्रतीत होता है कि उस समय शिष्टवर्ग में व्यवहृत होनेवाली भाषा संस्कृत ही थी। आखिर दिक्षा 
का साध्यम, राष्ट्रसंसद्‌ में प्रयुक्त तथा लौकिक व्यवहार में सहायिका कोई न कोई भाषा तो रही 
ही होगी। तो वह संस्कृत के अतिरिक्त क्‍या हो सकती है क्योंकि उस समय प्राकृत, पाली तथा अप- 
अंश के प्रच(र का कोई आधार अनुपरूब्ध है | 


उस युग में भारतवर्ष प्राच्य तथा उवीच्य (दक्षिण-पूर्व तथा परदिचमोत्तर) मांगों में विभकक्‍त 
था। दोनों भागों में एक प्रकार की शुद्ध संस्कृत का प्रयोग किया जाता था। पतंजलि के सहाभाष्य 
से विदित होता हू कि शिष्टवर्ग की भाषा बड़ी परिमाजित तथा ओजस्विनी थी। यह ध्यान रखना 
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चाहिए कि पाणिनि का काल ईसा पूर्व सातवीं दाताब्दी तथा पतंजलि का कार ईसा पूर्व पहिली 
अथवा दूसरी दशताञ्दी माना जाता है। पतंजलि के समय पाली तथा प्राकृत का प्रचार द्रुतगति से 
हो रहा था। फिर भी उनके समय में भी शिष्टजगत्‌ की मातृभाषा संस्कृत ही थी। उनके शिष्य 
क्ार्यावर्त के निवासी थे। उन्होंने जार्यावर्त आदर्श (सरस्वती का विनशन स्थान, राजपूताना) के 
पू्यं, कालकबन' (विन्ध्यवन का धूर्वोत्तरीय भाग गया) से पश्चिम, हिमालय के दक्षिण तथा परियात्र 
(विन्ध्य पर्वत का पर्मोत्तरीय भाग) के उत्तर के भूभाग को स्वीकृत किया हैं। प्रागादर्शात्प्रत्यककालक- 
यनादक्षिणेन हिमवन्तमुत्तरेण पारियात्रम आर्यावर्त:'। ६-३-१०९ महाभाष्य । यदि भारत की 
प्रचलित मातृभाषा संस्कृत न होती तो पाणिनि को क्या आवश्यकता थी कि वह (दूरादूते च 
८।२॥८४) लिखते। णर्थात्‌ सम्बोधन सूचक वाक्य का अंतिम स्वर प्लुत हो जाता है--सक्‍तून्‌ पिव 
देवदस ३। देवदत्त का अंतिम अकार हस्व है परंतु उपर्युक्त वाक्य में प्लत हो गया हैँ। दूसरे 
सूत्र ८२।८६ में उन्होंने कहा हैँ कि संबोधन सूचक वाक्य के अंत में यदि गुरु अक्षर न हो तो भी 
वह लुप्त हो ही जाता है। व्यवहार में भी यदि हम राम नामके किसी व्यक्ति को पुकारते हूं तो 
राम का अंतिम अकार स्वतः प्लत ही उच्चरित होता है । 


एक पादचात्य भाषाशास्त्री श्री सेना का संस्कृत की कृत्रिमता का यह भी एक प्रमाण है 

कि इस भाषा में स्वर ( एकसेंट ) है ही नहीं। यदि यह व्यवह्ृत भाषा रही होती तो इसमें स्वरों 

: का अस्तित्व अनिवाय होता। परंतु खेद है कि ऐसे संभानित व्यक्ति होते हुए भी उन्होंने अष्टाध्यायी 
देखने का कष्ट नहीं किया। वैदिक वाद्ममय में तो प्रत्यक्षर सस्वर होते ही हे। पाणिनि ने उसके 
अतिरिक्त लौकिक भाषा के लिये भी अनेक सूत्रों में भाषायाम्‌, अन्यतरस्याभ्‌ विभाषा आादि (६।१।२१६, 
६॥११११७, ६।१।१८७, ६।११८१, ६।१।१८४) लगाकर स्वर नियमों का स्पष्टत: उल्लेख किया हे । 
यदि संस्कृत बोलचाल की भाषा न होती तो उसके लिये स्वर नियमों की क्‍या आवश्यकता थी । 


संस्कृत में धातुओं के दो रूप होते हैं, परस्मेपदी ओर आत्मनेंपदी | कुछ धातु परस्मेपदी 
कुछ आत्मनेपदी तथा कुछ उभयपदी निश्चित हें। परंतु बोलचाल में कुछ निश्चित रूपवाली धातुओं 
के रूप भी विदोष अर्थों में भिन्न-भिन्न हो जाते थे । इसके लिय पाणिनि के बहुसंख्यक नियम हें। 


ग़म्‌ धातु परस्मैपदी है परंतु सम्‌ उपसगं के साथ अकमंक प्रयोग होने पर यह आत्मनेपदी 
हो जाती हूँ। “वाक्य सड्भच्छते---वाक्य संगत होता है। 'सखीभिःसज्भच्छते---सखियों से मिलती है । 
(१।३२९) । 


हे भातु उभयपदी हैँ परंतु आ उपसगे के साथ पुकारने अर्थ में परस्मेपदी तथा लूलकारने 
अर्थ में आत्मनंपदी रूप होता हैँ । जननी पुत्रम्‌ आह्ययति--माता पुत्र को पुकारती है । 
भाह्येती चेदिराण्मुरारिम्‌ (शिशु ०) २१।१० शिक्षुपालने श्रीकृष्ण को रूलकारा। 


स्था धातु परस्मेपदी हू परंतु श्ाशय प्रकट करने के जर्थ में यह जात्मनंपदी हो जाती है । 
गोपी कुष्णाय तिष्ठते--गोपी कृष्ण से कपना प्ाशय प्रकट करती हेँ। 'संशय्य कर्णादिषु तिष्ठते य 
(किरात ३।१४) दुर्वोधन संदेह होने पर कर्णादि पर भरोसा करता था। उद्‌ उपसर्ग के साथ उठना 
अथवा अधिकार द्वारा प्राप्त करना अर्थ से भिन्न अर्थों में इसका रूप आत्मनंपदी होता था। क्रतावुद- 
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स्थित (शिशु ० १४१७ ।) युत्रिष्ठिर यज्ञ करने के लिये उत्सुक हुए । परंतु पीठादुत्तिष्ठति--आसन से उठता 
हैं। ग्रामाच्छतमुत्तिष्ठति--प्राम से सौ रुपए उठते हें अर्थात्‌ कर रुपमें प्राप्त होते है। 


प्रेरणार्थंक गृध्‌ धातु धोला देने के अथं में आत्मनंपदी तथा ललचाने के अर्थ में परस्मैपदी 
होता हँ। शिशुम्‌ गद्धंयते--बच्चे को धोला देता हैँ । शवानं गद्धयति--कुत्ते को छलभाता है । 


प्रेरणार्थक बज्च्‌ धातु धोखा देने के अथं में आत्मनेपदी तथा अन्य क्ष्षों में परस्मैपदी होता 
हैं। बालकम्‌ वल्चयते--बालक को धोला देता हूँ। सर्पम्‌ वब््चयति साँप को बचाता हूँ अर्थात्‌ साँप 
से बचता हें। 


दा धातु उभयपदी है, परंतु आ उपसर्ग के साथ जब इसका प्रयोग मुह खोलने के अर्थ में 
न हो तब केव् परस्मपदी रूप होता हे। घनम्‌ आदत्ते, विद्याम्‌ आदत्ते--धन स्वीकार करता है, 
विद्या ग्रहण करता हे। जलाभिलाषी जलमाददानाम्‌ (रघु: २।१६)नादत्ते प्रियमण्डनापि भवतां स्नेहेन 
या पल्‍लवम्‌ (अभि० शा०।) मुखम्‌ व्यददाति--अपना मुह खोलूता है । विपादिकां व्याददाति दाल्य- 
चिकित्सक:--डाक्टर बियाई को चीरता है। 


उपर्युक्त उदाहरणों से स्पप्टतया विदित होता हूँ कि यदि संस्कृत बोलचाल की भाषा न रही 
होती तो एक ही धातु के भिन्न-भिन्न अर्थों में भिन्न-भिन्न रूप न होते और पाणिनि अनावद्यक निमम 
ही क्‍यों बनाते। उन्होंने तो प्रचलित रूपों के आधार पर ही नियम बनाए होंगे। ये उदाहरण तो 
क्रियाओं के हुए, अब भिन्न-भिन्न सांसारिक कार्यों के लिये प्रयुक्त होनेवाले धातुओं पर भी णरा 
विचार कीजिए। 


कृषि--साधारण जुताई के लिये कृष्‌ घातु तो हँ ही। कृषकवर्ग खेतों को प्रायः सीधे-सीधे 
कई बार जोतत। हैँ जिसको वह बाँह करना कहता हूँ। जिस खेत में जितने अधिक बाँह किए जाते हैं 
उसमें उतनी ही अच्छी फसल होती हैँ। समर्थ कृषक अपने खेतों में यथाशक्ति दो, चार या और 
भी अधिक बाँह करता है, इसके लिय हट्वितीया करोति, तृतीया करोति, द्वितीयाकरण, तृतीयाकरण 
(दुबहीं, तिबहीं) शब्द प्रचलित थे। प्रति बाँह के अंत में खेत को किसी कोने की ओर से जोता 
जाता है जिसे कोन करना कहते हें। कोन' के लिये शम्बा करोति--शम्ब।करण (कोन) शब्द प्रच- 
लित था। बोने के लिये साधारणतया कक्‍प्‌ धातु प्रयुक्त होता था ही। परंतु जब किसी जलाहाय 
के समीप के खेत जलाधिक्य के कारण कच्चे (अधिक आदर) रहते हे और उन्हें जोत कर बोने का 
अवसर नहीं रहता तब कृषक बिन! जोते ही उसमें बीज डालकर हलकी जुताई कर देता है । कुछ 
बीज पर्ती (बिना जुते) खेतों में ही बोए जाते हें।इस प्रक्रिया को बिदहना कहते हें । पाणिनि- 
काल में इसको बीजाकरण कहते थे। सहबीजेन विलेखनं करोति (५॥४॥४९।) 


खेतों का नामकरण भी कृषकों में प्रचलित हें। जिस खेत में प्रायः जो अन्न अधिक उत्पन्न 
होता हैँ उसके आधार पर उसका नामकरण हो जाता हूँ। जैसे धनहाँ, उखाव आंदि। प्राचीन कारू 
में मूंग के खेतों को मौश्यगीत (५।२।१) साधारण तथा उत्तम प्रकार के धान के खेतों को ब्रेहेय, शालेय 
(५१२।२) जौ तथा धड़जई के खेतों को यव्य तथा यवक्‍य (५१२३) गौर लिरू, उड़द, अरूसी, सनई और 
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जीना के खेतों को क्रणः तिल्य, तैलीन, माष्य, माषीण, उम्य, औमीन, मद्भघ, माज़ीन, तथा 
अणव्य अणवीन (५॥२।४) कहते थे। 


कृषि के उपयोगी उपकरणों को देखिए। हल के मुख्यतः तीन भाग होते हें। (१) बीचवाली 
सीधी लंबी रूकड़ी को ईषा, हलीषा, लांगलीषा (हरिस), (२) जिसे हाथ से पकड़कर हल चलाया 
जाता है उसे पोत्र (नगरा) तया (३) जिसमें फाल या लोहे का फल छगा रहता हूँ उसे अयस्कुशा 
(चौभी २।३।४८) कहते हें। जुते हुए खेत को समतल करने के लिये हेंगा चलाया जाता है उसके 
लिये जित्या (३३१।११७) का प्रयोग होता या। कुदाल तथा फावड़े के लिये खनित्र (३।३।१२५) शब्द था। 
फसल काटने के लिये दाति तथा दात्र (३३२।१८२) और लवित्र का प्रयोग किया जाता था। खलिहान 
कोखल्य! (४॥२।५९) कहते थे। जिस मैदान में गावभर का खलिहान होता है उसको खलिनी (४।२।५१) 
कहते थ्रे। इंठल को चूर्ण कर भूसा और अन्न पृथक्‌ करने के लिये उसपर कई बैल एक साथ निरं- 
तर चलाए जाते हें। इस प्रक्रिया को निष्पाव (३।३।२८ ) शब्द से प्रकट करते थे। डंठल को नीचे ऊपर 
करने के लिये उस समय भी अखान या आखन (३।३।१८४) (अखइन) काम में लाया जाता था। 
भूसे को हटाने-बढ़ाने के लिये पंचांगुल (पाँचा) (५॥४११४) भी था। 


जिस कृषक के पास निजी हल नहीं रहता ऐसे अहल, अथवा अहलि (५॥४|१२१) कृषक 
भी थे ही। जुते हुए खेत केदार कहे जाते थे। अन्न दो प्रकार के होते थे, इृष्टपच्य (बोने से 
पैदा होनेवाले) तथा अक्ृप्टपच्य (बिना बोए पैदा होनेवाले--जंगली अन्न)। 


उस समय भी भिन्न भिन्न गुण तथा क्‍्यवाले पशुओं के वाचक शब्द व्यवहत होते थे। 
हाल की ब्याई गाय गोधेन्‌ू, एक ब्यान की गाय, गोगृष्टि, वंध्या गाय गोवशा, गर्भपातिनी गाय गोबे- 
हंतू (बहिला), अधिक दिन की व्याई गाय गोवष्कयणी (बकेना) (२।१।६५) कही जाती थ्री। बहुत 
बड़े थनवाली गाएँ (कुण्डोध्नी) (४१२५) भी होती थीं। जबतक बछड़ा बड़ा नहीं हो जाता था 
अर्थात्‌ उसकी पीठपर डिल नहीं निकेऊ आता था तबतक वह अजातककुत्‌ और युवा हो जाने पर 
पूर्णककुतू (५८१४६) कहलाता था। बछड़े के लिय जातोक्ष, युवा के लिये महोक्ष तथा बुडढे बैछ के 
लिये वृद्धोक्ष (५१४७७) शब्द प्रचलित थे। छः दाँतवाले बल को षोड़न्‌ (५॥४॥१ ४४) , घास खाने योग्य 
बछिया को तृणजंभा (५।४१२४), सोंग निकले हुए बछड़ें को उद्गतशूंग तथा दो अंगुल सींगवाले 
की दद्ंगुलशंग (६॥२।१२५) कहते थे। 


शाबर भाष्य के तियंगधिकरण में चर्चा है कि कुछ कुत्ते (कौलेयक) प्रतिमास की कहृष्ण- 
चतुर्दशी को उपवास करते हें। वर्तमानकाल में भी यत्र तत्र इस प्रकार के कुत्ते सुने गए हें जो उक्त 
तिथि को कुछ नहीं खाते। उस तिथि के लिये इवनिज् तथा इवनिद्ञा (२।४२५) शब्द प्रचलित थे। 
जो सूकर अपनी द्रुतगति से कुत्तों को बहुत पीछे छोड़ देते थे वे अतिष्व (२।४॥१२७) पदवी के अधि- 
कारी होते थे। सर्वश्रेष्ठ घोड़ा अश्वोरस फहा जाता था। घोड़े और घोड़ियाँ प्रायः दो रस्सियों से 
बाँधे जाते हैं। दो रस्सियों से बँधी हुई घोड़ी द्विवामा तथा खुली हुई घोड़ी उद्दामा कही जाती थी। 


भिन्न-भिन्न पशुओं के समूह के लिये एक शब्द व्यवहृत होता था। बैलों के झुण्ड के लिये 
ओऔक्षक्त, ऊँटों के लिये औष्ट्रक, भेड़ों के लिये औरअक, (४।२।३९) हाथियों के झुंड के लिये हास्तिक, 


२४८ 


पाणिनि के समय की शिष्ट भाषी 


गायों के लिये धैनुक, (४२।४७) गव्य ॥ (४२५०) गोत्र (४२५१) और घोड़ों के लिये आश्य 
(४।२।४८) शब्द प्रचलित थे। 


व्यापार के लिये अनेक मुहाविरे प्रचलित थे। खरीदने तथा बंचने के लिये क्रय और विक्रय 
तो थे ही। किराये पर किसी वस्तु के लेने की प्रथा भी थी। शतेन शताय वा परिक्रीतोड्यं गृह:--यह 
घर सौ रुपए किराए पर लिया गया है (१।४।१४४।) ऋण केने वाला अधमर्ण. तथा ऋण देनेवाला 
उत्तमर्ण कहा जाता था (१।४।३५॥) देवदत्ताय शर्त धारयति यज्ञदत्त:-यज्ञदत्त देवदत्त का सौ रुपए 
का देनदार हूं । शताहद्ध यज्ञदत्त:--यज्ञदत्त सौ रुपये ऋण के कारण बँधा है। आजकल भी कृषक- 
बर्ग में ऋण लेने की एक यह प्रथा प्रचलित हूँ कि ऋण छेने के समय वह निश्चित समय पर ऋण 
चुक,ने के लिये बचन-बद्ध हो जाता है। कोई ऋण एक मास में, कोई फसल तैयार होनेपर, कोई 
सालभर गें, कोई दो साल में चुकाना पड़ता हे। एकमास में चुकाया जानेवाला ऋण मासिक (४ै।३- 
४७ ।) पीपल में फल लगने के समय अदा किया जानेवाला अश्वत्यक्र, मयूरों के गर्भाधान-काल में 
चुकाया जानेवाछा कऊापक, फसल तैयार होनेपर चुकाया जानेवाला यवबुस, ग्रीप्मकाल में चुकाया 
जानेवाला ग्रेष्मिक, वर्षभर में चुकाया जाने वाला साम्बत्सरिक, साम्व॒त्सरक, अगले वर्ष चुकाया जाने- 
वाला आवरसमिक और अगहन में चुकाया जानेवाला ऋण आगभ्रहायणिक तथा अग्रहायणक (४३।४८, 
४९, ५०) कहा जाता था। 


श्रमिकवर्ग में भी संस्कृत प्र चलित थी । घरेलू काम करनेवाले भ् त्यों को बहु धा आंशिक भोजन 
दिया जाता था। जिन भुत्यों को केवल भाजी दी जाती थी उसे श्राणिक, माँस पाने दाले को मांसिक 
केवल भात पानेवाले को ओदनिक तथा माँस और भात पानेवाले को मांसौदनिक कहते थे। 


भोज्य पदार्थों के लिये भी पराणिनि की अष्टाध्यायी में बहुसंख्यक शब्द उपलब्ध होते हें। 
भोजनोपयोगी पात्र अमत्र कहे जाते थे (४५२।१४), मिट्टी की तश्तरी या सकोरा (थराव) भी था ही । 
हलओआ ख्वाने की भी प्रथा रही। नखम्पा (३।२।३४) उसी के लिये प्रचलित था। मध्यमवर्ग यवागू 
(८।२१३६ लप्सी) भी खाता था। इसी का दूसरा नाम उष्णिका(५।२।७१) था। गेहूं अथवा जौ 
के आऑँट में घी, दूध, और गुड़ डालकर संयाव (२।२।२३) बनाते थे। संभवतः आजकल हमलोग उसीको 
चूरमा कहते हे। किसी भी अन्न के आटे को पिष्ट (४॥३।१४६)कहते थे। पिप्ट से पिष्टक (पूआ 
या मालपूआ ८३।१४७) प्रस्तुत किया जाता था। गेहूं अथवा जौ के आँट की बादी (कुल्माष 
५१२८३) भी बनाई जाती थी- चक्रपाणि ने चरक सूत्र स्थान (२७।२६० ) में लिखा है कि यव- 
पिष्टग उप्णोदकृसिवतस्‌ ईपल्स्विन्नस्‌ अपूपीकृतर कुल्माषमाहुघ। आज भी कुछ प्रातों में कुल्माषी 
नाम का पर्व मनाया जाता है । इसीको कहीं कहीं बटकिनी पर्व कहते हे। काशी प्रांत में यह लोटा- 
भंटा के नाम से मागगंज्षीर्ष में मनाया जाता हूँ। अन्य प्रांतों में कातिक अथवा चेत्र में। रुप्ण अथवा 
शक्तिहीन व्यवित को निस्तुष जौ अथवा गेहूँ को कुचछकर जल अथवा दूब में पक्राकर नमक या 
शक्कर डालकर यवक (दलिया ५४९) बनाकर खिलाया जाता था। माँस दो अ्रकार से पकाया 
जाता था। कड्ाही में पके माँस को उख्य तथा कॉटपर पके माँस को शूल्य (कबाब ), (४॥२।१७) 
कहते थे । धान के छावे को गुड़ गें पागकर गड़धान (२१।३४ ) बना लिया जाता था। ये सब पदार्थ 
आप्ट्र (चुल्हा या भट्टी) पर प्रस्तुत किए जाते थे। 


श्र २४९ 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रथ 


यदि प्राचीन भारत की मातृभाषा संस्कृत न होती तो बच्चे “उद्दालकपुष्पभण्जिका" में 
लिसोड़े का फूल तोड़ा या कुचला जाता है, कैसे समझते। दूसरे खेल “वीरणपुष्पप्रचायिका” में गॉँडर 
के फूल कंसे इकटठे किए जाते। “जीवपृत्रप्रचायिका” में जीआपूता (इंगुदी) के फल को कोई बच्चा 
कंसे समझ सकता। गिल्‍्ली दंडा के लिये दांडा तथा गणेश थोपी के लिय मौष्टा (४॥२५७) शब्द 
प्रचलित थे। 


पतंजलि के समय प्राकृत, पाली आदि भाषाओं का प्रादुर्माव हो चला था फिर भी सस्कृषत 
बोलचाल की भाषा बनी रही। पाणिनि के भेजेव्यंघव्मपो: (२४५६) के भाष्य में पतंजलि ने एक 
वेयाकरण तथा कोचवान के वार्तालाप का उल्लेख किया हैं। किसी वेयाकरण ने रथ देखकर पूछा 
कि हस रथ का प्रवेता (कोचवान) कौन हं। कोचवान ने उत्तर दिया कि भगवन्‌ इस रथ का 
प्राजिता (कोचवान) में ही हूँ। इस विषय में यह स्मरण रखना चाहिए कि पाणिनि के व्याकरण 
के अनुसार कोचवान के लिये प्रवेता का प्रयोग समीचीन हैँ, परंतु बोलचाल में प्राजिता का पर्याप्त 
प्रचलन था। कोचवान के उत्तर-वाकक्‍्य में प्रयुक्त प्राजिता को देखकर वेयाक.रण ने कहा कि यह अप- 
शब्द है, इसपर कोचवान ने उत्तर दिया कि महाराज, आप व्याकरण के सूत्र की भ्राप्ति पर ध्यान 
दे रहे हें, बोलचाल में यह शब्द प्रयुवत होता हूं अथवा नहीं, इस पर नहीं। कोचवान की पांडित्य- 
पूर्ण उक्ति से अप्रसन्न होकर बेय/करण गाल्ीगलौज पर उत्तारू हो गया। उसने कहा कि इस दुरुत 
(दुष्टसूल) से मुझको बड़ा कष्ट हुआ। फिर भी चूक गए। कोचवान ने कहा कि भगवन्‌ यदि आप- 
का अभिप्राय मुझको दुष्टसूत कहने का हो तो दुःमूत (बुरा कोचवान) फहिए दुरुत नहीं। बोलचाल 
में यह प्रचलित नहीं हूँ। इस प्रत्युत्तर से अवाक्‌ होकर वैगाकरण चला गया। 


एओड, एऔच_ (१।१।३,४) के भाष्य में भाष्यकार ने एक प्रसंग में प्रदत किया हूँ कि सात्य- 
मृग्रिराणायनीय लोग हस्व एकार तथा ओकार का उच्चारण करते हूं। इससे विदित होता हूँ कि 
एकार तथा ओकार हस्व भी होते हें। इसका समाधान भी उन्होंने ही किया ह॑ कि आदरणीय 
सात्यमुग्रिराणायनीय संगीत में हस्व एकार तथा ओकार का उच्चारण करते हें। वास्तव में हस्व 
एकार तथा ओकार का प्रयोग न तो लोक में (लौकिक संस्कृत में, अर्यात्‌ बोलचाल की संस्कृत 
में और न किती वेद में ही उपलब्ध होता हे। 


व्याकरण-शास्त्र-रचना के आवश्यकता-निरूपण-प्रकरण में उन्होंने ही लिखा हे कि कंबोज 
देश (हिंदुकुश के उत्तर बदरुशा से पामीरतक का गल्चाभाषी प्रदेश) में शव्‌ धातु गत्यर्थ में बोला जाता 
है आये छोग इसका प्रयोग विक/र अर्थ (मरना शव-मृतक शरीर) में करते हूँ। इसी प्रकार गति 
के अर्थ में सुराष्ट्र देश (गुजरात कारठियावाड़) में हम्म्‌ घातु, प्राच्य भारत के मध्यदेश में रह, धातु 
तथा आर्यों में गम्‌ धातु प्रयुक्त होता हँ। हँसिया के लिये प्राच्य भारत में दाति तथा उदीच्य 
भारत में दात्र का प्रयोग किया जाता है। क्‍या उपर्युक्त उद्धरणों से यह सिद्ध नहीं होता कि किसी 
समय समस्त भारत में बोलचाल तथा व्यवहाय भाषा संस्कृत ही थी। 


श्ष्‌० 


साहित्य की सामाजिकता 
विश्वनाथ प्रसाद मिश्र 


रस-प्रक्रिया में सामाजिक शब्द का प्रयोग बारंबार हुआ हैँ। अभिनव गृप्त 'तादभशास्त्र' 
की टीका में लिखते हँ-.- 
यो मूलबीजस्थानीयात्‌ कविगतो रसः। कविहि सामाजिकतुल्य एवं। ततो वृत्तस्थानीयं काव्यम्‌ । 


तत्र पुष्पादिस्थानीयोअभिनयादिनटब्यापार:। तत्र फलस्थानीय सामाजिकरसास्वाद: | तेन रसमयमेव विश्वम्‌। 
--अभिनवभारती, पृष्ठ २९५। 


दशरूपकार धनंजय लिखते हं-- 


भावाननुभावयन्त: सामाजिकान्‌ सश्नूविक्षेपकटाक्षादयो रसपोषकारिणी5नुभावा:। 
--दशरूपक, ४-३ । 
अच्यत्र, नाट्यशास्त्र ही नहीं काव्यशास्त्र के आचाय॑ भी कहते हे-- 
स्थायिव्यभिचारिलक्षणं चित्तवृत्तिविशेष॑ सामाजिकजन: अनुभवन्‌ अनुभाव्यते साक्षात्काय॑ते ये: 
ते अनुभावा:। 
-+काव्यानुशासन, २ 


सामाजिकेषु तदभावे तत्र चमत्कारानुभवविरोधात्‌ । न च तजज्ञानमेव चमत्कारहेतु: । 
--काव्यप्रदीप । 
लक्षण-प्रंथों में ही नहीं, लक्ष्य-प्रंथों में भी इसकी चर्चा हँ-- 
तेन' हि तत्मयोगादेवात्रभवतः: सामाजिकानृपास्महे । 
--मालतीमाधव १ इत्यादि । 


संप्रति रस-प्रक्रिय की आधुनिक मीमांसा होने लगी है, पर 'सामाजिक' की ओर किसी की 
दृष्टि नहीं गई, समाजवादियों की भी. नहीं। अच्छा तो 'सामाजिक' कौन ! रस का आस्वाद छेने- 
बारा। ऊपर अभिनव गुप्तपादाचार्य ने 'रसमयं विश्वम्‌” कहते हुए फल-रूप में रस का आस्वाद लेने- 
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वाले को सामाजिक' नाम से अभिहित किया है! यही क्‍यों! उन्होंने 'कविहि सामाजिकतुल्य एवं 
कहकर कवि और सामाजिक की भी एकवाक्यता ,कर दी हू, उन्हें समानधर्मा कह दिया है । कवि में 
'रस' बीज-रूप में रहता है, सामाजिक के पास वह फलवत्‌ आता है। रस की सफलता सामाजिक के 
कारण हैँ, यह भी कहा जा सकता है। रस सफल होता हूँ सामाजिक के निकट। रस-प्रक्रिया को 
आचार्यपाद ने सवंत्र व्याप्त तो कह दिया, पर उसकी परिपूर्णता सामाजिक में ही होती हैँ । उसके 

' विकास या परिपाक का चरम अधिष्ठान सामाजिक का हृदय है ।. अस्तु । यह 'सामाजिक' पद बना कंसे ? 
'समाज' ही से न? 'समाज' क्‍या है। अमरकोश कहता है-- 


[जी 


वृन्दभेदा: समैवं्गं: संघसाथोँ तु जन्तुभिः। 
सजातीये: कुल यूथ तिरदवचां पुंनपुंसकम्‌ ॥। 
पशूनां समजः अन्येषां समाज: अय सभमिणाम्‌ । 
स्पान्रिकाय: ... . ...-.०-------- ॥ 


जंतुओं के वृद का नाम संघ-सा्थ, तियंक्वुद का नाम यूथ, पशुओं का समाज और अनन्‍्यों 
का समाज होता हं। अन्यों में मनृष्य आदि हें। तात्पयं यह कि मनुष्य का समूह समाज” कहलाता 
हैँ । इस समूह का ही, इस समाज का ही अंग सामाजिक' हे। रस का आस्वाद लेनेवाला, समाज 
का प्राणी सामाजिक हे। जो समाज का न' होगा वह सामाजिक नहीं हो सकता | समाज की भावना 
से जो ओतप्रोत न हो, वह सामाजिक कंसा। 


इस सामाजिक के लिये ग्रंथों में एक शब्द और आता हँ--सहृदय । 
इत्यूपदेश कवे: सहृदयस्थ च करोति। 
--काव्यप्रकाश, १ 

परिष्कुर्वन्त्यन्य॑ सहृदयधु रीणा: कतिपये। 

| --रसगंगाधर । 
इत्यादिकाव्येषूु, सहृदयहृदयसागरसभुचलद्राकाम्‌गाझुकश्रतिबिम्बेष्‌ | 

-+अभिनवभारती, पृ० २२१३, आदि आदि। 
अच्छा तो यह सहृदय' कौन हूँ ? श्रीभानुजी दीक्षित लिखते हें--- 


सहृदय: सह हृदयेन ।” जो हृदय के साथ हो। हृदय तो प्राणिमात्र में होता हँ अतः वे फिर 
लिखते हूं प्राणिमात्रस्य तथात्वादत्र प्रशस्तहृदयपरत्वं हृदयशब्दस्य '। सहृदय” शब्द की व्याख्या में 
यह प्राशस्त्य या तो कामचलाऊ हूँ अथवा प्राझ्वस्त्य का अर्थ समानहृदयता से हूँ। प्रशस्तहृदयपरत्व' 
के बदले 'समानहृदयत्व' क्‍यों न माना जाय और अ्रशस्तहृदयमस्य' के बदले समान हृदयमस्य' कहा 
जाय। सहदय वही न होगा जो कवि के हृदय से अपना हृदय मिला के! जो आश्रय के हृदय से 
अपना हृदय मिला सके। जो अपने हृदय को दूसरे के हृदय से मिला सके। उसके हृदय की समानु- 
भूति कर सके। समानुभूति के बिना सहृदयता किश्ष काम की ? इस प्रकार रस का आस्वाद लेनेवाले, 
फल चखनेवाल़े के दो नाम हुए--सामाजिक और सहृदय। समाज की भावना के अनुरूप आस्वाद 
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लेनेवाला । इूसरे के हृदय में अपना हृदय डालकर समानुभूति करनेवाछा। एक नाम बाह्यविवयत्व 
के कारण हूँ, दूसरा आभ्यंतरिक गुण के कारण। दोनों की विशेषताएँ दो भिन्न दृष्टियों से हैं और 
दो के अर्थ एक दूसरे के पूरक हें। सामाजिक' को 'सहृदय' होना चाहिए और 'सहृदय' को 
सामाजिक' होना चाहिए। कहाँ? रसचवंणा में। संक्षेप में इसका तात्पयं यह हुआ कि समाजगत 
भावना क। तथा हृदयगत भावना क। ग्राहक ही सहूदय-सामाजिक हैँ। इसको विध्लिष्ट क्रके यों 
भी कह सकते हूँ कि यदि काव्य में समाजगत अनुभूति की अभिव्यक्ति नहो, सर्वेसामान्य अनुभूति 
की व्यंजना न हो तो सामाजिक के लिये वह अग्राह्मय हो सकती हूँ, उद्देगजनक चाहे न हो। 
अग्राह्म' कहने में भी बाबा हो तो कह सकते हें कि पूर्णतया ग्राह्म नहीं हो सकती। व्यक्तिगत 
अनुभूति सामाजिक के आस्वाद में विध्न नहीं तो अपरिपूर्णता तो छा ही सकतो है। काव्य में कुछ 
ऐसे प्रसंग भी आया करते हे जिन्हें 'रसाभास' कहा गया है। यह रसाभास और कुछ नहीं है, जहाँ 
सामाजिक अनूभूति के विपरीत या अननुकूल वेयक्तिक अनुभूति काव्य में आ जाती है वहाँ रमाभास 
हो जाता है। जैसे समाज की मर्यादा के अनुसार किती का पिता या गुर आदर का भाजन होता 
हैं। यदि कहीं पिता या गुरू के प्रति अनादरव्यंजक्ञ आचरण हो तो वह रसाभास का हेतु होगा। 
यदि कोई पुत्र अपने पिता को पीट रहा हो और कबि इसका वर्णन करके पुत्र के क्रोध से रौद्र 
रस की व्यंजना कराना चाहे तो उसे सफलता न होगी । यहाँ रौद्र रस न होगा, उसका आभास" 
हो सकता है। इस बाधा का कारण क्या है? यही न कि पिता के प्रति पुत्र का ऋरध उचित नहीं 
है! क्रोध के औचित्य में हेतु क्या हैँ? समाज की मर्थादा। समाज ही वस्तुतः रस-विधान का, 
उसके औचित्य का साधक हँ। रस-भंग का कारण अनौचित्य होता है, असामाजिकता होती हे्‌। 
इसीसे सामाजिक रस क। पूर्ण या ठीक अनुभव नहीं कर पाता। तो यह क्यों न कहा जाय कि 
रस-प्रक्रिया में सामाजिकता ही प्रमुख हँ। औचित्यविचार' का दूसरा नाम 'सामाजिकता-विचार' 
है। केवल किसी की चित्तवृत्ति का प्रतिपादन ही काव्य नहीं है, वस्तुतः काव्य में सामाजिकता-विधायक 
निर्माण अपेक्षित है । यदि यह न माना जायगा तो सभी वक्ता कवि हो जायंगे। अभिनवगुप्त पादाचार्य 
कहते हँ-- 

न तु सर्वो वक्‍ता कृविरित्यतिप्रसंगलक्ष्यमाणप्रबन्धबन्धु रं काव्यनिर्मातृत्व॑हि कवित्वं, न 


चित्त त्तिप्रतिपादकत्वम्‌ । 
--अभिनवभारती, २,पृ० २२। 


औचित्यानौचित्य का सारा विचार उन्होंने सामाजिकता की ही दृष्टि से किया हैं। रीति- 
बद्ध कविता रचनेवाले कितने ही कृतियों ने औचित्य का विचार किए बिना ही अलंकारों की योजना कर दी 
हूँ। यदि कोई कहण प्रसंग में यमक की कारीगरी दिखाने बैठे तो क्या कहा जायगा? यही न कि 
कृविजी सामाजिकता से कोसों दुर हैँ! यम के प्रसंग में 'यमक' न लाना ही बुद्धिमानी हैं; ययभार्थ 
से, सामाजिक व्यवहार से, इसका मेल नहीं। इसी से अभिनवगुप्त जी कहते हँ-- 

अनौचित्यनिबन्धस्तु करणविप्रलूम्भादौं यमकस्य। 
--अभिनवभारती, ९, २९९। 

कोई अद्यतन समाजसेवी यदि कहे--माना कि रस में सामाजिकता हैँ, पर संप्रति समाज- 

सेवा का जो उदात्त भाव चारो ओर फंला है, क्या उसकी भी समाई रस-प्रक्रिया में हे ? शंगारादि 
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के साथ शांत की चर्चा कर के जगद्विरागविषयक शांत की स्थापना तो रसाचार्यों ने कर दी, पर 
इस उदात्त सामाजिकता, राष्ट्रीयता आदि का भी कोई विचार हुआ या हो सकता है ?' तो उसे भी 
निराश न होना चाहिए। महामहिम आवचार्यों ने उसकी भी चर्चा की हैँ। रसतरंगिणीकार भानुदत्त 
बड़े ही ताकिक और स्वच्छदृष्टि-संपन्न रसविमर्शक हो गए हें। उन्होंने शांत की प्रतिदंद्विता में एक 
रस की विलक्षण कल्पना की हैँ, उसमें अद्यतन सामाजिक व्यवहार की पूरी समाई हो सकती है। 
वे कहते हे कि जिस प्रकार निवृत्तिमूलक शांतरस होता हँ उसी प्रकार प्रवृत्तिमूलक रस भी हो 
सकता है-- 


चित्तवृत्तिदधा प्रवृत्तिनिवृत्तिर्च । निवृत्तो यथा शान्तरसस्तथा प्रवृत्ती मायारस इति प्रति भाति। 
एकत्र रसोत्पत्तिरपरत्र न इति वक्‍तुमशक्यत्वात्‌। 


यदि कोई कहे कि अन्य रसों में ही इसका अंतर्भाव क्‍यों नहीं कर देते, तो उसका उत्तर 
देते हुए वे कहते हे-- 


न च स रतिरेव । तहिं स कस्यास्तु व्यभिचारी । 
न श्यृंगारस्थ । तद्वेरिणो वीभत्सस्थापि | 
न' हास्यस्य। तद्वेंरिण: करुणस्यापि तत्र सत्वात्‌। अतएवं न करण स्थापषि। ने भयानकस्यापि 
रौद्रस्य। तद्वैरिणोद्दभुतस्यापि तत्र सत्वात्‌। अतएक़ नादुभुतस्यापि। न वीरस्य। तद्वैरिणों तत्र सत्वात्‌। 
अतएवं न भयानकस्यापि। नापि शान्तस्थ तद्विरौधित्वात्‌। 


यदि यह कहा जाय कि रस सामान्य नाम हैं, श्ंगार आदि उसके विशेष रूप हैँ । तोवे 
कहते हें कि यह भी ठीक नहीं--- ५ 


न च सामान्य एवं रसस्तद्विशेषा इतरे भवन्तीति। शान्तरसस्य तहिं रसाभासत्वापत्ते:। कितु 
बिकृत एवं। रतिहासशोकक्रोधात्साह भयजूगृप्साविस्ममास्तत्रोत्पद्चन्त विलीयन्ते च। तेन तत्र ते व्यभि- 
चारिभावा इति। 


सायारस का पेटा बहुत बड़ा हैँ, श्यृंगारादि रसों के स्थायीभाव उसमें संचारी का काम करते 
हैं। बस्तुतः श्वृंगारादि अन्य रसों मो विभावादि व्यक्तिरूप में रहते हें। आश्रय का आलंबन व्यक्ति 
बद्ध भूमिपर स्थिर रहता हूँ, पर माया रगा में सारा समाज आलंबन हो जाता है, अतः: उसकी परि- 
सीमा बुहत्‌ हैँ। इसके अन्य अंगों का भी उन्होंने उल्लेख किया हैं-- 


रूक्षणं च प्रबुद्धमिव्याशानवासना भमायारस इति। भिध्याज्ञानभस्थ स्थायिमाव:। विभावाः 
सांसारिकभोगार्जक धर्माधर्मा:। अनुभावा: पुत्र कलत्षविजयसाम्राज्यादय:। 

इसमें विजयसाज्राज्यादय:' विशेष ध्यान देने योग्य है। इससे 'मायारस' की स्थिति स्पष्ट 
हो जाती हू। संप्रति दल, संप्रदायादि के रूप में जो समाज-सेवापर लोकसंघ चल रहे हैं वे 'मायारस 
की सीमा के भीतर आते हें। आधुनिक समाज-सेवियों को इसमें दो बातें अच्छी न लगेंगी। एक तो 
इस रस को 'माया कहना तथा इसके 'स्थायिभाव' को मिथ्याज्ञान मानना। यह नाम किसी को न 
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साहित्य की सामाजिकता 


र्चे तो वह रस का नाम समाज-रस” रख ले। स्थायी भाव लोकज्ञान'! कह हे। समझना तो यह 
है. कि पुराने आलाचायों ने समाज और लछोक-भावनात्मक धनुभूति को भी रस को सीमातक जानेवाला 
माता हूँ, उसकी महत्ता, उसकी व्याप्ति स्वीकार की हूँ । 


ख्ुंगारादि रसों का आस्वाद लेनेवाला सामाजिक' ही था, साथ ही सामाजिक प्रवृत्ति की 
अनुभूति भी रसात्मक मानी गई। प्रगतिवादी-बंधु आलोचना के क्षेत्र में चाहें तो 'समाज-रस' की 
घोषणा करके नूतन आलोचना को रस की पुरानी दृष्टि से भी पोषित कर सकते हैँ। भारतीय 
आचायों की परंपरा नवीनोद्‌भावता, लवीन स्थापना में साहसपूर्वक अग्नसर होती रही हूँ । उसमें 
सांप्रतिक समाजोन्मूखी वृत्ति के बीज आरंभ से ही थे। जनता की दृष्टि से ही साहित्य की अवतारणा 
हुई। साहित्य-साधना रूढ़ि से बंधकर चलनेवाली न थी। उसे बाँध दिया कुछ रुडढ़िप्रेमियों ने | स्वच्छं- 
दता का मांगे किस प्रकार साहित्य ने पकड़ा या आधुनिक शब्दावली में कहें तो कह सकते हैं कि 
कैसी क्रांति की! इसका संकेत भरत मुनि के नाद्थ-वेद की उद्भावना से ही मिल जाता हैं-- 


न वेदव्यवहारोंड्यं श्आाव्यः शूद्रजातिषु । 
तस्यात्‌ सुजापरं वेद पशथ्चमं सार्ववाणिकम्‌॥ 


शूद्रजातिषु' का पक्ष लेकर साहित्य-सजंगा की गई, पर 'सार्ववणिक'। साहित्य एकांगदर्शी 
नहीं माना गया। भारत रूढ़ियों का त्याग सामाजिक-सार्वभौम दुष्टि से निरंतर करता आया, अन्यत्र 
चाहे जो हो साहित्य न बर्गंभेद मानता हूँ, न स्त्रीपुंनपुंसकाद्ि का लिंग-भेद, जहाँ तक उसकी रस- 
प्रक्रि। का संब्रंध है; क्‍योंकि वह सामाजिकता के साधारणीकरण के साम्यभाव पर टिकी है। जो 
अपने ज्ञान, अशक्ति, आलस्य, स्वां आदि से उसका आलोड्न-मंथन करना ही त्याग दें उनकी 
प्रगति” 'सदगति' नहीं कही जा सकती। निवनव” की पुकार बहुत मच रही है, पर प्राचीन' में क्या 
जब” है इसे देखने का साहस भी कोई नहीं करता। 


यहाँ एक बात और कह दंनी हूँ । साहित्य की सामाजिकता की व्याप्ति कुछ अधिक दूर तक 
हैँ । समाज में रहनेवाले मानववृद तक ही नहीं, वह पशुओं के 'समाज' और पक्षियों के यूथ' 
तर्क जाती हैं। आदिकवि महर्षि वाल्मीकि का झोक' इलोकत्व' में परिणत हुआक यों ? क्रौंच-बध 
से। जो अपने 'मंद' में केवल व्यध और वाल्मीकि को देख पाते हें, और अपने अज्ञान से व्याध 
तथा वाल्मीकि को विभिन्न वर्गों का प्रतीक कह बैठो हें उन्हें ऐतिहा का मनन करना चाहिए। 
वाल्मीकि भी पहले व्याध ही थे। उन्होंने शूद्रक-बध के पूर्व रावण-बथ भी कराया था। क्यों? 
सामाजिकता की साथना के लिये। सीता-त्याग भी इसीलिये। भवभूति का आराधनाय लोकस्य' 
का स्मरण कर लीजिए। वह सामाजिकता किसी को आदशं न जात पड़े, यह दूसरी बात हैँ। पर 
हुआ सब सामाजिकता की ही दूष्टि से । स्व” के स्थान पर पर का विशेष ध्यात रखनेवा)ली 
सामाजिकता की नीति से। 


निष्क्यं यह कि जो रस-प्रक्रिया को आत्मपयेक्‍्सायी मानते हे उन्हें उसकी विश्वविषयता या 
सामाजिकता का ध्यात करना चाहिए। जो कहते हें कि प्राचीन रस-प्रक्रिया समाज के काम की नहीं 
उन्हें उसको समझन का अभ्यास डालना चाहिए। साहिंत्य में बाल-बचन' नहीं, 'बुध वचन' साधना 
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कवि-कोटियाँ 
भगीरथ मिश्र 


भारतीय काव्यशास्त्र के अंतगंत काव्यात्मा की खोज से संबंधित विभिन्न सिद्धांतों का प्रति- 


पादन' हुआ हैँ और काव्य को विविध रूपों पर भी विच/र किया गया हूँ; किंतु कवि-कोटियों पर 
प्रकाश डालनेबाले ग्रंथों की संख्या अधिक नहीं है। इस संबंध में निश्चित एवं तथ्यपूर्ण विवरण 
देनेवाले प्रमुखतया दो ही ग्रंथ हँ--राजशेखर-कृत काव्य-मीमांसा और क्षेमेन्द्र कुक कवि-कंठाभरण। 
कविशिक्षा और सिद्धांतोंपर विवेचना करनेवाले अनेक ग्रंथों, जैसे नाट्यशास्त्र, काव्यालंकार, काव्यादर्श 
वक्रोक्तिजीक्तिम्‌, ध्वन्यालोक, अलंकार-शेखर, काव्य-कल्प-लता वृत्ति, काव्यप्रकाद, साहित्यदर्पण, 'रस- 
गंगाधर आदि में इस विबय पर कोई महत्वपूर्ण उल्लेख नहीं। हिंदी में लिखे गए काव्यश/स्त्रीय 
ग्रंथों में भी कोई उल्लेखनीय सामग्री उपलब्ध नहीं।- महत्वपूर्ण ग्रंथों में कबवि-कोटियों अर्थात्‌ कवियों के 
वर्गों, जातियों और प्रकारों पर कोई उल्लेख न होने का एक कारण तो इस' प्रकार के वर्गीकरण 
के आधार की विवादग्रस्तता हो सकती हे। एक व्यक्ति यदि किसी एक आधार पर एक प्रकार के 
कवि को उत्कृष्ट ठहराता हूँ तो दूसरा व्यक्ति दूसरे आधारपर दूसरे प्रकार के कवि को। इस प्रक[र 
प्रत्येक के निर्णय में अंतर हो सकता हे। 


दूसरा कारण यह भी हू कि काव्य की कोटियों के निर्धारण में तो सरलता है, क्योंकि कोई 
व्यक्तिगत आक्षेप का अवसर नहीं कितु कवि-कोटियों पर अधिक वित्तार एवं उनका अधिक प्रचार 
होने से कवि के प्रति कुछ असंमान का भाव भी जाप्रत हो सकता है। तीसरा कारण यह भी जान 
पड़ता है कि कवि-कोटियों को भिश्चित करने या प्रामाणिक माननेवाले भावक या आलोचक यदि 
कवित्वशक्ति की उत्कृष्टता से संपन्न न' हुए, तो स्वयं अपनी ही कसौटी पर कसे जाकर संमान' के 
भाजन नहीं हो सकते) अतः इस प्रकार का प्रयत्न अधिक श्रेयस्कर नहीं समझा गया। इसके अति- 
रिक्त चौथा कारण यह भी जाम पड़ता है कि यह विषय अधिक महत्वपूर्ण नहीं समझा गया और 
काव्य की कोटियों पर प्रकाश डाल देने पर अवांतर रूप से कवि-कोटियों पर भी प्रकाश पड़ ही जाता 
है। अतः लोगों का अधिक ध्यान इस विषय पर नहीं गया। परंपरागत काव्य-शास्त्रीय म्रंथों में 
प्रमुख समस्या दूसरी होने के कारण, परवर्ती आधचार्यों ने इस प्रसंग को नए सिरे से अपने स्रंथों 
में जोड़ने की कोई आवश्यकता नहीं समझी। अतः यह उन ग्रंथों के सामान्य विवेचन का विषय न बन 
सका । 


कवि-कोटियाँ 


कारण कुछ भी हो; किंतु पक्षपातहीन एवं निष्पक्ष दृष्टि से कवि-कोटि-निर्धारण काव्य और 
कवि--दोनों की ही उत्कृष्टता-बुद्धि में सहायक अवश्य हो सकता है। इसी विश्वास को लेकर 
इस विषय पर कुछ सामग्री प्रस्तुत करने का प्रयत्न इन पंक्तियों में किया गया है। इस विषयपर सब 
से महत्वपूर्ण प्रकाश राजशेखर की 'काव्य-मीमांसा' में डाला गय। है । राजशेखर ने अनेक असंगों 
में कवि-कोटियों का निर्देश किया है और विभिन्न आधारों पर उनका निर्वारण किया है। 


कवि का उपकार करने वाली कारमित्री या रचनात्मक प्रतिभा तौन प्रकार की होती है-- 
सहूजा, आहार्या और औपदेशिकी । इसीके आधार पर कवियों की तीन कोटियाँ निदिचत की जा सकती 
हँ--सारस्वत, आभ्यासिक और ओऔपदेशिक' । 


सारस्वत--कोटि में वे कवि आते हूँ जिनकी कबित्वशक्ति सहजा प्रतिभा के द्वारों पूर्जजन्म 
के संस्कारवश कविफकर्म में प्रवृत्त होती हूँ। 


आभ्यासिक--कोटि के कवि वे हे जिनकी कवित्वशक्ति आहाय॑ बुद्धि के द्वारा इसी जन्म के 
अभ्यास से जाग्रत होती है। 


औपदेशिक--कोटि में वे कवि हूँ जिनकी काव्यरचना उपदेश के सहारे होती है। 


काव्य-सेवन के आधार पर भावक या समालोचक के चार भेद मान गए हें--अरोचकी, 
सतृणाव्यवह। री, मत्सरी और तत्वाभिनिवेशी'। ये भेद वास्तव में आलोचक के ही मान जाने चाहिए; 
कितु कुछ लोगों न॑ कवि के भी यही भंद माने हें। इनमें अरोचकी वह हे जिसे अन्य किसी का काव्य 
अच्छा नही लगता। सत॒णाभ्यबहारी वह ह॑ जो समस्त कविता कही जानवाली छंदोबद्ध रचना को 
पढ़ता हँ। मत्सरी--वह हू जो दूसरों के उत्तम काव्य को भी न॑ पढ़ता हू और न' सुनकर प्रशंसा 
करता है, केवल दोषों को देखता हैं। और तत्वाभिनिवेशी वह है जो काव्य के तत्व में भ्रवेशकर 
उसे पहिचान लेता हैँ और उसे ही ग्रहण करता हूँ । सूक््मतया यदि हम विचार करें तो ये भेद 
वास्तव में, आलोचक के ही हो सकते हे, क्योंकि कर्विप्रतिभा का इससे संबंध नहीं। इनका संबंध 
भावतयित्री प्रतिभा से विशेष है, कारयित्री से नहीं। 


केवल प्रतिभा के आधार पर किए गए वर्गीकरण में उत्तरोत्तर निम्न श्रेणी के वर्ग भाए हैं 

और इस दृष्टि से यह कहा जा सकता हूँ कि सारस्वत उत्तम कवि हें, आभ्यासिक मध्यम कवि 

और औपदेशिक अधम। कितु इसके उपरांत प्रतिभा और ब्युत्पत्ति दोनों ही को आधार मानकर जो 

वर्गीकरण किया गया हैँ उसभे इसप्रकार ऊँचाई-निचाई के संबंध म मतभद हूं । राजशलर न इस 

आवारपर तीन भेद किए हे---शास्त्र-ककि, काव्य-कथि और उभय-कवि । द्यामदेव के विचार से ये 

उत्तरोत्तर एक दूसरे से बढ़कर हँ। कितु राजशेखर का मत भिन्न हैं। उनकी दृष्टि से प्रत्येक अपने- 
१. काव्यमीमांसा, चतु० अध्याय, पु० १३। 

२. “ते च हिधाइरोचकिन:, सतृणाभ्यवहारिणश्च।” इति मंगल:। “कवयो5पि भवन्ति/ 

इति वामनीया: चतुर्थ इति यायावरीयः मत्सरिणस्तत्त्वाभिनिवेशिनश्व ।--काव्य मीमासा, चतु, पृ० १४। 


२५९ 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


अपने विषय में महत्वधूर्ण हुँ और कोई किसी से घट बढ़कर नहीं। काव्य कवि में कवित्व-अधिक * 
रहता है। अध्ययन और ज्ञान उतना नहीं; शास्त्रकवि में अध्ययन और ज्ञान अधिक रहता हे कितु 
उसमें रस और भाव की संपत्ति अधिक नहीं रहती और उभय-कवि में दोनों ही बातों का समान 
भहत्व रहता है। यक्षपि राजदोखर का मत भिन्न हे; कितु जब हम कवित्व की दृष्टि से विचार 
करते हें, तो वास्तव में सर्वोत्तम कवि उभयकवि हँ और शास्त्रकवि इन सब में निम्नतम | 


राजशेखर की दृष्टि से शास्त्र-कवि तीन प्रकार के होते हें। प्रथम जो शास्त्र का निर्माण 
करता है; द्वितीय जो शास्त्र में काव्य का सन्निविश करता हँ और तृतीय जो काव्य में शास्त्रीय 
अर्थ या शास्त्र के तत्वों को समाविष्ट करता हूँ) इनमें कौन किससे बत्कर' या घटकर हैँ इस 
संबंध में काव्यमोमांसा के लेखक ने अपन। कोई मत प्रकट नहीं किया। किंतु काव्य की कसौटीपर 
कपन से द्वितीय ही सर्वोत्तम समझा जाना चाहिए; क्योंकि कृवि-कर्म का सब से अधिक संबंध 
उसीसे हँ। कुछ के मत से तृतीय ही सर्वश्रेष्ठ हो सकता हे। वास्तव में इन कोटियों के संबंध में 
उत्कृष्ठता-संबंधी निर्णय देना प्रत्यक्ष काव्य पर ही निर्भर करता हे । 


काव्य-कवि के प्रभद काव्य-मीमांसा में आठ कहे गए हँ--रचना-कवि, शब्द-कवि, अर्थ-कवि, 
अलुंकार-कवि, उक्ति-कवि, रस-कवि, मार्ग -कवि और शास्त्रार्थ-कवि। ये भेद काव्य की आत्मा या 
तत्व के आधार पर किए गए हें। संस्कृत साहित्य में काव्य की भात्मा की खोज में विभिन्न तत्वों के 
आधार पर अनेक काव्य-सिद्धांत प्रचलित हुए । कुछ विद्वानों में अलंकार को ही काव्य में 
सब कुछ माता, जिसके आधार पर अलंकार-सिद्धांत चछा। अलंकार-कवि ऐसे कवि को कहा जाता 
है जिसकी रचना में अलंकार की ही प्रधानता होती हैँ। इसोप्रकार 'वक्रोक्ति' या उक्ति-बैचिश्य 
ही काव्य में सवकुछ माननेवालों का वक्रोक्ति-सिद्धांत बना । इसीके आधारपर जिसकी रचना में 
उक्ति चमत्कार ही प्रधान हो उसे उक्ति-कवि कहना चाहिए। इसी भाँति रस सिद्धांत के आधार पर 
रस की अभिव्यक्ति जिसके काव्य में प्रधानतया होती हूँ उसे रस-कवि कहा गया । रीति-सिद्धांति 
के अनुसार रीति, मार्ग या शेली ही काव्य की आत्मा हूँ। अतः इस सिद्धांत के अनुसार जिस 
कवि की रचना में रीति, मार्ग या शैछो की विशेषता हो उसे “मागें-कवि! कहना चाहिए। ऐसा 
जान पड़ता हैँ कि राजशेखर के समय तक ध्वनि” और “औचित्य' के सिद्धांत प्रचलित नहीं थे। 
इसीसे उन्होंने ध्वनि और औचित्य के आधारपर कवियों के नामकरण नहीं किए। 


शास्त्रार्थकवि वह हे जो अपनी रचना में बड़ी सरलतापूर्वक शास्त्र के तत्व का निरूपण 
करता हँ। रचना-कवि वह हूं जिसके काव्य में, वाक्य, शब्द या वर्ण के संगुंफदन का चमत्कार हो। 
अर्य-कबि के काव्य में अर्थ का चमत्कार प्रधानरूप से पाया जाता हँ और शब्ब-कवि में शब्द का। 
* शब्द-कवि के राजशेखर ने तीन प्रभेद किए हें--नाम-कवि, आख्यात-कवि, और नामाख्यात-कवि। 
नाम-कवथि वे हूँ जिनकी रचता में नाम अर्थात्‌ संज्ञा शब्दों की प्रधानता रहती हैँ । आरु्यात-फथि की 
रचना में क्रिया शब्दों की प्रवानता और चमत्कार रहता हँ और नामाल्यात-कवि की रचन। में दोनों 
ही प्रकार के शब्दों का । यहाँपर यदि हम ध्यान से देखें, तो झब्द-कवि के सभी प्रसेंद, रचना-कवि 
के अंतर्गत आ सकते हैं और रचना-कंवि स्वयं मार्ग-कवि का एक प्रभेद हो सकता हैँ। इस प्रकार 
से मुख्यतः छः: भेद ही रह जाते हें। उनमें यदि ध्यनि-कि और ओऔदित्य-कथि नाम के दो भेदों को 


२६० ह 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ कबि कोटियाँ 


और जोड़ दिया जाय, तव आठ भेद आज भी माने जा सकते हूँ । इस वर्गीकरण के आधार काव्य- 

सिद्धांत हैं। राजशंख्ऋर के मत से उपर्यूवत कवियों के दो-तीन गृण, जिन कवियों की रचना में 
पाए जाते हें, वे साथारण हें, जिनमें पाँच-छः गुण पाए जाते हों, वे मध्यम और जिसकी रचना 
पयुक्‍्त सवंगुण-संपन्न हो, उसे महाकवि कहना चाहिए। 


पूर्वोक्त, प्रतिभा के आधारपर किए गए सारस्वत, आभ्यासिक और औपदेशिक कवियों में 
राजशेखर ने दश अवस्थाएं मानी हैं, उनमें प्रथम दो अर्थात्‌ सारस्वत और आश्यासिक में सात और 
औधददेशिक में तीन अवस्थाएँ हें। इन अवस्थाओं के अनुसार कवि निम्नलिखित हें-- 

१. काव्य-विद्यास्यात<क--वह है जो काव्य करने की इच्छा से काव्य की विद्या और अविद्याओं 
को ग्रहण करने के लिए गुरुकुल में रहता है । 
२. हृदथ-कबि--वह हूँ जो हृदय में ही कविता करता है, उसे किसी पर प्रकट नहीं करता। 
३. अन्यायदेशी-कवि---वह हे जो दोषभय के कारण अपनी रचना को दूसरे की कहफर व्यक्त 


ईै 
४. सेविता--वह है जो काव्य का अभ्यास हो जानेपर किसी प्रचीन उत्तम कि की छाया 
में कविता करता हे। 
५. घटमान--जो निर्दोष, भावपूर्ण कितु प्रबंधहीन मुक्तक रचनाएँ करता है, वह घटमान हैं। 
६. महाकवि--वह हूँ जो किसी भी प्रकार की प्रबंध-रचना कर सकता हं। 
७. कविराज--वह हे जो अनेक भाषाओं में अनेक रसों में विविध प्रबंधों की रचना कर 
है। संसार में ऐसे कवि विरले ही होते हें। 
आवेशिक--कवि वह हू जो मंत्रादि के बल में काव्य करने की सिद्धि प्राप्तककर आवेश 

की अवस्था में ही कविता कर सकता हूँ। 

५. अविच्छेदी--वह हँ जो किसी प्रतिबंध के बिना, जब इच्छा हों तभी कविता कर 
सकता हैं । 

१०. संक्रामयिता--वह सिद्धमंत्र कवि हे जो अपने मंत्रवल से कुमार-क्रुमारियों में कवित्व-शक्ति 
का संचार कर सकता हूँ। 

उपर्युक्त अवस्थाओं से यह्‌ प्रकट हे कि अभ्यास के द्वारा कवि एक अवस्था से दूसरी अवस्था 
प्राप्त कर सकता है। राजशेखर का भी मत हे कि अभ्यास द्वारा सुकवि के वाक्य परिपक्‍क 
होते हैं।२ 


चार प्रकार के कवि कविता-काल के विचार से कहे गए हूं ।' प्रथम असूर्यम्पश्य-कवि हे, 
जो किप्ती गुफा के भीतर या घर में बैठकर निष्ठायुवंक काव्य रचना करता हे। उसका कविता- 


१. यस्तु तत्र तत्र भाषा विशेष, तेष्‌ तेबु प्रबंधेषु तस्मिस्तस्मिण्च रसे स्वतंत्र; स कविराज:। 
ते यदि जगत्यपि कतिपयं ।--काव्य ०, अ० ५, पृ० १९। 

२. सततमभ्यासवशतः सुकवे: वाक्य पाकमायाति--का० पी०, अ० ५, पु० २०। 

३. काव्य० पी०, अ० १०, पुृ० ५३। 
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प्रत्येक समय हे। द्वितीय निवण्ण-कृवि हूं जो काव्य-क्रिया के लिये बैठकर रचना करता है। इसमें 
उतनी निष्ठा नहीं होती। इसकी रचना के वे सभी काल हें जिनमें बह दत्तचित्त है। तृतीय दत्ता- 
वसर-कवि हूँ जो अयना अन्य सेवादि का कार्य समाप्त करके, समथ प्राप्त होनेपर कविता करता हूँ । 
इमके लिये ब्राह्म-पुहर्त या सारस्वत मुहूर्त उत्तम काल हूँ । चतुर्थ प्रायोजनिक कवि है जो किसी प्रयो- 
जन को केकर काव्य-रचना करता है। इसके लिए जब कोई ऐसा प्रयोजन प्रस्तुत होता हैँ, वही 
कविता-कालू हूँ। 


रचना की मौलिकता के आधारपर कवि के चार भेद हें--उत्पादक, परिवर्तक, आच्छादक 
एवं संवर्गक। उत्पादक कवि अपनी नवीन उदुभावना के आधारपर मौलिक रचना प्रस्तुत करता हू; 
परिवतंक दूसरे कवियों की रचना में कुछ उलटफेर और परिवतेन करके अपनी छाप डाक उसे 
अयनो रचना बना लेता हूँ; आच्छादक कवि कुछ साधारण हेर-फेर से ही दूसरों की रचना छिपाकर 
अपनी कह प्रसिद्ध कर देता हैँ और संवर्गक कवि प्रगट रूप से, खुल्लमखुल्ला दूसरे के काव्य को अपना 
कहकर प्रकाशित करता हैँ । इन कवियों में वास्तव में उत्पादक को ही कवि मालना चाहिए; 
अन्य तो नफलूची, चोर या डाक्‌ हें, कवि नहीं ४ 


दूसरों की उक्ति हरण करनेवाले कवि चार१ प्रकार के हेँ। इनकी दशा अयस्कांत या चुंबक 
के समान हूँ । ये कबि दूसरों का आथार तो लेते हं, पर उनमें अपने गुणों का समावेश कर देते 
हैं। इन चारों के नाम हें--अभ्रामक, चुंबक, कर्षकः और द्रावक। 

अआमक-कवि--पुराणादि की अप्रसिद्ध अथवा दूसरों के द्वारा अदृष्ट वस्तुओं का वर्णन करके 
दूसरों को अपनी मौलिकता के भ्रम में डाल देता हे । 

चुंबक-कवि--वह है जो दूसरों के अर्य को ग्रहण कर उसको, अथनी मनोहारी उक्तियों द्वारा 
अगना रंग प्रदान कर देता हूँ । 

कृ्वंक-कवि--वह हूँ जो दूसरों के वाक्यों और अर्थों को उनकी रचना से खींचकर अपनी 
रचना में स्थान देता हूँ । 

द्रावक-कवि--वह हूँ जिसकी रचना में उसके बिना जाने ही दूसरों के अर्थ आकर एक 
मनोहारी नवता ग्रहण करने हैं। 


काव्य-मीमांसाकार ने इन चारों प्रकारों को लौकिक कहा हूँ। इसके साथ ही उन्होंने अदृष्ट- 
चरार्थदर्शी 'चिंतामणि' नाम के अलौकिक कवि का भी वर्णन किया है। उनका कथन है-- 


चिन्ता सम॑ यस्य रसैकसूतिरुदेति चित्राकृतिरथंसार्थ:। 
अदृष्ण्यूषों निपुणे: पुराण: कविः स चिन्तामणिरद्वितीय: ॥२ 


जिसमें एक साथ अर्थ, रस, चित्र आदि की विचित्र प्रभा रहती हँ ज॑सी पूर्ववर्ती निपुण कवियों में 
भी देखने को नहीं मिलती, वह चितामणि कवि है। 


१. का० मी०, १२ अ०, पृ० ६४। 
२. का० मी०, १२ अ०, पृ० ६५। 
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जिनके भाव नवीन हूँ उनके विवय-वर्णण के आधार पर लौकिक, अलौकिक और मिश्र तीन 


भेद हूँ। अर्थ-ग्रहण करनेवाले ऊपर वर्णित चार कवि-भेदों की भावापहरण करनेवाली आठ-आठ क्रियाएँ 
नीचे लिखी जाती हे-- 


व्यस्तकक--किसी अन्य कवि की उक्ति के पहले और पीछे आनेवाकहे क्रम को बदलकर ग्रहण 
करना व्यवस्तक हैं। किस्ती विस्तृत उक्ति के कित्ती एक खंड को ग्रहण कर लेना खंड है। किसी 
संक्षिप्त उक्ति को खूब बढ़ाकर प्रहण करना तैलविंदु कहा गया है। दूसरी भाषा को उक्ति को 
अपनी भावा में ग्रहण करना नटठनेपथ्य है। किसी काव्य के छंद को बदलकर उसे ग्रहण करना 
छंदोविनिमय है। किसी उक्ति के कारण को बदल देना हेतुव्यत्यय हूँ। देखी हुई वस्तु को अपने 
स्थान से दूसरे स्थान में ले जाकर वर्णन करना संक्रांतः हे। किसी की उक्ति से वाक्य और अर्थ 
दोनों ही का ग्रहण प्ंपुट हैँ। इस प्रकार का भावापहरण 'प्रतिबित-काव्य' कहा गया हैं। राजशेखर 
की दृष्टि से इस प्रक/र का परोक्ति-हरण कवि को अकवि बना देता है, अतः इसका त्याग कर देना 
चाहिए। 


राजशेखर ने दूसरे प्रकार के भावापहरण का भी वर्णन किया हूँ जो आलिख्य प्रख्य/ कह- 
लाता हूँ। यह मार्ग अनुचित नहों है। इसके प्रकार ये हे :--समक्रम--किसी उक्ति के समान रचना 
करना; विभूषण मोष--सालंक/र उक्ति को अलंकाररहित बनाकर कहना; व्युत्कम--किसी की 
उक्ति के क्रम को बदल देना; विशेषोक्ति--पूर्ववर्ती सामान्य उक्ति को विशेष रूप में कहना; 
उतंस--गौण भाव से कही उक्ति को प्रवानता देना; नटनेप्थ्य--उसी उक्ति को कुछ बदल कर ग्रहण 
करना; एक परिकार्य--पूर्ववर्ती उवित के कारण-भाग को ग्रहण करना कितु कार्यभाग बदल देना; 
प्रत्यापत्ति---विकृत रूप से कहे भाग को स्वाभाविक बनाकर कहना। यह हुआ आलेख्य अख्य' रीति 
से भावापहरण। तीसरा तुल्यदेहितुल्य' मार्ग हे जिसके भेद ये हे :--- 


विवय परिवर्त--किसी विवय में विषयांतर का समावेश कर उस विषय को दूसरा रूप दे 
देना । 

हंद्वविच्छकत्ति--दो प्रकार से वरणित विषय के एक प्रकार को ग्रहण कर लेना। 

रत्नमाला--पूर्ववर्ती काव्य के अर्थों को दूसरे अर्यों में प्रधुक्त करना। 

संख्योल्लेख---पूर्वोक्तः संख्या को बदल देना। 


चूलिका--विषम को सम और सम को विदम' रूप में वर्णित करना। इसमें प्रथम संवादिनी 
और द्वितीय विवंवादिनी रीति कहजाती हें। 


विधानापहार--विधान को बदल देना अर्थात्‌ निषेध को विधि रूप में कहना। 
माणिक्यपुंज--बहुत से अर्थों को एक स्थानपर संगठित करना। 
कंद--कंद रूए अर्थात्‌ संहित अर्थ को कंदल (अंकुर) अर्थात्‌ ब्यवहित या व्यष्टिगत रूप में 
व्यक्त करना । 
रश्रे 


संपूर्णानंद पभिनंदन ग्रथ 


यह मार्ग राजशेखर की दृष्टि से ग्राह्म मार्ग हैँ। 

भावापहरण की एक अन्य परपुरप्रवेश' नामक रीति हे, जिसके भेंद निम्नलिखित हें :-- 

हुड्युद्धमू--एक प्रकार से निहित अथथ को युकक्‍्तिपूर्वक बदलकर दूसरे प्रकार का कर देना। 

प्रतिकंचुक--दूसरे प्रसंग से एक प्रकार की वस्तु को दूसरे प्रकार से प्रगट करना । 

वरतु-संचार--एक उपमान को बदल कर दूसरे उपसान का प्रयोग करना। 

धातुबाद--शब्दालंकार को अर्थालंकार में बदल देना। 

सत्कार--किसी वस्तु के साधारण वर्णन को उत्कृष्ट रूप में वर्णन करना। 

जीवंजीवक--पूर्ववर्ती सादश्य को असादृइ्य रूप में प्रगट करना! 

भावमुद्रा--आ्राचीन वाक्य के अभिप्नाय को छेक्र श्रबंध लिखना। 

तद्वि रोधी--प्राचीन उक्ति की विरोधी उक्ति कहना। 

इस प्रकार काव्य-मीमांसा में, भावापहरण करनेवाले कवियों के विविध रूपों का वर्णन किया 
गया हैं। इनमें से अधिकांश जैसे तब थे वैसे अब भी हैं। 
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कवि-कंठाभरण' में क्षेमेंद्र ने भावापहरण करनेवाले छः प्रकार के कवियों का वर्णन किया 


छायोपजीवी पदकोपजोबी पादोपजीवी सकलोपजीवी। 
भवेदथप्राप्तकवित्वजीवी स्वीन्मेषतों वा भुवनोपजीव्य: ॥ 


इनमें से छायोपजीवी कवि वह हैँ जो दूसरे कवियों के काव्य की छायामात्र लेकर काव्य करता हैँ। 
पदकोपजीवी-दूसरे के एकाध पद को लेकर अपनी रचना सजाता हैँ, पादोपजीवी-छंद का एकाध 
चरण लेकर अपने छंद की पूति करता हे, सकलोपजीवी-समस्त रचना को ग्रहण कर अपनी कह 
देता हूँ, प्राप्तकवित्वजीवी-कवि शिक्षा को प्राप्त करके कविता करता हे और भुवनोपजीवी- 
अपने उन्मेष, आवेश या प्रतिभा के बलपर समस्त विश्व से अपने विवय को ग्रहण करता हैँ। इनमें 
अंतिम दो तो वास्तव में कवि हूँ, कितु प्रथम चार तो पराश्रित मात्र हैं। क्षेमेंद्र नें इसके बाद कवि 
शिक्षापर ही विशेष रूप से अपने ग्रंथ 'कविकंठाभरण' में प्रकाश डाला हैं, कितु कवि-कोटियों पर 
अधिक विवरण उपलब्ध नहीं। अन्य प्रंथ्रों में यद्यपि अधिक विवरण नहीं मिलता; पर राजशेखर- 
कृत काव्य-मीमांसा' में जो विस्तृत विवरण कवि-कोटियों का है, वह बड़ा ही पूर्ण है जिसके अंतर्गत 
लगभग सभी प्रकार के कवि आ जाते हें। 


ज्योतिरीश्वर कवि शेखराचाय ने अपने ग्रंथ वर्णरत्नाकर' के अंतर्गत राज-दरबार के वर्णन- 
प्रसंग में कवियों का उल्लेख किया हूँ | उसमें कवि, सुकवि, सत्कवि और महाकवि नामों का संकेत 





काव्य-मीमांता, १३ अ०, ७५ पृ०। 

१. कविकंठाभरण, ट्वितीय संधि, १ 

२. वर्णरत्ताकर, पू० १०, (डॉ० सुनीति कुमार चटर्जी की भूमिका सहित) । 
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है, कितु इनके लक्षण नहीं दिए। भाट-वर्णन-प्रसंग में भी कविगृण का उल्लेख मात्र है | अतः 
इससे कुछ अधिक स्पष्ट नहीं होता। 


हिंदी के ग्रंथों में भी कवि-कोटियों पर कोई महत्वपूर्ण विचार नहीं मिल्ता। एकाघ ग्रंथ ही 
ऐसे हे जिनमें इस विषयपर प्रकाश डाला गया हँ। केशवदास की कविप्रिया में, कवि के तीन भेदों 
का उल्लेख हँ--उत्तम, मध्यम और अधम। उनका यह वर्गीकरण, वण्यंविषय के आधार पर हैं जैसा 
हम उनके निम्नांकित दोहे में रेव सकते हें :--- 


उत्तम मध्यम अधम कवि, उत्तम हरि-रस-लीन। 
मध्यम बरनत मसानूषबनि, दोषनि अधम अधीन ॥१ 


इस प्रक/र केशव की दृष्टि से ईइ्वर का गरुणगान करनेवाले उत्तम कवि, मनुष्यों का गुण वर्णन 
करनेवाले मध्यम-कवि और दोषयुक्त रचना करनेवाले या गुणों को छोड़कर दोषों का दिग्दर्शन 
करानेवाले अबम क॒वि हेँ। तुलसी की दृष्टि से भी यह वर्गीकरण उचित जान पड़ता हे । भिखारी- 
दास के काव्य-प्रयोजन या फल के आधार पर किए गए वर्गीकरण का भी उल्लेख यहाँपर किया जा 
सकता है। उनकी दृष्टि से तीन प्रकार के कवि हें--एक तो वे हें जो कि अपने तप और साधना 
के बल से संसार में पूज्य कवि होते हें, दूसरे जो अपने काव्य के द्वारा बहुत आधिक घन-संपत्ति 
और बड़ाई प्राप्त करते हें और तीसरे वे हें जो कविरूप में प्रसिद्धि प्राप्ककर केवल यञ्य के भागी 
होत हूँ। इसप्रकार काव्य का सेवन छाभप्रद ही हैं । 


कविजाति और कविभेद पर कुछ सामान्य उल्लेख जगन्नाथ प्रसाद भानु' के काव्यप्रभाकर' 
ग्रंथ में भी हुए हैँ। रस-रुच्यनुसार कवियों की चार जातियाँ उन्होंने बताई हें जो हिंदु-समाज में 
प्रचलित वर्ण-व्यवस्था का आधार लिए हुए हें। इनमें उनके मनोवैज्ञानिक स्तर, रुचि और प्रवृत्ति 
की ओर संकेत हें। भानुजी' के अनुसार जिस कवि की रुचि श्रृंगार, हास्य, अदृभुद और शांत 
रस पर रहती हँ, वह बाह्यण कवि हूँ, जिसकी रुचि रौद्र, वीर पर रहती हूँ, वह क्षत्नी-कवि हें, 
जिसकी रुचि करुण रस पर हो वह वेद्य कवि और जिसकी रुचि वीभत्स और भयानक रस-वर्णन 
की हो, वह शूद्-कवि है ।' इस प्रकार की कवि-जाति-निश्चय से कोई लाभ नहीं, क्‍योंकि एक तो 
रस सभी समान महत्व के हैँ और इस वर्ण-व्यवस्था से तुलना करने पर विषमता का भाव उत्पन्न 
होता है, दूसरे रससिद्ध कवि सभी रसों के वर्णन में समर्थ होते हें और शूंगारादि तो सभी को 
प्रिय हैं, तीसरे इस वर्गीकरण पर ध्यान देने से फिर कहुणा, बीभत्स और भयानक रसों पर लेखनी- 





१. क्विप्रिया, प्रभाव ४, छंद २। 
२. एक लह तपपुंजन्ह के फल ज्यों तुलसी अरुसूर गोसाई' । 
एक लहे बहु संपत्ति केशव भूषन ज्यों बरबीर बड़ाई। 
एकन्हू कौं जस ही सों प्रयोजन हैं रसखानि रहीम की नाई। 
दास” कवित्तन की रचना बुधिवेतन को सुखद सब थाईं॥१०॥ 
--भिखारीदास-कृत काव्य-निर्णय, मंगलाचरण । 
३. काव्य-प्रभाकर, पृ० ६९१। 
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संचालन कर कौन अपने को घटकर सिद्ध करेगा? अधम काव्य लिखनेवाले न हों; तो बात ठीक 
हैं; पर इन रसों पर लिखिनेवाले कवि न' हों, यह ठीक नहीं। अतः यह जातिभेद जिसकी आज समाज 
में ही अधिक आवश्यकता नहीं” काव्य में कदापि समीचीन नहीं कहा जा सकता। 


इसी प्रकार 'भानु” जी ने समस्या पूलि करनेवाले कवियों के भी भेंदों का निर्देश किया है। 
समस्या पूर्ति करनेवाले कवियों की एक अलहूग कोटि अवश्य मानी जा सकती है क्योंकि उनकी 
कल्पनाशक्ति एक निश्चित विषय, पद या छंद की लय का आश्रय लेकर काम करती है, जब 
स्वच्छंद कृबि खुलकर अपने भीतर की अनुभूति का वर्णन करता हूँ। प्रथम में कलात्मकता अधिक हे 
भावात्मकता कम। भान्‌! जी ने इन समस्या पूति करनेवाले कवियों के चार प्रकार माने हें :-- 
प्रथम वे हैं जो अपने इष्टदेव की सहायता से किप्ती विषय या समस्या का तथ्य समझकर उसपर 
लिखते हूं । द्वितीय वे हें जो किसी सामयिक घटना पर ढालकर छंद की रचना करते हूँ। तृतीय वे 
हैं जो आश्रथदाता की रुचि देखकर उसके अनुसारसमस्या पूर्ति करते हें और चतुर्थ वे हें जो समस्या- 
न्तर्गत अर्थ के अनुकूल अपना छंद ढालते हें। इसप्रकार प्रबंध-कवि और मनमौजी कवियों के अतिरिक्त 
इन समस्यापूरक कवियों की भी एक अलग कोटि समझनी चाहिए। 


हिंदी-काव्य को सामने रखकर विभिन्न आधारों पर कवि-कोटियाँ निश्चित की जा सकती हें; 
जिनका विवरण अति विस्तृत हो सकता हँ अतः विस्तारभय से यहाँ पर उनका संक्षिप्त निर्देशन किया 
जाएगा। इनमें से अधिकांश राजशेखर की कृवि कोटियों में भी आ सकते हें, पर हिंदी-काव्य के 
प्रसंग में उनका अलग ही वर्णन होना अपेक्षित हे । 


कयासूत्र या बंध के आधार पर काव्य-कोटि के अनुसार कवि की भी दो कोटियाँ हो सकती 
हें--एक प्रबंध-कवि और दूसरे मुक्तक कवि। मुक्तक-कवि किसी भी कथासूत्र को नहीं अपनाता, 
जब प्रत्न॑4-कवि कथा या चरित्रि को लेकर ही चलता हे । प्रबंध-कवि के दो आधारों पर भेद किए 
जा सकते हेँं। यदि चरित्र या कथानक बहुत विस्तृत और पूर्ण हुआ और कवि उसमें विभिन्न भावों 
और रसों का वर्णन करने में समर्थ हुआ तो उसे महाकवि कहते हें और यदि वह कथानक समस्त 
वृत्त या चरित्र का एक अंश मात्र ही हे तो उसे खंड कवि कह सकते हें। कथानक में यदि लौकिक 
या प्राकृत चर्त्रि का वर्णन हँ तो उसे प्राकृत-कवि और यदि दिव्य या अलौकिक चरित्र का वर्णन 
हैँ, तो उसे अप्राकृत कवि कहेंगे। 

छंदों के आधार पर कवियों के तीन ख्रेंद किए जा सकते हे--छंदकवि, स्वच्छंद-कवि और 
गीति-कवि। जो अपनी रचना में नियमित छंदों का ही प्रयोग करते हें वे छंद कवि, जो मुक्त या 
स्वच्छंद छंदों का प्रयोग करते हें वे स्वच्छंद कवि और जो गीतों का प्रयोग करते हें, उन्हें गीतिकवि- 
कहना चाहिए । े 

अभिव्यवित या प्रकाशन की प्रकृति के आधार पर ककि की दो कोटियाँ हे--प्रथम मौन कवि, 


द्वितीय मूखर कवि। मौन कवि की रचना पाठक को केवल लिपिबद्ध रूप में पढ़ने के लिये ही मिलती 
हँ; जब मुखरकवि स्वयं ही अपनी वाणी से काव्य का आस्वादन श्रोताओं को कराता है। मुखर- 
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कवि के दो प्रमुख भेद हं--एक गोष्ठी कवि और दूसरा संमेलनी कवि। गोष्ठी-कवि--दस-पाँच 
रसिकों की गोष्ठी में ही अपनी रचना सुताता है जब संमेलनी कवि--बड़े बड़े समारोहों, समाजों 
और कवि संमेलनों में अपनी रचना सुनाते हें। संमेलनी-कवियों के अनेक प्रभेद हूँ जिनमें से प्रमुख 
हँ---समस्यापूरक-कवि, कंठ-कवि, अभिनय-कवि, आशु-कवि, एक-छंदोपजीवी-कवि, भाव-कवि और भाषा- 
कवि । समस्या-कवि किसी समस्या को लेकर ही अपना चमत्कार दिखा सकता हू । कंठकवि 
वह हूँ जो अपने सुरीके और मधुर कंठ से साधारण कविता इस प्रकार पढ़ता है कि सभी पर 
प्रभाव पड़ता है, कितु जब कोई अपने आप एकांत में उसे पढ़ता है तब कोई विशेष सार नहीं 
मिलता । अभिनय-कवि कवि-संमेलन में पठित कविता के साथ-साथ अपने अंगसंचालन आदि से भावों 
का अभिनय भी करता जाता है। आशुकवि-वह हैँ जो किसी विषय या समस्‍या पर किसी समय 
तुरंत कविता बनाता और कहता चला जाता है। यह राजशेखर के आवेशिक या अविच्छेदी कवि 
के समान ही हँ । एक छंदोपजीवी कवि-वह हैं जो किसी एक छंद को ही प्रत्येक कवि-संमेलन 
में सुनाया करता हैँ । भाव-कवि-वह है जो अपने किसी विशिष्ट भाव चमत्कार के कारण श्रोताओं 
पर प्रभाव डालता हैँ। भाषा-कवि-वह है जो अपने भाषा-चमत्कार के द्वारा जन-समुदाय को मुग्ध 
करता है। इन कवियों में ऐसे भी कवि हो सकते हें जिनमें एक से अधिक विशेषताएँ विद्यमान 
हों। जिनमें अधिक विशेषताए हों उन्हें ही सिद्धकवि कहना चाहि ए। इनमें दूसरे और तीसरे प्रभेद 
को छोड़कर रूगभग सभी प्रभेद मौन-कवि के भी हो सकते हें। 


हिंदी कवियों की कोटियों का निर्धारण एक और आधार पर करना आवश्यक है, वह है 
काव्यगत प्रवृत्तियों का आधार। इस आधारपर कवियों के अनेक भेद-प्रभेद देखे जा सकते हें जिनमें से 
प्रमुख भेदों का ही उल्लेख यहाँ किया जाएगा जो ये हें--भक्‍त-कवि, नीति-कवि, रीति-कवि, राष्ट्र 
कवि, छायावादी-कवि, प्रगतिवादी कवि आदि। भकक्‍त-कवि वे हैँ जिनका प्रभुख विषय भक्ति है, इन्हें हम 
तीन रूपों में देख सकते हे--संतकिं, अवतारवादी-कवि और रहस्यवादी-कवि संत-कवि निर्गुणोपासक 
और ज्ञानचर्चा करनेवाले हूँ। अवतारवादी--सग्‌ णोपासक और विविध भावों में भक्ति करनेवाले हे । 
रहस्यवादी कवि वे हूँ जो रहस्यभावना क॑ द्वारा अपने और जगत के भीतर एक दिव्य-रूप और 
शक्ति का धनुभव करते हैँ । नीति-कवि--अपने अनुभव के आधार पर्‌ जो लोक-व्यवहार की नीति 
का वर्णन करते हैं वें ही नीति कवि हेँ। रीति-कवि--वे हैं जिन्होंने लक्षण ग्रंथों के उदाहरण-रूप 
अपनी रचना की है इनके अलंकार, रस, रीति, वक्रोक्ति, ध्वनि आदि के आधार पर अनेक प्रभेद 
हें। राष्ट्रकवि ये हे जो देश-प्रेम और राष्ट्रीयता की भावना को लेकर प्रमुखतया कविता करते है। 
छायावादी-कवि नए प्रतीक, उपमान, और हरूक्ष्याथों को लेकर अस्पष्ट आलंवन के प्रति कब्रिते। जलिख- 
नेवाले कवि हे। ये हिंदी की आधुनिक मधुर शैली के प्रयोगवादी कवि माने जा सकते हैं। प्रगतिवादी 
कवि काव्य-द्वारा लोक की प्रगति का सिद्धांत लेकर रचना करनेवाले कवि हैं। इनके दो भेद हेँ--- 
प्रचारवादी और प्रगतिशील। प्रचारवादी-कवि वे हें जो क्रपनी रचनाओं द्वारा माक्सवाद या साम्य- 
द का प्रचार करते है और प्रगतिशील कवि अपनी रचनाओं हारा हमारी समस्याओंपर प्रकाश डालते 
और यथार्थ जीवन का चित्रण कर प्रगति का आदर्श समृपस्थित करते हें। इन्हें भी हम दो वर्गों 
देख सकते हे--एक तो जनकवि हें जो सामान्य जनता के जीवन और समस्याओं पर प्रकाश डालत 
है और दुसरे समाजकवि हें--जों समाज की प्रगति का उद्देश्य रखकर अपनी कविता करते हैं। इनक 
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भी अनेक भेद-प्रभेद हें जिनका वर्णन विषय को क्षति विस्तृत कर देगा अतः यहाँ उनकी कोई विशेष 
आवष्यकता नहीं। 


इसप्रकार ऊपर की पंक्तियों में, अति संक्षेप रूप में भारतीय काव्य में प्राप्त कवि-कोटियों 
का निर्देश किया गया है। इन सब के उदाहरण भी जुटायें जा सकते हें। यदि कवि-कोटि निश्चय 
करने के उपरांत हम उनकी रचना के उदाहरण भी देने का प्रयत्न करें, तो अन्य अनेक भेंद-प्रभेद 
ढूढ़े जा सकते हें। भ्रस्तुत छेख के अंतर्गत हिंदी काव्य की कवि-कोटियाँ में इस' संबंध में कुछ नहीं 
कहा गया कि कौत घटकर और कौम बढ़कर है । उसे संस्कृत के वर्गीकरण के आधार पर ही जानना 
चाहिए। वैसे इसका निर्णय सभी कर सकते हें। निष्पक्ष-विवेचन में तो लक्षण मात्र देने का प्रयत्न करना 
ही अलम्‌ हँ, क्‍योंकि तुलसी के दब्दों' में कौन बड़ा और कौन छोटा है, इसका निर्णय देना 
अपराध है । 





१. को बड़ छोट कहत अपराधू। 
गुनि गृत दोष समुझिहहि साधू।। 
“--रामचरितमानस, बालकांड 
२द८ 


आनंदघन की एक हस्तलिखित प्रति 


केशरी नारायण शुक्ल 


झा[निंदधन या घन-आनंद का विषय हिंदी काव्य में जितना मनोरंजक और महत्वपूर्ण हूँ 


उतना ही विवादग्रस्त भी रहा है। अभी थोड़े समय पहले तक इतना भी नहीं निश्चित हो सका था 
कि आनंदघन और घत-आनंद एक ही व्यक्ति के दो नाम हें या दो भिन्न व्यवितयों के नाम हैं। 
इसीप्रकार इनका समय, तथा इनके संप्रदाय आदि के विषय में भी कुछ न कुछ शंका बनी हुई हू । 
अभी इस 'ब्रजभाषा प्रवीन'” कवि के सब ग्रंथ भी नहीं उपलब्ध हो सके हें। लेखक के पास आनंद- 
घन की जो हस्तलिखित प्रति हूँ उससे उपर्युक्त समस्याओं के सुलझाने में कुछ सहायता मिलेगी 
एसा लेखक का विश्वास हूँ। 


आनंदघन की कविता मुझ छंदन में हिंदी के एक हस्तलिखित संग्रह-ग्रंथ में देखने को मिली । 
इस संग्रह ग्रंथ का इतिहास और उसकी विलायत-यात्रा भी बड़ी रोचक हूँ । यह संग्रह ग्रंथ बहुत 
बड़ा है (१५॥ इंच ऊँचा--१२ इं० चौड़ा) और इसमें छोटे बड़े उनतालीस हस्तलऊेख संकलित हूँ। 
इसकी जिलल्‍्द छाल मख्मल की है जिसपर बड़ी सूंदर कढ़ाई हूँ । एक ओर तो फूल आदि कढ़े हें 
और दूसरी ओर (जहाँतक स्मरण है) महावीर हनुमान की मूत्ति कढ़ी है। भरतपुर के राजा 
(दुर्जंनसाल ) के पुस्तकालय से यह ग्रंथ लार्ड कोम्बरमियर ने के लिया और बाद में उसे डब्ल्यू 
विलियम्स विन को भेंठ कर दिया। इस प्रकार यह वृहत ग्रंथ भरतपुर के पुस्तकालय से चछूकर 
बिलायत पहुँच गया। मेने इसमें संगृहीत आनंदघन को समस्त कृतियों की “माइक्रीफिल्म” फोटो 


प्रतिलिपि ले ली है। लंदन में मेंने इस संबंध में जो “नोट” लिये थे उन्हीं के आधारपर और इस 
माइक्रोफिल्म” फोटो प्रतिक्तेषि के आधारपर प्रस्तुत लेख लिख रहा हूं। 


इस संग्रह ग्रंथ में पाए जानेवाले अधिकांश कृतियों का लिपिकाल नहीं दिया हैँ । तीन म्रंथों 
का लिपिकाल संवत्‌ १८३९ से लेकर १८४३ तक हूँ। रंग कवि के हिंदी पद्य बद्ध भागवत पुराण के 
के तृतीय स्कंध के लिपिकर्तता भास्कर पंडित हूँ! अंतलेख इसप्रकार हूँ : 'लिपिकृत काश्मीरी पंडित 
भास्करेण | श्रीमतं श्रीमहाराजाधिराज श्री बर्जेंद्र श्री रणजीत सिंह पठनाथें। संवत्‌ १९३९ पौष 
कृष्णाष्टम्यां लिषित।” इसीप्रकार अंतलेस् संग्राम सार का है । लिपि कर्त्ता भास्कर पंडित हूँ। लिपि- 
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काल संवत्‌ १८३९ फागून बदो ११ गुरुवार है। सोमनाथ के भागवत प्रदान दशम स्कंध उत्तरार्ध 
के लिपिकर्त्ता भी वहा काइमारी पंडित हूँ लिपिकाल सं० १८४१ हूँ। तुलसी के रामचरितमानस का 
अंतलेख नूच गया है कितु लिपिकारू बच गया है: 'सं० १८४३ श्रावण शुक्लेति ४ सनिवासर “ 


घनानंद की कृतियों में केवछ 'ब्रजस्वरूप, का अंतलेख मिलता हैं। उसमें कोई लिपिकाल 
नहीं दिया है और उसे आनंद कृत बताया गया है: “इति श्री आनंदकृत ब्रज स्वरूप संपूर्ण।” 


जिन दो तीन कृतियों का अंतलेख मिलता हैं उनके शाधार पर यदि हम कहना चाहे तो 
' यह कह सकते हे कि घनानंद की इन कृतियों का लिपिकाल भी इन्हीं ग्रंथों के आस-पास होगा। 
कितु किसी स्पष्ट प्रमाण के अभाव में यह अनुमान मात्र ही होगा। 


घनानंद के छोटे बड़ सब मिलाकर कुछ तेईस ग्रंथ मिले हूं। इनका अत्यन्त संक्षिप्त विवरण 
नीचे दिया जा रहा है। एक दो प्रासंगिक छंद भी उद्धत किए जा रहे हूँ। उद्धृत छंद संख्या उन्हों 
ग्रंथों की हे। 
(१) प्रिया प्रसाद प्रबंध :--इसमें राधा की वंदता है। आनंदधन की छाप भिलती है। 
छटद संख्या ८८ है। 
या प्रबंध कौ नाम हू पायौ प्रिया प्रसाद ॥८७॥ 
(२) ब्रज व्यौहार :--कृष्ण की व्रज-क्रीड़ा का वर्णन है। दोहों में आनंदघन' आया हैँ। 
छंद संख्या २३२॥। 
“आनंदघन ब्रज की कथा कहिये कहा बषांनि। 
मगन होत मन बचने हूं परम' प्रेम पहिंचांनि॥७93॥ 
चेटक चटक रूप चित चोरत, देषत देषत ही मन' भोरत | ३२॥ 
कौन भाँति की षगनि षगे हो, जित जित लोचन संग लगे हो ॥ २३३॥।”” 
(३) वियोगबेली :---इसमें छाप में आनंद” के घन आया है। छंद संख्या ८० है। 
“अनौषी पीर प्यारे कौंन पावे, पुकारों मौन में कहिने न' आवे | १५॥ 
रसिक सिर मौर हौ रसराषि लीज, तनक मन नाम के गुन बीच दी जे ॥॥७२॥। 
सदा आनंद के घन' स्याम' संगी, जियौ ज्यावो सुधा प्यावो अभंगी ।८०॥। 


(४) कंपाकंद निब्ंध---कर्वित्त, दोहा, सोरठा, सबंया, आदि छंदों का प्रयोग, घन आनंद, 
आनंदघन, आनंद के घन की छाप मिलती हूँ। छंद संख्या ५७। 
“नेक उरआएं ही बहुत दुष दूरि जात ताप बिन ताहि आप चंदन कृपा क रे । 
लगनि दे लागनि दे पाग अनुरागनि दे जागनि जगाइ लै के मंद न' कृपा करे । 
बानी के बिछास वर सावें घनआनंद हव मूढ़ हू प्रगट गूढ़ छंदन कृपा कर । 
आरति निकंदन मिलाब॑ नंद नंदन स्‌ ऑनंद न मेरी मंति बंदत कृपा करे ॥ १ ॥/ 


(५) गिरि गाथा :--गोक्धन पर्वत का वर्णन। छंद संख्या ५४। 
“सुष समाज गिरिराज को रहो दूगनि दरसाय!। 
मन तन रस' भीजे ऊसो जनेंद घन बरसाय ॥५४॥” 
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( ६) भावना प्रकास :--ब्रजरज तथा ब्रजभूमि का महत्त्व। दो एक छंदों में आनंद घन नाम 
आय। हुूं। छंद संख्या २१९। 
“ब्रजरस परस प्रसाद हि पाय, रहे महा आनंदघन छाय ॥१००॥ 
बिबस दस (7) गति कही न परई, दरस प्यास नननि जल भरई।॥ ९५! 
चटक चौंप चेटक चित चढई, नाम रूप गुन अनुछिन ढरई॥ ९६ ॥। 
(७) ग्रोडुऊ विनोद :--भोकुर में कृष्ण-विनोद का वर्णन । छंद संख्या ६४। 
नंद गोकुल बरनि बानी विसद जोति निवास 
जहाँ नित्यानंदधन'. अदूभुत-अबंड . बिलास ॥ १॥ 
रसिक नटबर बेस परम सुदेस रूप अपार। 
ब्रजबधू आनंदघधन छीला सरस आसार॥२१॥" 
(८) ब्रज प्रसाद :--ब्रज की महिमा। छंद संख्या १६०। 
“ब्रज की भेंट सहेठ सुहाय, रह्यो सदा आनंदघन छाय॥ ३॥। 
भरथौ पपीहा चौंपनि सो हूँ, श्रजरस ब्रजमोहन मन मोह ॥२४॥ 
प्रान पले या ब्रज प्रसाद तें, गिरा रसवती या सवाद तें॥४९॥ 
(९) घाम चमत्कार :--अ्रज की महिमा, छंद संख्या ७०। आनंदघन आया हे । 
“अति' अगाध रस सागर ब्रज बन, सित बरसत प्यासनि आनंदघन ॥| ६॥। 
ब्रज सुरूष कछ मन में आयो, सो हठ के त्रजनाथ कहायो ॥४४॥ 
बज बुदावन सौं हितपन हूँ नितही बरसत आनंदघन हूँ ॥७०॥” 
(१०) कृष्ण कौमूदी :--कष्ण के रूप-माधुरी का वर्णन। छंद संख्या ८५। ४१ छंद आधा। 


“रसिक पपीहा पैन गहँं राधा आनंद कृंद। 
चाँपतु चौप चकोर की बदन देषि ब्रजचंद ॥४०॥॥ 
नई चौंप नित ही रह, सुरस चाह रसरीति। 
निपट चटपटी सौं भरी, ब्रज मंडन की प्रीति ॥६६॥' 
कृष्ण कौमुदी नाम यह मोहन मधुर प्रबंध । 
सरस भाव कुमुदावली प्रफुलित परम सुगंध ॥८५॥” 
(११) नाम माधुरी :--राधा की प्रशंसा, छंद संख्या ४१ या ८३ चरण । 
“बुंदाबन रानी श्रीराधा, मोहनमन माँनी श्रीराधा। 
श्रीकृष्ण कषषंणि श्रीराधा, आनेंदघन' वर्षणि श्रीराधा।” 

(१२) व्‌ दावन मुद्रा :--राधा की महत्ता और वृ दावन की महिमा तथा युगलमूत्ति की कीड़ा। 
छंद संख्या ५५ के बाद पाँच कवित्त वुदावन के संबंध में हें। इन कवित्तों में पहले में 'घनआनंद' 
आया हँ। २, ३ में कोई छाप नहीं हू। ४ में “आनंद कौ घन' और ५ में आनंद के अबुंद' छाप हूँ । 

“राधा कौ बृदावत गाऊँ, गाय गाय व्‌ दावन पाऊंँ॥ १॥ 
रसनापन चातकी भई हुँ, वुदावत गुन गोभ छई हैँ ॥१३॥ 
केलि संपदा दरसि बर्षानों, मौन धरें अनुपम गुन' गाँनों ॥३४।॥” 
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(१३) पदावछी--कोई शीर्षक नहीं है। पदों का संग्रह। पंजाबी भाषा के पद भी हैं। 
आनंद के घन, आनंद्थन, आनंद के पअ्रंबुद, आनंद पयोद (और एक स्थरूपर आनंद मेहु) प्रयुक्त 
हुआ हूँ। राग का नाम दिया हैँ कितु विबय का निर्देश नही है। भ्रंतिम छंद संख्या १०४४ हे कितु 
उसका क्रम ठीक नहीं हूँ। कहीं-कहीं एक ही पद के चरणों की संख्या भी इसीमें गिन ली गई हूं। 
९७९ के बाद १००० लिखा हँ। इसके बाद केवल ४४ छंद और हें। इस प्रकार प्रंतिम छंद की 
संख्या १०४४ लिखी है। 

ऑपषिन गही, अति अनकबाँनि। 

पीठि दे मोतन' तरकि तोरी तिनक लौं काँनि॥४२॥ 
हू गई औरे किधों ह्ले चंचल निबह॒बानि। 

मनें सपने हूँ कहों तन कौ नहीं पहचानि ॥४३॥ 
जरति पुनि' जल ढरति धरति न धीर पीर पिरानि। 

दरस अंजन रूषि लहेँ ऑनेंद्धन सियरानि ॥४८॥ 
हमारी सुरति कब धौँ तुम ले हो। 

आनेदधन पिय चातक कक थर्कें पछितायौं ई पेहौ॥५२॥ 
यह सुष जनम जनम ए हो मोहि देहु। 

गुन गाऊँ ब्रजनाथ रावरे ब्रज षरिकनि षोरनि में गेहु। 

दीन पपीहा पै दुरि ढुरि बरसो कृपा दृष्टि आनंद मेहु ॥ १०४३॥ 

(१४) संग्रह--शीर्षक नहीं दिया हँ। कवित्त, सवैया, दोहा, चौपाई, छप्पय का संग्रह। 
छंद संख्या भी कहीं कहीं छूट गई हूँ। आरंभ के ५६ छंदों के बाद संख्या नहीं लिखी गई। ५७ 
छंद का अंतिम चरण गायब हूँ | छंद संख्या ११३। यमुना आदि का वर्णन'। 

“आबिनि कौं जो सुख निह। र॑जमुना के होतु सो सुब बषाने न बनतु देषिबई हे । 
गौर स्याम रूप-आदरस हे दरस जा कौ गुनत प्रगट भावना बिसेबिब ईहे । 
जुग कूल सरम सलाका डीठि परस हीं, अंजन' सिगार रेष, अब रेषिव ई है । 
आन के घन माधुरी कौ झर लागरि रहे तरल तरंगनि की गति लेष बेई हे ॥ 

(१५) प्रेमपेश्रिका :--विरह वर्णन, छंद संख्या २९ से छेकर ५३ तक। इसके बाद विविध 
विवय पर स्वयं हें। सवैयों की छंद संख्या ५८ से लेकर १२३ तक है। 

“कॉनह तिहारी पाती तुम्ह॒हि युनाद हों, हाइ हाइ फिर हाइ कहूँ जौ पाइ हों । 

या पाती कौ देस पथिक प्रार्ण लहं, आसा निगड समेत चलन' उनयो रहे ॥ 

(१६) रस वर्धत--वसंत ऋतु में वृदावन की शोभा और राधा क्रेष्ण विहार । छंद 
संख्या ७७। 

“ब्‌दावन आनंदघन राजित जमुना कूल। 

सदा सुधद सुंदर सरस, सब रितु रुचि अनुकूल ॥ १॥ 

षेल चुहल रुचि रचनि मची हे, दुरी चौंप अब उधरि नची हूँ ॥३१॥ 

(१७) अनुभव चंद्विका--त्रज की भहिमा का गान, छंद संख्या ५४। कवि के नाम की छाप 
बहुत कम हूँ। एक स्थल पर आनंदधन भी आया है और मोदघन भी प्रयुक्तः हुआ हे। 
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“अदुभुद प्रेमसुधा झर सरसे कृष्णचंद आनंदघन बरमसे॥ ६॥ 
प्रटी अतृभव चंद्रिका भ्रम तम गयो बिलाय। 
ब्रजमंडन की कृपा नें, रहो मोदबन छाय॥५३॥ 
(१८) रंगबधाई--कृष्ण जन्मपर बधाई और उनका यशोगान। छंद संख्या ५१। 
“आनंद कौम्न घन' रस जस बरसौं, हित हरियारी नित ही सरसी ॥४५॥ 
लीला ललित गुपाल की, अति अद्भुद रस कद । 
आनेदधन बरस्यौ उदे पूरन गोकुल चंद | ३॥ 
(१९) परमहंस बंसावली :----आनंदघन की गुरु परंपरा का वर्णन हरिबंस तक | छंद संख्या ५३। 
“नारद हारद रुप धरि भरि आवेस अपार। 
संप्रदाय थापन प्रगट निबांवित्य. उदार ॥ ८॥ 
तिनके पाट लसे वसे मुनिवर श्री हरिबंस। 
अति विवेक विज्ञानधन जसनिधि परम प्रसंस॥३९॥ 
बिसे बीस महिभा तिनन्‍डें ताहि कोस हैं बीस 
सदा बसौ नीके लूसो कृपा ईस मो सीख ॥«४१॥ 
परम हंस बंसावछी रची सची इहि भाय। 
कंठ धारि हूँ गुरुमुषी सुषदाई समुदाय ॥४६॥ 
(२०) मुरलिका मोद--मुरछीघर का वर्णन। छंद संख्या ४८। 
“मुरलीधर चिर जियौ प्रनिघन, नित सरसे बरसे आनेंदघन ॥॥४४॥ 
पूरनि में मुख-सुखमा पूरे, चेटक चटक चौंप चित चूरे॥५॥ 
ढिग ते टरें न पूरन पर्नों की, भई चातकी ऑनेंद घन की ॥४८॥ 
(२१) गोकुल गीत :--गोकुल वर्णन। छंद संख्या २३। छंद २१ के बाद दोहों की संख्या 
नहीं लिखी गई है। 
“चहुूं ओर अति चुहल चेंन की, पोष चितवनि कमलनेंन की ॥१७॥ 
ऑनदधन बिनोद झर बरसे, कॉन्ह, कॉन्ही सब कों दरसे॥१८॥“ 
(२२) ब्रजविलास प्रबंध--त्रज का वर्णन। छंद संख्या (५८ से ११८ अर्थात) ६८॥ 
“रहि नसके ब्रज रस बिनाँ, रसने परयो सवाद। 
कहि रहि सको न फिरि बके, मौन मह्य॑ँ उन्‍्माद ॥१०३॥ 
श्रीत्रणः मंडल माधुरी रही नेंन मन छाय। 
अदुभुद रस ऑनदधन प्यास बढ़ति अधाय॥११८॥/ 
(२३) ब्रजम्वरूप--नअ्रज वर्णन। छंद संख्या १२२॥ 
“क्रहों कहा धों ब्रजकौ मोद, वरसत नित्त आनंद पयोद॥ १०॥ 
उघरि उधरि बरसे, ऑनिदधन, या रस भीज राजत ब्रजजन'॥ ४६ ॥ 
कही परति क्‍यों इतकी आरति, व्‌ दावन घन' मीन पुकारति | ७५॥ 
ब्रजभाषा रसने अपनावें, तौ ब्रजभाषा तथा कहि आवबे॥१०८॥/ 
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आनंदघन के उपर्युक्त तेईस ग्रंथ इस संग्रह-प्रंथ में मिले हें। आनंदघन के ग्रंथों का उल्लेख 
तो कई विद्वानों और अनुसंघायको ने किया हूँ कितु क॒दाचित्‌ ही किसी को ये सब ग्रंथ उपलब्ध 
हुए हें और (कतिपय ग्रंथों को छोड़कर) इन सब कृतियों का प्रकाशन तो अबतक हुआ ही नहीं है। 
इन सब कारणों से इस हस्तलेख क। महत्त्व बहुत बढ़ जाता है। वैसे तो आनंदघन की इन सभी 
कृतियों का अपना महत्त्व है--कोई कृति कवि की उपासना पद्धति का संकंत देती है। तो कोई 
उसके संप्रदाय का, कोई उसकी तन्‍्मयता की झलक दिखाती है तो कोई उसके कवित्व शक्ति और 
शैली का परिचय देती है। अतः इन सब ग्रंथों के महत्त्व को स्वीकार करते हुए भी लेखक दो म्रंथों 
की ओर पाठकों का ध्यान विशेषरूप से आक्ृष्ट कंरना चाहता हे, क्योंकि उनसे आनंदघन के संबंध 
में कई बातों का पता चलता हूँ। 


पहला ग्रंथ मुरलिका मोद' हे। इसमें ग्रंथकार ने रचनाकार दिया ह£ँ जिससे कभ से कम 
इतना निश्चित हो जाता है कि वह उस समय विद्यमान था। 'मुरलिका मोद' के परिचय में उसकी 


छंद संख्या ४८ लिखी गई हूं। छंद ४८ के बाद लिखा हूँ “इति श्री मुरलिक/ मोद संपूर्ण ।+-- 
इसके बाद निम्नलिखित छंद बिना संख्या के लिखे ह-- 


“श्री व्‌ दावन श्री यमुनातट, जुगलघाट सब विधि सुष संघट। 
गोप मास श्रीकृष्ण पक्षसुचि, संवत्सर अठानवे अतिरुचि ॥ 
मुरली सुरमुष कहत न आवीे, सो जान जो सुनि गुन गावे॥” 


उपर्युक्त उद्धरण इस महत्त्वपूर्ण तथ्य की सूचना दे रहा हे कि आनंदघन ('मुरलिकामोद' 
की रचना के समय) संवेत्सर अठानवे में व्‌ दावन में वत्तमान थे" आनंदधन के जन्म तथा निधन 
की निश्चित सूचना के अभाव में मुरलिका मोद का यह अंतलेख अत्यंत महत्त्वपूर्ण बन जाता हूँ। 
यह तो स्पष्ट ही हू कि संवत्सर अठानवे संवत्‌ १७९८ हे । इससे इस प्रवाद का भी निराकरण हो 
जाता हैँ कि यह नादिरशाह के आक्रमण में मारे गए। नादिरशाह का आक्रमण संवत्‌ १७९६ में 
हुआ था, 'मुरलिक मोद' की रचना उसके दो वर्ष बाद हुई। 


दूसरा महत्त्वपूर्ण ग्रंथ “परमहंस बंसावली” है । इसमें आनंदघन ने अपनी गुरु परंपरा का 
वर्णन किया हैँ । और अपने संप्रदाय का स्पष्ट उल्लेख किया हूँ | इस ग्रंथ में दी हुई गुरु परंपरा इस 
प्रकार हे-- 


परमग्रु श्री निकेत श्रीनारायणग--सनकादिक--नारद--संप्रदायस्थापक--निंबादित्य---आचार्य 
श्रीनिवास--विश्वाचार्य---पुरुषोत्तम आचार्य---विलासाचार्य --स्वरूपाचार्य---माधवाचार्य---बलूभद्र-- 
आचायं--पद्माचाये--स्यामाचायं--गोपालाचायं--कपाचायं---श्री देवाचार्य--सुंदर भट्ट--पद्मनाभ भट्ट 
--उपेन्द्र भट्ट--रामचंद्र भट्ट--बावन भट्ट---कष्ण भट्ट--पद्माकर भट्ट--श्रवन भट्ट--भूरि भट्ट--माधवभट्ट 
--स्थाम भट्ट--गोपाल, भट्ट--बलूभद्र भट्ट (द्वितीय)--गोपीनाथ भट्ट--केशव भट्ट--मंगल भट्ट--श्री 
केशव (ख्याति काश्मीरी)--श्री भट्ट--हरिव्यास--परमानिधि--हरिबंस । 
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इस गुरु परंपरा से दो बातें स्पष्ट रूप से सिद्ध हो जाती हैं। पहली बात तो यह मालूम 
हो जाती है कि आनंदधन निबाक संप्रदाय में दीक्षित थे। 'परमहंस बंसावली” के विवरण में जो 
दोहा आरंभ में (८) ऊपर उद्धृत किया गया हैँ वह कवि के निवार्क संप्रदाय में दीक्षित होने का 
स्पष्ट संकेत दे रहा हूं। इसी प्रकार अन्य दोहों में भी निवार्क और उनके संप्रदाय का बड़ी श्रद्धा 
और आदर के साथ वर्णन किया गया हँ। निम्नलिखित दोहा कवि की इस संप्रदाय विषयक आस्था 
को और भी पुष्ट करता हँ-- 


“कासी बासी सेबगन निगमागमनि प्रवीन। 
“निबादित्य अनुगम सबे परम पुनीतकुलीन ॥४७॥” 


दूसरी बात यह ज्ञात होती है कि आनंदधन के गुरु का नाम हरिबंस हँँ। यह सूचना भी 
अत्यंत महत्त्वपूर्ण है। यों तो हरिबंस नाम के कई महात्मा हुए हें कितु यदि निम्बाकं-संप्रदाय के हरि- 
बंस का त्त कुछ अधिक विस्तार से ज्ञात हो सके तो आनंदघन का समय और भी निश्चय के साथ 
स्थिर किया जा सकता हू। फिर भी 'परमहंस बंसावलछो” से जिन ज्ञातव्य बातों का पता मिलता हू 
उनका महत्त्व कम नहीं हंं। यहाँपर गुरु की चरण कृपा की प्रशंसा में लिखा आनंदधन के एक 
पद की कुछ पंक्तियाँ उद्धृत करना अध्रासंगिक न होगा। 


“जिनके मन सुविचार परे। 

गुरु पद परम पुनीत प्रसादहि पाइ प्रेम. आनंदभरे। 

तिनके पद पावन की रज में अषिल लोक उपकार घरे। 

तत्वबोध की वऊलक छलक बस ढकी गाँस व्योरनि उधरे। 

कबधों मिले हाइ हम हूँ वे संत करूपतरु कृपा करे। 

आनेदधन अमोघ रसदायक प्रॉन रहत अभिलाष अरे ॥ (पदावृत्ति बु० २३, ८५-९१) 


अब एक प्रइदन यह रह जाता हूं कि घनआनेंद और आनंदघन एक ही व्यक्ति हें या दो 
अलग-अलग व्यक्ति। निश्चित प्रमाण के अभाव में अनुमान का सहारा लेना पड़ता हँ और अनुमान 
यही होता हँ कि एक ही व्यक्ति के ये दो उपनाम हें। आनंदघन के ग्रंथों क। विवरण उपस्थित 
करते हुए यह भो बताया गया हूँ कि किस ग्रंथ में कवि ने अपने नाम की कौन छाप रखी हूँ, और 
यह भी बताया गया हेँ कि कहीं-कहीं कोई भी छाप नहीं मिलती। इसप्रकार यदि कोई कवि आनंद 
पयोद, आनंद मोद, आनंद मेंदु, मोद घन आनंदमुदीर आदि की छाप डाल सकता है तो क्‍या वह 
घनआनंद की छाप अपनी रचनाओं में नही रख सकता। यह हो सकता हूँ कि यौवन का प्रेमी कवि 
चनानंद अवस्था ढलनेपर भकतकवि आनंदधन' बन गया हो। फिर भी प्रमाण के अभाव में यह भी 
कोरा अनुमान रहेगा। 


दोनों के एक होने का अनुमान दोनों की कृतियों की शैली की विशिष्टता और भावसाध्य 
से भी पुष्ट होता हँ। विरोध की प्रवृत्ति, भाषा का लाक्षणिक चमत्कार घनानंद की शैली की विशि- 
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प्टता मानी जाती हँ। आनंदघन की रचनाओं के ऊपर दिए हुए अत्यंत संक्षिप्त उद्धरणों के अव- 
लोकन से भी यह स्पष्ट हो जाता है कि यह विरोधमूलक चमत्कार उनमें भी है । इतना ही नहीं । 
एक ही प्रकार के रूपक, उपमान, और जब्दावली, भी दोनों की रचनाओं में मिलती हे, जैसे अटपटी 
चाह चटपटी, चेटक चटक, चौंप चाह, ढ़रकौहीं बानि,कौंध कहू कहूं झर', मौन' में कूक' ढके 
उघरे, 'उजारि बसायो' इस शब्दावली का प्रयोग इतना अधिक हुआ हू कि ऐसा भास होता हँ कि 
ये रूपक आदि कवि को इतने प्रिय हें कि वह इनका प्रयोग सब प्रकार की (श्रृंगार तथा भक्ति) 
रचनाओं में करता' हँँ चाहे उनमें घनानंद की छाप हो चाहे आनंदधन को, चाहे आनन्द मुदीर की । 


अब भावसास्य के दो एक उदाहरण देखिए। आनंदघन का निम्नलिखित पद विरह को होली 
खेलनेवाले के रूप में प्रस्तुत कर रहा है :-- 
“बिरहा होली षेलन' आयोौ 
कहा हों ब्रजमोहनजू जंसो इन सीस उठायौ। 
रंग लियौ अबलानि अंग ते धीर अबीर उड़ायौ। 
प्रान अरगर्ज राषि रही हे तुम हित बास बसायो। 
नव बानी कौर नाक नचावतु चौचेंद महामचायौ। 
चौवाँ चेन न रहन देतु है जतन वाई चर चायौं 
तुम्हही ठौर ठौर पारीइन के तुम प्रेरि पठायौ 
सुघर स्याम आनंदधन पिय तिन' छाए इत यह छायौ।। 


अब घनानंद का सवैया पढ़िए और देखिए कि कितना साम्य हँ, 
“रंग लियौ अबलानि के अंग तें च्वाय कियौ चित चैन को चोवा। 
और सबे सुख सोधि सकेलि मचाय दियोँ घनआनंद ढोव।। 
प्रान अबीरहि फेंट भरे अति छाक्‍यो फिरे मति की गति खोवा। 
स्याम सुजान बिना सजनी ब्रत यौं बिरहा भयौ फाग बिगोवा | 
“घर ही घर चौचेंद चाँचरि / बहु भांतिन रंग रचाय रह्ां। 
भरि तन हिय॑ हरि सूझि सम्हार सब करि नाक नचाय रघह्यों। 
घनआनंद पै ब्रजगोरिन कों नख ते सिख लौं चरचाय रह्यों। 
लखि सूनों सके कित रावरो छू बिरहा नित फाग मचाय रह्यौ॥" 


भावसामस्य का एक दूसरा उदाहरण देखिए-- 


“हरि चरननि की रज आँषिन आँजो मोहि यहे अभिलाष रह नित। 
कहा धांपाऊँ कहा जतन बनाऊँ पाँच बिना तरफौं इत। 
को पाव॑ यह परि अटपठी चाह चटपटी चूरि करे चित। 
परन वीर तेरे पाइ परत हों आँनेंद घन पिय तन न ढरकि जादु हा हा करि हित ॥ ” 
(आनंदघन ) 
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“ऐरे बीर पौन तेरों सबे ओर गौन बौरे 
तोसों और कौन, मरने ढरकौंही बानि दे। 
जगत के प्रान, ओछे बड़े सों समान 
आनेंद निधान सुखदान दुखियानि दै। 
जान उजियारे गुन भारे अंत मोही प्यारे 
अब है अभोही बैठे पीठि पहिचानि दे। 
बिरहि विथाहि मूरि, आँखिन में राखों पूरि, 
घूरि तिन पायन को हा हा नेकु आनि दै॥ (शनानंद) 


इसी प्रकार के दो एक उदाहरण और लीजिए--- 


“पाथर हियौ, उड़चौहीं डोले हरि के दुसह वियोग 
अचरज महा कहा कहिये अब बन्यो नव॒रऊू संयोग 

निपटे जड पै एक चेतना चिता चोट सहे। 

आनंदघन पिय हिय सियरो परि और दहनि दहेँ। (आनंदघन) 
“जियरा उडयो सो डोले हियरा धकयोई करे 

पियराई छाई तन, सियराई दौ हहें” ( घनानंद ) 
“अहो प्यारे किते गई तिहारी वहू ढ्रकौहीं बानि 

पहिले चौप चाँड सुधि करि देवौ परेषौ यह अब सब छाड़ पहिचानि” (आनंदघन) 
“कित को ढ़रि गौ वह ढार अहो जिहि मोतन अआँखिन' ढोरत हे 

अरसानि गही उहि वानि कछू सरसानि सों आनि निहारति हें।' (घनानंद) 


आनंदघन की पदावली में ऐंसे बहुत से स्थल मिलते हें जहाँ पर उनकी भाव की गूढ़ता.और 
अभिव्यक्ति की बक्रता यह सोचने को बाध्य करती हँ कि इनका घनानंद की उक्तियों से घनिष्ठ 
संबंध है । आनंदघन की ऐसी ही दो चार उक्तियाँ नीचे उद्धृत की जाती हें जिनसे मिलते जुलते भावों 
की व्यंजना घनानंद में बनेक स्थलों में हुई हैँ । 


“म्रग पारधी की गति कहा कोनीं नाद रस प्याइ बान मारथौ तानि। 

आनंदघन' पन राषि प्रान तजि सनमुष हो रह्यो बडोई राभ बड़ी हानि ॥ 

“अंतर में बैठे कहा दुष देत निकसि क्‍यों न आवत, अंषियनि आगें। 

ये दुषहाँई सुष देषन कौं जागि जागि अनुराग 

इनकी दसा बन गहनिति देबें ई गहँ पल पर जल त्याग 

आनंदघतन पिय चातक॑ चौंपनि प्यास भरी पन पागें ॥ 

“बिसवासी हौ भए बातनि भोरि भोरि मत मेरी। 

आँना कानी दे रहे हाइ अब कोऊ कूंकनि टेरौ॥” 

“कौन देस बसायौ है निरमोही कान्ह हमारी अंबियनि असे उजारि 

आस बढ़ाइ उदास भए बिसवास कियो घन आनंद प्रान पपीहनि प्यासनि सारि॥/ 
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“आय, अइके निकसि जात हो मोहन मन की गहतें। 
अति अटपटी चटपटी बातें बनति नाहि कछ कहतें। 
जोगी की गति गहँ बियोगी सुरति साँस आधघार। 
जब दरसो तब की तुम जानों निरमोही निरधार।॥ 
“इहि अभिलाष लाष लाषनि विधि प्रॉननाथ गहि मौन पुकारों। 
सुचित उचित आवे सो कोीजे अऑनद्घन चातक बृत धारीं॥“ 


“इतते ढके अरु उघरे केते। 
कंसे क॑ कहि सकौं रावरे मनमोहन अगनित गुन जेते। 
निकट दूरि लहि परत नहीं कछ आनंद घन रस मगन सचेते॥” 


उपर्यक्त उद्धरण स्पष्ट बता रहे हे कि आनंदघन और घनानंद का भाव प्रवाह और उनमें 
उठनेवाली तरंगों का रंग ढंग एक-सा हे । 


आनंद तथा आनंदघन के विषय में भी पहले काफी भ्रम था। पहले आनंद और आनंदघन 
एक समझे जाते थे। बाद में इसका निराकरण हुआ। बाद में यह भी मालूम हुआ कि आनंदघन 
भी एक नहीं दो हैं। एक आतंदघन जंनी हूँ और दूसरे प्रसिद्ध आनंदघन' कृष्ण संप्रदाय के हैं। 


लेखक को रूंदन में जो सामश्री मिली हँ उसके आधार पर वह कहना चाहता है कि इन दो 
के अतिरिक्त एक आनंदधन और हूेँं। इन्होंने नानक के जप जी की टीका गद्य में लिखी हे। यह 
टीका ग्रुमुखी लिपि में हैं और इसकी भी माइक्रोफिल्म प्रस्तुत लेख के लेखक के पास हू । इस 
टीका के आरंभ और अंत में पद्म हें जिसमें कवि ने अपने गुरु का नामोल्लेख किया है। ये सिकखों 
के दसवें गुरु की शिष्य परंपरा में रामदयाल के शिष्य थे। निम्न लिखित सोरठा यही बता रहा हू 


“श्री [रु रामदयाल चिदानंद करुणा रवण। 
ता चरनन उग्यार आनंद घन वरनन करें। 


टीका का विवरण तथा रचनाकाल (संवत्‌ १८५४) निम्नलिखित दोहे दे रहे हें :-- 


“गुरु नानक जप जी कीओ निजमत को निरधार। 

आनंदधन टीका करे ताको अर्थ विचार॥/” 
“संमित पुराण सति अर्थ सति युगम अधिक हूँ जसु। 
मीन्‌ मास संकु पुरी कीन्हयों लिखने बिलासु॥॥ 


इस टीका का गद्य खड़ी बोली हूँ कितु उसका आधार ब्रजभाषा हूँ । इसलिये यदि टीका की 
भाषा को पछाहीं कहा जाय तो अधिक उपयुक्त होगा ? 


इसप्रकार हिंदी साहित्य में दो नहीं, प्रत्युत तीन आनंदघन हूँ! एक जेनी, दूसरे कृष्णभक्त 
व्रजभाषा प्रेमी, तीसरे सिक्‍खों में दीक्षित, पंजाबी के (हिंदी में) टीकाकार। इनका सविस्तार वर्णन 


२७८ 


आनंदघन की एक हस्तलिखित प्रति 


यहाँपर अजाध्ंगिक होगा, इसलिये इस विबय को संग्रति यहीं पर समाप्त किया जाता हैँ। केवल एक 
बात कईनो हूँ । 


आनंदधन की पदावलछी में पंजाबी के पद काफी मिलते हें। इश्क-लता की भाषा भो पंजाबी 
है। यद्यपि कृष्णमकत कवियों में सभी भाषा में कृष्ण-छीला के गान की परंपरा और प्रश्न है फिर भी 
कहीं ऐसा तो नहीं हुआ कि वास्तव में ये पद और 'इश्कलता' पंजाबी आनंदघन के हों कितु नाम 
साम्य के कारण लोगों ने इन कृतियों को ब्रजभाषा के आनंदधन का समझ लिया और उनकी 
रचनाओं में संकलित कर दिया। 





२७९ 


संगीत की उत्पत्ति 


कृष्ण नारायण रतनजानकर 
संगीत एवं साहित्य का बीज छब्द में है। णब्द का वास्तविक अर्थ ध्वनि है। परब्रह्म, उसको 


परमात्मा, परमेश्वर, आदिपुरेष जो कुछ कहिए, शब्द युक्ना हे। अतएव मंत्रोच्चार की शुद्धता- 
पर हमारे यहाँ विशेष ध्यान दिया जाता हं। मंत्रों के अक्षर एवं ध्वनि में महान्‌ शक्ति होती हें । 
इन अक्षरों और ध्वनियों की उच्चार शुद्धता के ही बल वह शक्ति प्रगट होती है और मनुप्यसाम- 
थ्यातीत कार्य करती हूँ | वैदिक ऋचाओं के हस्व दीघ एवं अल्पप्राण महाप्राण, विवार संवार, बाह्य 
आभ्यंतर, प्रयत्नादिक अक्षरोच्चारों की एवं उदात्तानुदात्त स्वरितादिक स्वरोच्चारों की शुद्धता कितनी 
महत्वपूर्ण मानी जाती थी, उसके प्रत्यक्ष प्रमाण शिक्षा ग्रंथों में मिलता हें। 


भन्‍्त्रोहीन: स्वरतों वर्णतों वा मिथ्याप्रयृक्‍तों न तमर्थमाह। 
बाग्वज़ों यजमानं हिनस्ति यथेन्‍्द्रशत्रु: स्व॒रतो5परावात्‌ ॥ 


तात्पयं ध्ननि के यथायोग्य उच्चारण का महत्व हमारे यहाँ प्राचीनकाल से ही माना जाता 
था। कंठस्वर क/ उद्गार मुख से द्वारा द्ता हूँ । हृदयस्थ व्यु कंठ अथवा नासिका के द्वारा किसी 
प्रकार की ध्वनि' किए बिना बाहर पड़ता हूँ, तब बहू केवछ उच्छवास होता हूँ। पर यदि उसको कंड 
में अथवा सुख में किसी प्रकार की अठक हो कर बाहर पड़ना होता हूँ तब वह बलछात स्फोट करके 
बाहर अता है और उसीके फ़लूस्वरूप शब्द अर्थात्‌ ध्वनि प्रगट होती हूँ। मुख बंद करके कंठस्वर 
का उद्गार नासिका के मार्ग से होता हूँ। खुले कंठस्वर का स्वरूप होंठों के बीच की पोलाई की 
लंबाई चौड़ाई के अनुसार “अ” अथवा “आ" होता हूँ। इसी खुल्ले कंठस्वर के मार्ग यें जिह्ला अटकाव 
करे तो प्रो, ए, ऐ, ई; होंठ अटकाव करें तो ऑ, ओ, औ, ऊ ये स्वर; सामने के दाँतों के ऊपर मसोड़े 
पर जिद्धाग्र का स्पश करते हुए! कार; जिह्ठा के प्रांत का चारों ओर स्पशशे मसोड़ों से करते हुए छूकार, 
ये स्वर उत्पन्न होते हें । मुख को बंद करके नासिका के द्वारा कंठस्वर का उद्गार करने पर “अं” और प्रथम 
कंठस्वर का उच्चारण करके तुरंत कंठ में की हुई अटक को खोलकर वायु को मुक्त करनेपर “अः:। इन अक्षरों 
को “स्वर यह संज्ञा देने का कारण यह हे कि इन सब का उच्चारण जब तक इवास चल सके तब तक 
दीर्घकाल अटूट चाह रखा जा सकता हैँ, जैसे अ5555, आ5555, ई5555 इत्यादि । ऋकार के दीघ॑ 


संगीत की उत्पत्ति 


' उच्चारण में जिद्ठाग्न को मसोड़े से लगातार टकराते हुए स्फ्रणात्मक ध्वनि' करते हुए कंठस्वर 
बाहर पड़ता हैँ, जैसे र््‌ररर। छूकार के दीर्घ उच्चारण में जिद्ला को मसोड़ों से चारों ओर लगाना 
होता हैँ । इसमें कंठस्वर जिद्ना एवं कंठ के बीच ही बीच गूंजता रहता है, लू हू हू लू। इसी- 
प्रकार अनुनासिक भी स्वरों का ही एक प्रकार हे क्योंकि इसको भी दीर्धधाल तक चालू रखा जा 
सकता हैँ। य, व, र, रू थे चार अक्षर, इ, उ, ऋ, लू, के साथ अकार जोड़कर बनते हूं, जैसे इ)८- 
अ-य, उ>अजव, ऋ)%अ>र, लु>अ-ल। श, ष, स, ह ये चार अक्षर ऐसे हे कि इनका 
उच्चारण दीघंकाल चालू रखनेपर केवल श्वास उन अक्षरों की ध्वनि में बाहर पड़ता हूँ। कंठ स्वर 
बंद हो जाता है, जैसे श्‌. ... ., स्‌. ... . . मा (और हूं. ६८६५ ३४४ - अनुनासिक अक्षर 
हु, ण, जा, म इनको क्रमशः कंठ, मूर्द्धा, तालू दंत्य एवं ओष्ठ पर ही कंठस्वर को अठकाव करके 
उच्चारण किया जाता हूँ। कंठस्वर अंदर ही अंदर गूंजता रहता हैँ, जैसे अहू, अमू, अणू, अज्‌ । 
“क्ष” यह एक संपृक्त अक्षर हे। यह प्राकृत की वर्णमाला में क्यों आया यह एक ऐतिहासिक मनो- 
रंजक प्रश्न होगा। संस्कृत की वर्णमाला में इसको स्थान नहीं हँ। अस्तु । 


जेष अक्षर ऐसे हे कि कंठस्वर के मार्ग में ये पक्‍की भित्तियाँ हें। बिना फोड़ के हटाएं कंठ- 
स्वर बाहर ही नहीं आ सकता। जंसे, जिल्ला के मूलपर ही कंठस्वर को अटककर कूकार, तालू 
से जिल्ला लगाकर अटक करनेपर चुकार, जिद्लाग्न को मूरद्धापिर कगाकर अटकानेपर दकार, दाँतोंपर 
जिद्धाग्र लगाकर अटकाने से त्‌कार एवं होंठों को ही बंद करके अटकाने से पूकार। इनका उच्चार 
तो बिना किसी स्वर को उनके साथ जोड़े हुए हो ही नहीं सकता। निरे कूकार का, निरे प्कार का 
उच्चार हो ही नहीं सकता। इमें कोई स्वर अ, आ, उ में से जोड़ ही लेना होगा। इन्हीं पाँच 
अक्षरों में हकार मिलानेपर क्रमशः ख्‌. छू, ढू, थू, फ्‌ बनते हें। इन्हीं का ढीला उच्चार करने से 
गू, जू, डू, हू, बू और इन ढीले अक्षरों में हूक्यर मिला देनेपर घू, झू, ढू, धू, भू बन जाते हैं। 


कि 


इस सब विस्तृत वर्णन से यह सिद्ध होता हूँ कि वर्णमाला का बीज कंठस्वर में ही हूँ । 


वर्णमाल्य में स्वर तथा व्यंजन ऐसे दो प्रकार हें । पहले प्रकार में कृंठस्वर अपने आप दी्॑- 
कालतक बढ़ाया जा सकता हो। व्यंजन कंठस्वर को बंद करनेवाले अक्षर हें। उनका स्फोंट करके 
कंठस्वर बाहर निकलता हे। अ, इ, उ, इत्यादि स्वरों के दो-दो भेद-हस्व एवं दी्घ-देशी भाषाओं 
में एवं तीन-तीन भेद-हस्व, दीर्ष तथा प्लुत-संस्कृत में होते हैँ। ये स्वर अपनी मूल अबस्था सें 
हस्व ही होते हें। “अ” की दीघे अवस्था “आ” करके समझी जाती हे। वास्तव में “अ” अपने 
ही म्‌ 5 स्वरूप में बढ़ाया जा सकता हूँ। गाने में कभी-कभी यह उच्चार किया जाता हूँ। उदाहर- 
णार्थ, “बकऋनिरोहण' अर्थात्‌ “जिसके आरोह में निषाद स्वर वक्र होता हैँ ।” इसमें “व” का “वा” 
न होगा, उसका “वक्र निरोहण |” अआर्यात्‌ व अ क्र नि। रो ओ हू ण' ऐसा उच्चार किया जाता 
हँ। भाषा में “अ"” को कभी छंबा नहीं किया जाता। वरन्‌ शब्द के अंत में “अ” हो तो कभी-कभी 
उसको दवाया भो जाता है, जैसे राम, भरत, विचार इत्यादि। अस्तु। शेष सब स्वरों को उनके 
मूल स्वरूप में ही बढ़ाया जाता हँ जब उनको दीर्ष या बड़े कहा जाता है। व्यंजनों को ही ये हस्व 
दीर्घ दोनों प्रकार के स्वर जोड़ कर उनके प्रकार क का की, प पी इत्यादि हो जाते हैं । 


स्किय २८१ 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


संसार में अगणित वस्तु दिखाई देती हैं, अनेक सुनाई देती है, कुछ का केवल स्पर्श होता है, 
इन सब के नाम एवं उनके चरित्र इन्हीं अक्षरों से बने हुए शब्दों से कहे जाते हें । इनको शाब्द 
इसलिये कहते हैँ कि ये ध्वनि की अर्थात्‌ कंठस्वर की ही रचनाएँ होती हे । 


यहाँतक तो उच्छगास का कठ में होते हुए अटकाव के कारण कंठस्वर में परिवर्तत उसका 
वर्णो के स्वरूप में मुख से उदगार, एवं उसकी हृर्व दीर्घ कालावधि का विचार हुआ। 


अब देखना हूँ कि भाषा व्यवहार में कंठस्वर क्‍या कार्य करता हूँ। भाषा में शब्दों में आते 
हुए अक्षरों की हस्व दीर्ष कालावधि के अतिरिक्‍त कंठस्वर के उतार चढ़ाव का भी महत्व बहुत 
है । कंठस्वर की निरी एक ही एक ऊँचाईपर कोई वाक्य कहा जाय तो उसका परिणाम सुननेंवाले 
पर ऐसा होगा कि कोई पाठ पढ़ रहा हैँ । जबतक वाक्य में आनेवाले महत्वपूर्ण शब्दों के उच्चारण 
ऊँचे कंठस्वर में एबं जोर से, गौण शब्द नीचे कंठस्वर में और धीरे एवं इतर दब्दों के उच्चारण 
साधारण ऊँचाई में न किए जायंगे, तबतक भाषा में जान न आएगी। यही नहीं वरन्‌ कंठस्वर के उत्तार 
चढ़ाव लगातार जोड़ते हुए उसका प्रवाह, योग्य स्थान के अतिरिक्त अन्यतः, नः तोड़ते हुए भाषा 
बोली जाती है। मेरे विचार में वेदोक्त उदात्त, अनुदात्त एवं स्वरित ये क#ंठस्वर के चढ़ाव उतार एव 
उसके जोड़ के ही विशिष्ट नाम हैं। ऋग्वेद के पाठ में गायन नहीं था। केवल पठण था। अठएव 
उसमें कंठस्वर की इन तीन अवस्थाओं के स्थूछ स्वरूपों के अतिरिक्त गायनोपयोगी स्वरों का नाम 
निर्देश नहीं हें। और, मेरे विचार में, उदात्तानुदात्त स्वरित केवल उतार चढ़ाव एवं उनके जोड़ के 
नाम थे। इस उतार चढ़ाव में कोई निश्चित प्रमाण न था। साधारण भाषा व्यवहार में कंठस्वर 
के उतार चढ़ाव का प्रमाण नहीं होता। उसी प्रकार ऋग्वेद के पठण में उतार चढ़ाब प्रामाणिक 
न' होंगे। प्रत्येक मन्प्य अपने-अपने कंठस्वर के स्वभाव धर्म के अनुसार उतार चढ़ाव करतः होगा। 
हाँ, यह हो सकता हूं कि प्राचीनकाल से वेद मंत्रों की शिक्षा गुरुमुब से होती थी जिसके कारण 
उतार चढ़ाव की मर्थादाएँ परंपरागत रूढ़ि के बल स्थूल मान से निश्चित हो गई होंगी । जैसे पूजा, 
पाठ, जप इत्यादि की एक विशेष गूंज सब के कानों में भरी हुई होती हें और हर कोई उम्ती गूंज 
के साथ पूजा-पाठ करता रहता हूँ, उसी प्रकार वेद मंत्रों में कंठस्वर के उतार चढ़ाव स्थल मान से 
निश्चित हो गए हें। 


प्राचीनकाल में लिपि अस्तित्व में थी ही नहीं। उसका प्रचार होनेपर भी वैदिक वाझुमय 
जँसा शब्दसागर लिख डालना वर्षों का कार्य था। कागज भी उस समय थे नहीं। लिखों हुई प्रतिथां 
यदि हूं तो भी वे सारे देशभर में दस पाँच की अधिक न होंगी। इन्हीं कारणों से सब विय्याएँ गुरुमुख 
से सुनकर मुखपाठ ही करनी पड़ती थीं। 


हमारे बेद प्राचीन समय के बड़े-बड़े विद्वान ऋषि भुनियों के महत्वपूर्ण वाक्‍यों के भंडार हें । 
इंद्र, अग्नि, वायू, उषा, सरस्वती, वरुण इत्यादि देवताओं की स्तुति करते हुए उन्होंने उनके स्वभाव 
धमं, उनसे होनेवाले कार्य, और हानियों का स्पष्टीकरण किया हूँ जिससे वैज्ञानिक संशोधन का मार्ग भी 
दिखाई देता है। केवल वेश्ञानिक ही नहीं, आधिदेविक, आधिभौतिक, धामिक, सामाजिक, राजनीतिक, 
आयुर्वेदिक इत्यादि सब शास्त्र एवं काव्य, नादय, संगीत चित्रककादि शिल्पकलाओं का विचार भी इन 
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संगीत को उत्पत्ति 
छोटे-छोटे वाकयों में उन प्राचीन महापुरुषों ने किया है । इन्हीं वाक्‍यों के संग्रह को संहिता कहते हैं। 
ये वाक्य शिष्ष्यों को पढ़ाकर उनसे मुखपाठ कराए जाते थे। परंपरागत पठण कराते हुए उनको किसी 
लय में बाँधना आवश्यक हुआ अथवा ऐसा कहिए कि वे वाक्य लय की जिन-जिन रचनाओं में बने 
उनपर विचार हुआ और वैदिक छंदों की उत्पत्ति हुई। इधर मंत्राक्षरों की कालावधि, अर्थात्‌ लय 
के साथ-साथ कंठस्वर के उतार चढ़ाव पर भी चिचार हुआ और उदात्तानुदात्त स्वरित के द्वारा वे 
वेदमंत्रों की गूंज भी निश्चित हुई। किसी पाठ को मुखोद्गत करने में रूय एवं स्वरों की गूंज की 
आवश्यकता होती है। क्योंकि ये स्मरणशक्ति को बहुत सहायता देते हें। लू एवं स्वर मनुष्य” 
स्वभावतः उपस्थित रहने के कारण उनकी सहायत्ता होती हे। साधारण अंक भी पाठ करना हो तो 
छोटा बच्चा भी स्वभावतः कहि अथवा सुनकर कहिए स्वर॒ एवं लय की गूंज में उसको कहता 
रहता है। तब वे पाठ होते हू। बेदमंत्रों के छंद एवं स्वर रचना के मूल-तत्व ये ही हें। 


इस प्रकार वैदिक ऋचाओं से काव्यछंद एवं गेयच्छंद तथा स्वर रचना की उत्पत्ति हुई। 
ऋग्वेद के ही मंत्र स्वरालाप में जब गाए जाते हे तब उसे सामवेद कहते हें । सामवेद में 


लगभग सब मंत्र ऋग्वेद के ही हें। बहुत थोड़े स्वतंत्र हे। साम का अर्थ ही गाना हें । संगीत की 
शणतति इसीमें से हुई। 
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कालिदास ओर उनका काव्य वेभव 
गुर्ती सुब्रह्मण्य 


(१) 


पृष्पणु चम्पा नगरीषु लडद्धा। 
नदीयु गड्भा च नृपेषु रामः॥ 

योधित्सु रम्भा पुरुषेबु विष्णु:। 
काव्यषु माघ: कवि कालिदास:॥ 


जिस प्रकार फूलों में चंपा, नगरों में लछंका, नदियों में गंगा, राजाओं में श्रीरामचंद्र की, 


पुरुषों में विष्णु, काव्यों में माध काव्य ,सब से श्रेष्ठ है उसी प्रकार कवियों में महाकवि कालिदास 
का स्थान सब से .ऊँचा हूँ । 


(२) 

कुछ वर्ष पूं, वाराणसी नगरी में 'कालिदास-जयंती' मनाई गई थी। उसमें समस्त भारतवर्ष 
के विद्वान उपस्थित हुए थे। बहाँ के आयोजन में एक 'दीपदान” का भी उत्सव था। उसमें कालिदास 
का एक दीप स्तंभ रखा गया था जिसके चतुदिक्‌ समस्त भारत के अन्य कवियों को अपने अपने दीप 
प्रज्वलित करने का आदेश मिला। सब सहब॑ उस आयोजन में भाग छे रहे थे। वह बड़ा ही 
मनोरम दृष्य था। उसे देखकर ऐसा प्रतीत होता था कि कालिदासरूयी प्रचंड सूर्य के संमुख अन्य 
कविगण जुगन्‌ के समान टिसटिमा रहे हों। इससे बढ़कर कालिदास की महत्ता का झोतक और 
कौन-सा दृद्य हो सकता है ? 


कालिदास ने भारतीय साहित्य भांडागार को सदियों पूर्व के कविहृदय को जो उच्च कल्पना, 
जो मधुर भावधारा, जो मनोरम प्राकृतिक चित्र, जो भाषा का प्रसादगुण, जो आख्यानों का प्रवाह, 
जो सरसों का पूर्ण परिपाके, जो उपमाओं की छटा प्रदान की हूँ 'वह अन्यत्र कहाँ प्राप्य हँ। क्‍या 
कविता में, क्या नाटक में, क्‍या पद्च, क्‍या गद्य, क्‍या भाषा, क्‍या भावधारा, सभी में कालिदास की 
इस अमूल्य देन के कारण भारतीय साहित्य ही नहीं वरन्‌ संपूर्ण विश्व का साहित्य शताब्दियों 





कालिदास और उनका काव्य वैभव 


तक त्च्णी रहेगा। यह कालिदास ही के प्रभाव का फल है कि अठारहवीं शताब्दी का सब से महान 
कवि गेंटे शकुंतला को आदर्श मानकर अपने फास्ट नामक महाकाव्य को सुखांत बनाता हूँ और स्वयं 
बड़े गय॑ के साथ इस बात को स्वीकार करता हूँ ।भारतीय साहित्यकारों के लिये कालिदास केवल 
कवि न रहकर सतत-स्फूर्तिदायिनी शक्ति के रूप में परिणत हो गए। भवभूति और हर्ष के नाटकों 
की रचना कालिदास के नाटबसाहित्य को सामने रखकर हुई थी। ऋतुसंहार की देवादेखी कई 
तुकक्‍्कड़ कवियों ने षड्ऋतु वर्णन किए। मेघदुत की शैली को आधार मानकर सैकड़ों दूतक।व्यों 
का निर्माण हुआ। यहाँ तक कि आज भी प्रियश्रवास में हरिऔब जी अदने 'पवनदूत' वाले अंश के 
लिये कालिदास के ऋण से वंचित नहीं हं। 


(३) 


गत दो सौ वर्षों के अथक परिश्रम और अनुमंबान के पश्चात्‌ भी आज महाकवि क/लिदास 
का व्यवितगत चर्त्रि गाढ़ांधकाट में निमग्न है। कालिदास किश्व॒ शताब्दी में उत्पन्न हुए थे, उनकी 
प्रारंभिक शिक्षा किस प्रकार की थी, इन सब बातों का अभीतक्‌ पूर्णतया अनुसंधान नहीं हो सका हैं 
कुछ विद्वानों का मत हँ कि कालिदास ईसा से छठवीं शताब्दी में हुए थे जो भारतीय पुतनर्जागरति 
का यूग था। दूसरे' लोग मंदसोर शिलालेख के आधारपर चौयी शताब्दी में उनका समय निश्चित 
करते हें। भारतीय संस्कृति के परिषोषक विद्वानों' की यह निश्चित धारणा हैँ कि क्रालिदास प्रथम 
शताब्दी में हुए थे और विक्रम की सभा को सुझोभित करते थे, संभव हे कि कुछ दिनों बाद 
शेक्सपियर के समान कालिदास के अस्तित्व के संबंध में भी संदेह होने छगे । उनके जन्मस्थान 
तथ्रा जाति के संत्रत्न में भी काफी विवाद है। कालिदास” नामकरण से ही कुछ विद्वानों की धारणा 
है कि वे काली के दास होने के कारण बंगाली रहे होंगे । अलछका और हिमालय के वर्णन पढ़कर 
कई विद्वान उन्हें कश्मीर देशस्थ कहते हें। दूसरे विद्वान" उनको उज्जैन निवासी मानते हें । उनकी शिक्षा 
और अध्ययन के संबंध में किवदंती प्रसिद्ध हें कि वे पढ़ेलिखे बिलकुल नहीं थे। निरक्षर भट्टाचार्य 
श्रे। यह केवल सरस्वती का प्रसाद था जिसके कारण उनको सारी विद्याएँ अकस्मात्‌ प्राप्त हुईं। अस्तु 


कालिदास के वैयक्तिक जीवन के संबंध में कम सामग्री उपलब्ध हूँ । जो है। 
उसमेंभी विवादास्पद होने के कारण हमें विवश होकर कालिदास का चित्रण उनके काव्य-वैभव को 
लेकर करना होगा। कालिदास की मृत्यु हुए लगभग पंद्रह सौ व्ब व्यतीत हुए होंगे। पर महाकवि 
कालिदास आज भी अमर हें और सदा रहेंगे। ज्यों-ज्यों उनके इह लौकिक नश्वर शरीर के संबंध में 
विवाद उत्पन्न होते रहेंगे त्यों-त्यों उनका काव्य शरीर अत्यधिक उन्नति और अमरत्व की ओर अग्रसर 
' होता जायगा। महाकवि का जीवन उसके काव्य में अंतहित रहता हैँ। कालिदास का चित्रण 


न निननिननी जननी न नीनाननभ- नाथ ननननननगनमनपल न सनक ननम-+- 


१. मैक्समूलर, हरप्रसाद शास्त्री आदि। 

२. पाठक, कीथ आदि। 

३. आप्टे, एंस० के० राय०, सी० वी० वैध आदि। 
2. ६ 

५ 





. प॑० लक्ष्मीधर कॉल्ला। 
, पं० हरप्रसाद शास्त्री और 
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संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 
उनकी रचनाओं में अवलोकन से ही संभव हूँ। हमारे सामने यह प्रदन है कि उनमें कौन-कौन 


से ऐसे गूण थे जिनके कारण उनका प्रभाव चिरस्थायी रहा है। हमें उनके साहित्य भांडागार में उन 
विश्वव्यापी गुणों की खोज करनी हँ जिनके कारण उनकी स्थाति उत्तरोत्तर ह्विगुणित होती रही है। 


(४) 


कालिदास के काव्यवैभव के मूलाधार के जो उपकरण हें उनकी ओर यदि हम ध्यान दें तो हमें 
उनके बाहुल्य को देखकर अत्यंत आइचये होगा। श्रव्य और दृश्यकाव्य, प्रबंध और मुक्तक सब 
प्रकार की रचना कालिदास ने की हें । ऋतुसंहार कवि का स्फुट मुक्तक काव्य हैँ । मेधदूत खंडकाव्य 
हैं। कुमारसंभव और रघुवंश महाकाव्य हेँ। विक्रमोबशीय, मालविक।म्निमित्र और शकुंतला नाटक 
हू। ये सात कवि की प्रामाणिक कृतियाँ हेँ। इन्हीं को लेकर कवि का (ल्यांकन करता हैं । 


(५) 


महाकाव्यों का स्थान विश्वसाहित्य में सदा से ऊँचा रहा हूँ और रहेगा । अन्य काब्यों 
की अपेक्षा यह कवि की अमर कृति समझी जातो हूँ। महाकाव्य कई सर्गों में होता हैँ । इसमें एक 
नायक होता है जो देवता हो, उच्च कुल का हो या धीरोदात्त गुणों से युक्‍त क्षत्रिय हो। अथवा 
एक ही वंश के कई राजा हो सकते हें। श्ंगार, वीर या शांत में एक प्रधान रस होता हे। कालिदास 
ने दोनों प्रकार के महाकाव्य लिखें हें। कुमारसंभव प्रथम प्रकार कह जिसमें शिव और पाव॑ती 
का विवाह, कुमार की उत्पत्ति और उसके द्वारा तारकासुर के वध की रोचक कथा बड़े सुंदर ढंग 
से कही गई हँ। 


पर कवि की अभिलाबा इस प्रकार की रचना से संतुष्ट न हुई। उसने जगत्‌ के माता पिता 
शंकर और पाव॑ती जी की रति-कीड़ा कुमारसंभव के आठवं सर्ग में दिखलाकर घोर पाष 
किया था। उसकी सरस्वती तभी सार्थक हो सकती थी जब कि उसकी वाणी में कोई विशेषता होती । 
छोटे-छोटे कथानकों को लेकर विश्व साहित्य में अतंख्य महाकाव्यों की रचना हुई हूँ। प्रौढ़ कालि- 
दास को कथानकरूपी कृत्रिम आवरण से अपने एक महान्‌ कृति को हटाना था। उसे महकाव्य को 
वास्तव में एक महाक/व्य बनाना था। उसने महाकाव्य के अनुकूल एक छोटा-सा सुसंगठित कथानक 
न' लेकर रघुवंशियों का पूरा चरित्र लिया और सरस वर्णनों से भरकर उसमें रोचकता ला दी। 
विश्व-साहित्य में 'टेकनीक' था “रचना-प्रणाली 'की दृष्टि से यह महाकाव्य अपने टक्कर क। एक ही हूँ । 


कवि विनम्र होकर कहता हे कि “में मंद कितु कवियश का प्रार्थी होने के कारण उपहासा- 
स्पैद होऊँगा, क्योंकि मेरी दशा' उसी प्रकार हैँ जिस प्रकार एक बौना ऊँचे पेड़ से फल तोड़ने की 
इच्छा करता हैँ। महाकाब्यों के पूर्व में इस प्रकार को विनम्नता ही पूर्ण सफलता का द्योतक है । 


कुमारसंभव के निर्माण के पश्चात्‌ रघुवंश की रचना में कवि की वह दक्ा थी जो नदी से 
होकर समुद्र में जानेवाले नाबिक की होती हँ। जहाँ कुमारसंभव में कवि एक कथानक को लेकर 
उसीको सुचारु रूप से सजाकर हमारे सामने रखता हें वहाँ रघुवंश में वह कई कथानकों, कई वर्ण॑नों, 


२८६ 


कालिदास और उनका काव्य वेभव 


कई चरित्रों का भांडार खोल देता है। मेघदूत की रचन। में कवि ने अलकापुरी, पर्वत, नदी, महल, 
तालाब, वुक्ष आदि क वर्णनों में कुशलता प्राप्त की थी। ऋतुसंहार में ऋतुओं के वर्णन का चमत्कार 
दिखलाया, कुमारसंभव में एक कथानक को लेकर उसका सुंदर ढंग से वर्णन किया । रघुवंश में कथानकों' 
और वर्णनों' दोनों का सुंदर संमिश्रण और बाहुल्‍य है। 


(६) 


महाकाव्यों के समान द्‌श्यकाव्यों की रचना प्रणाली में कवि ने नूतनता हा दी हूँ। मालविका- 
ग्निमित्र में अग्निमित्र और मालविका की प्रेम कथा का वर्णन है। दोनों इसी लोक के प्राणी हें और 
दोनों का प्रेम भी इहलौकिक हँ। इस प्रेम में देवी हस्तक्षेप के लिये कोई स्थान भी नहीं हे। राजा 
की दूसरी राजमहिषी धारिणी और इरावती प्रेम में बाधा डालने के लिये काफी हैं। 


विक्रमोवंशीय में कवि ने विक्रम और उर्वशी नाम की अप्सरा का प्रेम दिखछाया। विक्रम 
इस लोक का राजा है और उवंशी स्वगंलोक की अप्सरा हूँ। दोनों का प्रेम, आकर्षण और अंत में 
विवाह हो जाता हैँ। इसमें मर्त्य और देवी व्यक्तियों का इसी लोक में संमिलन होता हैँ । 


अभिनज्ञान-शाकुंतल में राजा दृष्यंत और शकुंतला दोनों इसी छोक के निवासी होते हुए भी 
विभिन्न वातावरण में पल हेँ। दोनों का प्रेम भी लौकिकता से आरंभ होता हू और अंत में अलौ 
किक हो जाता हँ। यहीं कलाकार की महत्ता हे। मातलि महर्षि के आश्रम में दुष्यंत का, इंद्र के 
खत्र्‌ को मारकर लौटते हुए, शकुंतछा के साथ संमेलन होना कया ही उक्त लौकिक प्रसंग है ! महा- 
कवि गेट ने ठीक ही कहा है कि यदि कहीं पृथ्वी और स्वर्ग का संमेलन जिसे देखना हो तो वह शकु- 
तल्‍ा अबश्य पढ़ें। 


एंसा प्रतीत होता हँ कि कालिदास उत्कृष्ट महाकाव्य और उत्कृष्ट नाटक के निर्माण के लिये 
और उसमें सार्वभौमता छाने के लिये निरंतर अभ्यास करते रहे और अंत' में जाकर उन्हें सफलता मिली 
रघुबंश और शकुंतला में हमें उसमें टेकनीक का पूर्ण परिपाक मिलता है जिसके निर्माण में कवि को 
वर्षों बीत गए और जिसका प्रयोग वह डरते डरते अत्यंत विनम्नतापूर्वक करता हैँ । 


3 
टेकनीक के पश्चात्‌ यदि हम जा लें तो हमें कालिदास के चरित्रों की विभि- 
पता देखकर कम आइचर्य न होगा। शेक्सपियर इसी विभिन्न चरित्र-निर्माण के लिये समस्त 
यूरोप में पूजा जाता है। कालिदास किसी तरह इस विषय में शेक्सपियर से कम नहीं हें। कालिदास 
की चरित्र-पृष्टि में नरपति, राजमहिषी, मुनि-योगी, गुरुपुत्र, देकता, विदृषक कज्चुकी, देवकन्या, अप्सरा 
सारथि, योद्धा, मछआ, गायनाचाय सभी के लिये स्थान है। इनमें से प्रत्येक वर्ग के भी अंतर्गत 
प्रत्येक व्यक्ति के अपने विशेष गूण हँ जिनकी समता औरों से नहीं की जा सकती। राजा अग्निमित्र 


१. दिलीप और सिंह की कथा, रघु और विश्वामित्र की कथा, रामायण की कथा, लवकुश 
की कथा इत्यादि। 


२. रघ्वंशियों का वर्णन, समुद्र वर्णन, पवेत वर्णन, संगम का वर्णन इत्यादि । 
- २८७ 
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धीरोदातत नायक हें और मालविका से प्रेम रखते हुए भी सदा अपनी अन्य राजमहिषियों का ध्यान 
रखते हूँ। राजा विक्रम घीर रूलित नायक हेँ। वे उवंशी के प्रेम में इतने प्रमत्त हो जाते हें कि 
न मालूम क्या-क्या बकने छगतें हें। राजा दुध्यंत आखेटप्रिय कितु प्रेमोन्‍्मत्त हें। रघुबंश में तो 
विभिन्न प्रकार के राजाओं की मानो पंक्ति खड़ी कर दी गई हंं। रघुवंश के प्रथम सर्ग में स्वयं 
कवि का कथन हूँ कि में जन्म से निवेकादि संस्कारों से शुद्ध, फल की सिद्धिपर्यत कर्म को करने- 
वाले, सगुद्र पर्यत्त पृथ्वी का शासन करनेवाले स्वर्ग तक रथ के मारगंवाले, विधिपू्वके अग्नि में आहुति 
देनेवाले, इच्छानुसार याचकों का संमान करनेवाले, अपराध के अनुसार दंड देनेवारे, उचित समयपर 
सावधान रहनेवाले, सत्पात्र को दान देने के लिये घन को इकट्ठा करनेवाले, यश लिए के विजय 
चाहनवाले, संतान के अय॑ विवाह करनेवाले, बालकपन में विद्या सीखनेवाले, युवावस्था में भोग 
की अभिलाषा रखनेवाले, वृद्धावस्था में मुनियों के समान जीवन व्यतीत करनेवाले, अंत में योग से 
छरीर त्याग करनेवाले, रधुवंशियों के वंश का वर्णन करने लिये मुझ उन्हीं रघुवंशियों के यश्ोगानकी 
प्रसिद्धि के थ्वगने प्रेरित किया हैँ। यद्यपि मेरी वाणीका वैभव, मेरी काव्य-रचना-क्षमता स्वल्प ही हे 
दिलीप की तरह दूध्त॒रों के लिये जीनेवाले, रघु के समान दानशीलू, अज के समान सुदर,दशरथ के समान 
दुढ़श़्ती, और राम के समान सर्वगुणसंपन्न नृपति, क/लिदास-काव्यको छोड़कर कहाँ एकत्र मिलेंगे पावंती 
और सीता के समान पतिब्रता पत्नी, शकुंतला की तरह सुंदर अबोध प्रकृतिपुत्री, धारिणी के सदृश 
दाक्षिण्ययुक्ता राजमहिषी, सुदक्षिणा के समान सेवापरा नारी, कालिदास के काव्य-भांडागार में ही प्राप्त 
हो सकती हैं। 


कालिदास ने केवल वर्गों का वर्णन नहीं किथा वरन्‌ प्रत्येक वर्ग के अंतर्गत अपवादों का 
भी उल्लेख किया हूँ। कव्ब, मारीच, दुर्वासा, नारद, वशिष्ठ, विश्वामित्र वाल्मीकि, सभी वीतराग 
हैं। पर सब में अंतर हे। कण्व कुलपत्ति हूँ, मारीच योगी हें, दुर्वासा क्रोव की मूर्ति हे। नारद 
बहुधंधी हें, वशिष्ठ शांतिप्रिय हें, विश्वामित्र राजबि हें, वाल्मीकि आश्रमवासी हेँ। मुनिवर्ग के होते 
हुए भी सब में अलग-अलूग विशेषताएँ हें। तारकापुर के समान बलशाली असुर, इरावती के समान 
ईर्ष्याल रमणी, गणदास के समान गायताचार्य, भरत (सर्वदमन्‌ ) के समान बीर बालक कालिदास की सृष्टि 
को छोड़कर और कहाँ मिलेंगे। कालिदास की चरि्त्रि-सुष्टि में सभी वर्ग के और सभी जाति के छोग हें। 

(८) 

यह तो हुई मानव-समाज के चरित्र-चित्रण की कथा। पर कालिदास की कला मानव-समाज 
के चरित्र-चित्रण तक सीमित न' रही। वह प्रकृति-वर्गण की ओर अग्रसर हुई। प्रकृति का वर्णन 
कवियों ने दो प्रकार से किया हैँ। एक तो प्रकृति का वर्णन प्रसंगवशात्‌ किया जाता है, जैसे 
वाल्मीकि ने किप्किधाकांड में शरद्‌ ऋतु का वर्णन किया हूँ। दूसरे प्रकृति का वर्णन प्रकृति-वर्णन 
की दृष्टि से ही किया जाता है। कालिदास में दोनों प्रकार के वर्णन मिलते हें। भारतीय साहित्य में 
दूसरे प्रकार के प्रकृति-वर्णन का मूलसत्रोत कालिदास को ही कहना पड़ेगा। 


ऋतुसंहार और मेघदूत की रचना प्रकृति-वर्णन' की दृष्टि से ही हुई हैँ । ऋतुसंहार का प्रारं- 
भिक इलोक ही प्रीष्मऋतु का कैसा मूत्तिमान्‌ चित्र सामने छाकर खड़ा कर देता हें। हे प्रिये, यह 
श्रीष्म ऋतु आ गई हूँ जिसमें कि सूर्य बड़ा ही प्रचंड रहता हैँ, सदा चंद्रमा की अभिलाषा (शीतछूता 
के लिये) रहती है, जल नित्य-स्नान॑ से कम हो चला है। सायंकाल बड़ा ही रमणीक प्रतीत होता 


छ 
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हैँ और कामदेव का प्रभाव दांत हो चुका हूँ ।” एक चित्रकार जिस प्रकार अपनी तूलिका से चित्र को चित्रित 
करता हूँ उसी प्रकार ग्रीष्मऋतु का बड़ा ही सुंदर चित्र खींचा गया हे । कालिदास ने ग्रीष्म, वर्षा, दरद, हेमंत, 
शिशिर और योद्धा ऋतुराज वसंत--पड्ऋतु का वर्णुन प्रिया को संबोधित कर बड़े सुंदर ढंग से किया है । 


मेषदूत में प्रकृति-बर्णण के साथ-साथ एक और विशेषता है। एक यक्ष को अपने अधिकार 
में प्रमत्त होने से अलफा से एक वर्ष के लिये मृत्युलोक जाने का दंड मिलता हैं। वह राम- 
गिरि परवेसपर एक आश्रम बनाकर रहने लगता है। वह अपनी स्त्री के वियोग से दुखी होकर मेघ 
से अपना संदेश ले जाने के लिये प्रार्थना करता हूँ । यही इसकी कया हे। यहाँ कवि प्रकृति के जड़ तथा क्र 
रूप को देखना नहीं चाहता वरन्‌ उससे सहानुभूति की अपेक्षा करता हे । प्रकृति केवल जड़ नहीं है वरन्‌ 
चेतन भी है। भात॑ और पीड़ितों के लिये वह शरणदायक हूँ। हमें स्मरण रखना चाहिए कि श्रीरामचंद्रजी 
को किष्किंषा पर्वत पर प्रियावियोग से इसी मेघ ने दुखित कर दिया था। वाल्मीकि ने उसके कष्टदायक 
स्वरूप को हमारे सामने रखा था पर कालिदास उसके सहानुभूति-प्रदायक स्वरूप को सामने रखते हे। 


कुमारसंभव के प्रथम सर्ग के प्रारंभ में ही हिमालय का वर्णन सोलह छ्लोंकों में किया 
गया है। रघुवबंश में प्रकृति-वर्णन के कई प्रसंग हें। पंचम सर्ग में प्रात:काल जब बंदीजन अज को 
जगाना चाहते हें तब प्रभात का वर्णन, बड़ा ही सुंदर किया गया है । रघुवंश का त्रयोदश से तो प्रकृति-वर्णन 
के लिये प्रसिद्ध हे ही | समुद्र, गंगा-यमुना का संगम, चित्रकूट आदि के वर्णन, विशेष उल्लेखनीय हे। 


कालिदास की कला ज्यों-ज्यों उत्तरोत्तर वृद्धि को प्राप्त होती गई त्यों-त्यों प्रथम प्रकार का 
प्रकृति-बर्णन अधिकाधिक पाया जाने लगा। शाकुंतल के छठे अंक में राजा के दुख से दुखी होफर 
प्रकृति ने अपने साज त्याग दिए थे। “आज मंत्री में फलों का लगना बंद हो गया, कुरबक की कली 
पनपने ने पाई, शीतकाल जाने१र भी कामदेव ने डर के मारे अपने तरकस से बाण नहीं 
निकाले ।” १ विक्रमोर्वशीय में राजा विक्रम, मयूर, कोकिल, हंस चक्रवाक, भ्रमर, गज, पर्वत, नदी 
और कुरंग, सब से अपनी प्रेयसी के संबंध में पूछता हुआ उनकी सहानुभूति को प्राप्त करता हैँ।” 


कालिदास न प्रकृति-वर्गन में किसी को नहीं छोड़ा। पर्वत, ऋतु, नदी, तालाब, दिन, प्रात:- 
काल, मध्याह्न,' सायंकाल,' रात्रि सब का वर्णन किया और जिसका भी वर्णन किया उसका एक चित्र, 
सफल कलाकार के समान सामने खींच दिया हें । 


(९) 


उपर्युक्त काव्य-वैमव के दिग्दर्शन से जो सारांश निकलता है वह हे कालिदास का जीवन- 
दर्शन॥ कालिदास का जीवन-दर्शन क्‍या था? कहा जाता हैँ कि कालिदास ने अपनी रचनाओं में 


१. विक्रमोवंशीय अंक ४, इलोक ११। 
२. मालविकार्निमिज्र अंक २, इलोक १२। 
« ३. शाकुतल अंक ३, इलोक २५। 
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कालीदास भौर उतका काय्य वैभव 


श्रृंगार को अत्यधिक स्थान दिया हूँ। इससे क्‍या यह निष्कर्य निकलता हैँ कि कालिदास का उद्देश 
यही था कि मनुष्य के जीवन का लक्ष्य खाना-पीना, सुख से रहना और मर जाना है। 


डा० बिटेडेल कीय महोदय लिखते हे '--“कालिदास की कृति सूंदर होनेपर भी उसमें जीवन 
और निथति के ऊँचे विबयोंपर प्रकाश नहीं डाला बया हूं ।. . . . . गेढे भौर विलियम जोन्स की प्रशंसा 
सान्‍्य अवद्य हूँ पर हमें इस बात को न भूल जाना चाहिए कि उसका दर्शन ब्राह्मण धर्म से आबद्ध है 
उसके विचार में मनुष्य नियति से शासित होता हँ जो उसके कर्मों के परिणाम हें। पर उसे संसार 
एक दुख का समुद्र हँ--इस बात का आभास न था, न उसे जनता की भथंकर दक्षा से सहानुभूति 
थी, न वह अन्याय को समझ सकता था।” 


कीथ साहब का यह कयन कि कालिदास का दर््नन बहुत संकीर्ण था हमें ठीक नहीं मालूम 
होता। माना कि कालिदास ब्राह्मण धर्म के अनुयाथी थे। पर उस समथ के ब्राह्मण॒धर्म के समान 
आज भी कोई व्यापक धर्म नहीं हे। जन्मना जायते शूद्र:' संस्काराद्विज उच्यते--जन्म से प्रत्येक 
पुरुष शूद्र होता हँ और संस्कार से ब्राह्मण कहलाता हँ। इससे बढ़कर व्यापक कौन-सा धर्म होगा। 
संस्कार चाहे पूर्व जन्म के हों या इस जन्म के। कारण और फल--संस्क।र और उनके फल---दोनों 
का संबंध तो आदिकाल से चला आ रहा हैँ । 


अब रही बात जनता के दुःख के साथ सहानुभूति प्रदर्शन आक्षेप की । कालिदास कवि थे, 
इतिहासकार नहीं। कालिदास का कथन था कि भाग्य या देवी शक्ति के प्रभाव से बड़े-बड़े देवता 
और राजबि तक बचे नहीं हे तब हम ऐसे लोगों की क्‍या गिनती हे। भगवान्‌ शंकर के नेत्र की 
ज्वाला से कामदेव भस्म हो गया, दुर्वासा के शाप से शकुंतछा को कष्ट झेलने पड़े, और भाग्य का 
ही खेल था जिसके कारण श्रीरामचंद्रजी को चौदह वर्ष का बनवास सहना पड़।। सीताजी को 
दूसरे वनवास की तैयारी करनी पड़ी। अज की स्त्री की मृत्यु जब नारद की माला के पड़ने से हो 
जाती हँ तब अज उस दुख में प्रजापालन के आदर्श को सामने रखकर अपने शरीर को जला नहीं 
देता। इसका निष्कर्ष यही निकलूता हे कि संसार में कर्तव्य का महत्व सब से ऊँचा हूँ। मनुष्य जीवन 
में यदि कही संतोष लभ्य हँ तो वह कर्तव्यपालन में हू । यदि वह दुख के भार से आतक्रांत होता हूं 
तो उसके जीने के लिये कोई जगह न रहेगी। क्‍या जीवनदर्शन के लिये कालिदास की यह बहुत 
बड़ी देन नहीं हैँ ? 


(१०) 


अब हम लेख के उस सोपानयर आते हें जिसमें कालिदास के कवित्व का निष्कर्ष स्पष्ट 
प्रकट होता हूँ । 


मस्तिष्क और हृदय क॑ विकास की चरम सीमा में ही कवित्व की पराकाष्ठा है। जिसमें 
दोनों का संतुलित संमिश्रण हो उससे बढ़कर संसार में कौनसा महाकवि हो सकत। है। मस्तिष्क का चरम 
विकास उच्च कल्पना में हँ और हृदय का चरम विकास हृदयोद्गारों की प्रबलता में। कालिदास 


१. संस्कृत साहित्य का इतिहास, पृष्ठ २६०। 
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में दोनों का सूंदर संमिश्रण है । रघुवंश के त्रयोदश सर्ग में गंगा-यमुना के संगम वर्णन में मस्तिष्क 
के विकास की पराकाष्ठा हें। कवि का कथन हूँ :-- 

“श्री रामबंद्रजी श्री सीताजी को संबोधित करके कहते हें कि "हे प्रिये, यमुना की लहरों 
से मिश्रित गंगा के तरंगों को देखो जो कहीं इंद्र नीलूमणियों से गुथी हुई मोती की लड़ीके समान 
हैं, कहीं नील. कमलों से युक्त ब्वेतपशों के समान है, कहीं काले हंसों से मिली हुई मानसरोवर के 
इवेत हंसों की पंक्ति सी हे, कहीं सफेद चंदन से मिले हुए काले अगरु के सदृश है, कहीं काली छाया 
से युक्त चंद्रमा की स्वच्छ प्रभाव सदृश हैं। कहीं शरद्‌ ऋतु के सफेद बादलों के समान है जिसके 
अंतर्गत्‌ नीलाकाश स्पष्ट परिलक्षित होता है, और कहीं काले सर्पों से लिपटे हुए श्फेद भस्म के 
अंगराग से अंजित श्री शंकर के शरीर के सदृश हैं ।/” 


यहाँ उपमाओं की लड़ी लगा दी गई हँ। एक के बाद दूसरी उपमा ऐसी प्रतीत होती हैं 
मानों कल्पना झत्री वायुयान में बैठकर कवितारूपी पक्षी स्वर्ग में विहार करने जा रहा हो। 


हृदथ के भावनाओं क्षेत्र शकुंतला नाटक के उन चार इलोकों में मिलता हे जिसमें 
महषि कण्व शकुंतछा की बिदाई के अवसरपर अपने हृदयोद्गारों को व्यक्त करते हे। कालिदास 
के मतानुसार जब एक तयस्‍्वी के हृदय को पुत्री का ससुराल जाना इतना पीड़ा देता है, तो गृहस्थ। 
का क्‍या हार होता होग। । इस इलोक चतुष्टय में कालिदास की भावा भावों की अनुचरी होकर 
हृदयोद्‌गार के क्षेत्र में विचरण करने रगी। 


क्या भाषा का प्रवाह, क्‍या भावनाओं की अभिव्यक्ति कया हृदयोदूगार की मामिकता प्रत्येक 
क्षेत्र में कालिदास का काव्य वैभव इतना प्रशस्त है कि उन का स्थान केवल भारतवर्ष के महाकविर्श: 
में ही अत्यूच्च नहीं है वरन्‌ संभार के महाकवियों की श्रेणी में भी किसी से पीछे नहीं हे। 


#८९१५ 
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धर्म और दर्शन 
शुकदेव चोंदे 


धामिक अनुभवों में दार्शनिक मीमांसा की भी कोई संभावना हैँ यह धर्म के दर्शन के अध्येता 


के संमुख प्राथमिक प्रश्न उपस्थित होता हूँ। दार्शनिक अनुसंघान न तो अनुभव की प्रसूति करता हूँ 
और, न उसके अभाव का ही निर्देश करता हं। उसे तो जीवन किया अनुभव की स्थिति मूलतः 
अपेक्षित हैँ क्योंकि दाशंनिक मीमांसा तो अनुभव का ही युकति संगत विश्लेषण हूँ। इसप्रकार दाश 
निक का कार्य अनुभव-विशेष द्वारा व्यक्त नियमों और सिद्धांतों का सम्यक स्पष्टीकरण ह। ऐसा करने 
मे वह अनुभव-मात्र का विश्लेषण और उसमें सब्निहित सिद्धांतों क। स्पष्टीकरण कर देता है। निस्सं- 
देह इस व्यापार में उसे अनुभव के विषय में मूल्यांकन करना पड़ता हे। यहींपर विचार-कार्य की 
उपयोगिता और आवश्यकता का प्रइन उठता हे और यह निश्चित किया जाता है कि सत्यासत्य म 
में क्‍या भेद हे, शिव एवं अछिव में क्‍या अंतर हेँ। इस मूल्यांकन में त्क-बुद्धि अपने समक्ष एक 
एसा निकष अथवा मापदंड स्थिर कर लेती हैँ जिसके आधारपर मूल्यांकन होता हे एवं अनुभवों 
॥ै एक क्रमिक परंपरा बन जाती हेँ। यह प्रणाली मूलतः मानसिक नहीं, ताकिक हूँ; और यदि तके- 
ब॒द्धि से प्राप्त (संमत) विश्लेषण किवा मूल्यांकन का महंत्व हम न स्वीकार करें तो धर्मेक्षेत्र में 
अथवा अनुभव के किसी क्षेत्र में दाशनिक मीमांसा की चर्चा असंगत हो जायगी। तर्क-इद्धि की 
क्षमता में संदेह करनेवाला व्यक्ति बड़ा द्रष्टा भले ही हो कितु वह दा्निक नहीं हो सकता। 


यहाँ जो दुष्टिकोण लिया गया हैँ वह इतना स्पष्ट है कि सामान्यतः: इसका निरूपण अना- 
वश्यक प्रतीत होगा। कितु दर्शन साहित्य का इतिहास बहुत आंचों में प्रायः तर्कबुद्धि और अनुभव 
के बीच विरोध की भीमांसा का इतिहास रहा है। सच तो यह हैँ कि तकंबाद और अनुभववाद में 
प्रातिभासिक विरोध के कारण घमंगत क्षेत्रों में दार्शनिक मीमांसा की चर्चा अनर्गल हो जाती हे । 
प्राच्य दाशंनिक प्रणाली एवं पारचात्य दाशनिक विचार धाराओं को देखने से यह बात और स्पष्ट 
हो जाती हूँ। बड़े-बड़े दार्शनिक और धमंविद्‌ भी इस विरोध बुद्धि से अछूते नहीं रहे हें। अतएवं धर्म- 
शास्त्र (फिलास्फी आफ रिलीजन) के अध्येता के लिये इस विरोध का निराकरण आवश्यक 
हो जाता है और जबतक इस विरोध का मूल कारण वह व्यामोह जो. द्वैतमात्र का आधार हूँ दूर 
नहीं होता तबतक हमें यथार्थ की श्ाँकी भी नहीं प्राप्त हो सकती चाहे हम उसे सुंदर और आनंद- 
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समय समझ्षकर कितना भी लालायित हो उठें। अतएब धर्ंशास्त्र की संगति के विरुद्ध आपत्तियों का 
सामना करना ही है । ये आपत्तियाँ तीन दिशाओं से उद्भूत होती हें । प्रथमतः ऐसे छोगों की ओर 
से जो धर्म को अपौरुषेय मानते हैं, दूसरे रहस्यवादियों की ओर से। धर्म और धम्मंशास्त्र का अंतर 
तो स्पष्ट है । एक एक घटना का निर्देश करता हे और दूसरा उस घटना के आधारभूत सिद्धांतों 
का विदलेषण एवं मूल्यांकन करता, हें । यदि संसार के रहस्य-साधकों के अनुभवों पर दृष्टि डाली जाय 
तो दिखाई पड़ता हें कि चाहे उनमें देशकाल परंपरा और कमंकांड संबंधी कितने भी और क॑से भी 
अंतर क्‍यों न हों उनकी बानियों' (वाणी) एवं सिद्धियों सें एक आँतरिक साम्य हू जिससे हम 
चमत्कृत हो जाते हें और जो इस बात की ओर संकेत करते हें, कि धर्म न तो कुछ सिद्धांतों का 
स्वीकरण हूँ और न रूढ़ियों किया पूजाविधियों का अनुसरण । यद्यपि इन सब का संसार की विभिन्न 
धर्म परंपराओं में महत्वपूर्ण स्थान रहा है और इसके द्वारा साथकों को प्रारंभिक अवस्था में 
प्रेरणी और साहाय्य प्राप्त होता रहा है। धर्ष तो जीवन-संबंधी एक. जीवन व्यापी अनुभव हँ-- 
यथार्थ के स्वभाव का दर्शन और उसका अनुभव। प्रत्यक्ष ज्ञान की भांति वह बिना किसी 
माध्यम के सीधा प्राप्त होता हे और इसीलिये हिंदू घमंशास्त्र में उसे स्वत: सिद्ध माना जाता है 
जबतक कि वह किसी अपर घटना (अनुभव) के द्वारा बाघित न हो। 


आज विज्ञान की अभिवुद्धि ने मानव प्राणी के समक्ष अपनी अनेक देशीय सिद्धियों के द्वारा 
जो चकाचौंध उपस्थित कर दी है और उस विमूढ़ता के फलस्वरूप उसकी अज्ञात मनः:स्थिति, मनो- 
गति और मनोदणा के कारण रहस्यसूलक अनुभवों में विजातीय बातों का जो समावेश संभव ही 
गया है उसके कारण रवतः सिद्धि अनुभू्नियों का महत्व कम हो गया है। अज्ञात मन की प्रतिक्रियाएँ 
चेतन-व्यापार की विभिन्न पुकारों के साथ इस तरह संमिश्चित मिलती हें कि सत्य का असत्य से वास्त- 
विक का भिथ्या से और ऊँच का नीच से पृथक्‍्करण असंभव-सा हो गया हं। हमें प्रत्यक्ष साक्षात्‌ 
से ज्ञान की जो प्रतीति होती हं उसे सत्य साक्षात्‌ के रूप में स्वतःसिद्ध मानकर स्वीकार नहीं किया 
सकता। कहीं भावना-मात्र की वेदीपर सत्य और संगति का बलिदान न हो जाय इस हेतु यह 
देखना चाहिए कि हमारे अनुभव में किवा तज्जनित ज्ञान में कहीं किसी प्रक/र की नुटि की संभा- . 
बना तो नहीं थी। यह संभावना धपगत रहस्यपूर्ण अनुभूतियों के संबंध में अधिक हो जाठी है क्योंकि 
ऐसी दछ्ा में देव-साक्षात्‌ की आनंद भावना ही हमारे लिए आवरण और तनिम्न' कोटि की सामान्य 
घटनाओं के लिये अवगुंठन बन जायगी। मनोविश्लेषण के प्रसिद्ध प्रवतंक 'फ्रायड' ने इस प्रसंग में 
बड़ा चुभता हुआ परिहास किया हैँ। उसने कहा हैँ कि ऐसी स्थिति में साधकों के समक्ष उनके 
अज्ञात मनःक्षेत्र में से कोई परिदलित ग्रंथि उसी प्रकरर प्रस्फुटित हो जाती हूं जैंदे बच्चे अपने मन 
की बातें वाह्य जगत्‌ में देखन लूग जाते हैं। धर्मंगत अनुभूवियों के क्षेत्र में इस प्रकार की अनीप्सित 
संभावना अपेक्षाकृत अधिक संभव होती हूँ । अतएव तकंबुद्धि के लिये यहाँ सब से आवश्यक क्रिया- 
क्षेत्र हैं । 


मीमांसा बुद्धि की आवश्यकता के साथ-साथ उसकी महिमा भी प्रतिपादित हो जाती हे । 
धम्मक्षे; में प्रयृक्‍त दृष्टिकोण एक मनःस्थितति हैँ न कि केवल भावमयी स्फुरण किया कल्पनागत आन- 
न्दस्थिति । वह तो ह॑ हमारी आत्मा, हमारे सच्चे और पुंजीभूत व्यक्तित्व की केंद्रीय सत्ता, यथार्थ 
के समक्ष उसके साक्षात्‌ से उद्भूत संपूर्ण उत्सर्ग, सबकूछ न्‍्योछावर करती हुई प्रतिक्रिया । व्यक्ति 
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और यथार्थ के बीच किसी माध्यम के व्यवहन होने की चर्चा करना ही असंगत कल्पना हेँ। यह 
सत्य है कि व्यक्ति की यह दक्षा असाधारण है और इसी हेतु सत्यासत्य के विवेक के लिये इस 
दशा का परीक्षण आवश्यक हूँ। इस परीक्षण कार्य के लिये तकं-बुद्धि का माध्यम आवश्यक हो जाता 
हैं। स्पष्टत: घ॒र्म और धर्मशास्त्र के दृष्टिकोणों की भिन्नता भी स्थापित हो जाती हैँ। यह भद 
मौलिक है और घर्मशास्त्र के अध्येता का दृष्टिकोण यह परीक्षण वाला दृष्टिकोण है। इस विमर्श 
से यह बात सिद्ध हो जायगी कि जागरूक प्राणी को अपनी भक्त श्रद्धा और विश्वास में समालोचक 
बुद्धि को समाविष्ट रखना चाहिए। 


है धर्म और धर्मशास्त्र के भेद के स्पष्टीकरण के बाद धर्मश्षास्त्र की उपादेयता प्रतियादित हो 
जानपर धम्मंशास्त्र की विरोधो धाराओं का विश्लेषण एवं निराकरण शेष रह जाता हैँ। ऊपर कहा 
जा चुक। हैँ कि विरोध के तोन उद्गम हें। प्रथम विरोधी धर्म के अपौरुषेय होने के सिद्धांत की 
शरण लेते हें; उनका कहना हे कि धर्मतत्व स्वयं भगवान्‌ द्वारा प्रतिपादित होते हें। अतरव उसके 
विषय में संशयात्मिका बुद्धि के लिये न कोई गुंजाइश हे और न कत्तंव्य है। ऊपरी तौरपर यह दुर्ग 
अभद्य प्रतीत होता हें, क्‍योंकि पूर्वपक्ष को प्रतिज्ञा ही के अनुसार वाणी और बुद्धिपर ताला लग 
जाता हूँ। कितु यह दुर्ग परीक्षण के समक्ष नहीं ठिक सकता। संसार के विभिन्न धर्मों को आस्थाएँ 
किया आधार (और ये सब अपौरुषेय संवाद रहते हें) परस्पर विरुद्ध पाए जाते हें। फिर तो परी- 
क्षण-बुद्धि का कार्यक्षेत्र प्रणस्त हो जाता हे और धर्मशास्त्र की उपादेयता के संबंध में दो मत नहीं हो सकते । 


जब द्र॒ष्टा (ऋषि) देवत्वसियु में अपने को (अपनी सत्ता को) खो बे ता हे तब उसका 
स्वानंद-स्थिति-विषयक जो वाक्‌-प्रस्फुटन हो पड़ता हे वही धर्म के इस अपौरुषेयत्व का आधार होता 
हँ। अनंत-सत्य-संबंधी यह अनुभूति जहाँ ऋषि के स्वयं अपने आनन्त्य की बोधिका हे वहीं वह व्यवहा- 
रिक सीमाओं से परिबद्ध वाणी का आश्रय लेती है जब महात्मा भव-सागर के अन्य प्राणियों के 
कल्याण के लिये उन्हें अपनी अनुभूति की करोड़ में प्रश्रय देना चाहता हैँ । भाषा की 
संकेतात्मक कोटियाँ ही ये सीमाएँ बन जाती हें। यहाँ विचारणीय बात यह हूं कि विभिन्न देशों के 
विभिन्न द्रष्टाओं ने एक ही सत्य के विषय में विभिन्न प्रकार के संकेतों का प्रयोग किया है । एक तो 
द्रष्टा स्वयं अपने मनोविकारों के अनुक्षार ही संकतों का प्रयोग करेगा, दूसरे उसके श्रोता अपनी- 
अपनी मन:शक्िति के आधारपर उन संकेतों का अर्थ समझने का प्रयत्न करेंगे। इस प्रकार किसी एक 
सर्वमान्य मापदंड के अभाव में वचनारण्य से ज्राण देने के निर्मित्त बुद्धि और मीमांसा की आवश्यकता 
प्रायः स्वतःसिद्ध हो जाती हूं। व्यक्ति की मनःशक्ति सांस्कृतिक परंपरा और सामाजिक वातावरण 
के उस अंश से पैदा होती हो जिसे वह अपना लिए रहता हूँ और उसे अपने अनुभव की बात कहने 
के लिये जिन संकंतों का आश्रय लेना पड़ता हैँ उनका श्रोता अपनी मनःशक्ष्िति के अनुसार अर्थ 
लगाता हँ। जो कुछ “बचनामृत” में महात्माओं से प्राप्त होता है उस पर हमारी मानसिक स्थिति का 
मुलम्मा अवद्य लग जाया करता हँ। गोस्वामी तुलसीदाध् ने कहा हँ--जाकी रही भावना जैसी। 
हरिमूरति देखी तिन तैसी।' स्वयं भगवान ने गीता में घोषणा की हँ--ये यथा मां प्रपच्चन्ते तांस्त 
थैब भजाम्यहम्‌ । 


ऐसी परिस्थिति में हमें इस अन्य-भावना से मुक्ति लेनी हँ कि धर्म के संबंध में जो अपीद- 
२९५ 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


य हैं वह स्वयं प्रकाश हे और मानस की पहुंच के परे की बात हूँ। मानव बुद्धि यह स्वीकार ही 
नहीं कर सकती कि भगवान्‌ कहीं बैठे-जेठे अपने उपासकों को दर्शन देकर उन्हें अभिभूत कर देते हें 
और उनका कल्प हो जाने पर विशेष प्रकार की भाषा निस्सरित होती हे तया इस प्रकार के निस्स- 
रणों को संग्रहीत करके जो धर्म-प्रवतेन किया जाता हे वह अंधा होकर मान लेने की चीज है। कि 
साधक के कल्प की कथा को अमान्य नहीं कहा जा सकता। जैसे हम उसकी बात मानने में स्वतंत्र 
है बसे ही वह भी हमारे खंडन मंडन की परवाह नहीं करेंगा। अनुभूति तो संसार भर के लोगों 
के तर्कों के समक्ष अडिग रहती हूँ कितु यह तो सर्वेमान्य हैँ कि धर्म के अपौरुषेय होने 
पर भी उसका ज्ञान कोई स्थिर वस्तु नहीं हो सकता। ऐसा मान लेने पर तो असीम भगवान्‌ के 
ज्ञान को सीमित मानना पड़ जायगा और इसप्रकार स्वयं भगवान्‌ की अनंतता को ठेस लगेंगी। 
यहाँ पर प्रोफेसर राधाकृष्णन का एक वाक्य बहुत ही संगत होगा--यचपि अतीत के यूगों में ऋषियों 
की आत्मओं में जो भगवान्‌ की वाणी की प्रतिध्वनियाँ हुई हे वे अत्यंत बहुमूल्य हें तथापि हमें यह 
ध्यान रखना चाहिए कि भगवान्‌ ने कभी अपनी बूद्धिमत्ता (ज्ञान) और प्रेम का संदेश देना समाप्त 
नहीं किया और इस विचार से उन प्रतिध्वनियों के लिये हमारे आदर की भावना कुछ संयत्त ही 
जायगी ।' 


एक बात और हे। हिंदू-धर्म श्रुतियों तक को विशेषणों के साथ मानने का आदेश हूँ। 
अर्वाचीत युग में भामतीकार श्री वाचस्प्ति मिश्र ने घोषणा की हे--तात्पयंवतीश्षुतीभ्रत्यक्षात्‌ बलवती 
श्रुतिमात्रम।' तक-संगति की महत्ता के प्रतिपादन में इससे बढ़कर साहसपूर्ण उक्ति किसी: आ- 
स्तिक विद्वात्‌ की छेखनी से कदाचित्‌ ही निकली हो। बात भी सच हूँ। द्रष्टा अपनी अनुभूति के 
विषय में जो कुछ कहता है उसे सत्य का, जीवन का, प्रतिरूप मात्र समझना चाहिए। इन उक्तियों 
द्वारा हगें विशिष्ट आत्माओं के विशिष्ट आध्यात्मिक अनुभव मिलते हे। जिनमें सत्य एवं यथार्थ का 
पुट अधिक रहता है इस दृष्टिकोण का परिहार असंगत है। अनएव धर्म के विषय में शास्त्रीय 
बद्धि धर्गणास्त्र की संभावना ही नहीं उसकी उपादेयता भी सिद्ध हो जाती हैं। 


दूसरी आपत्ति (विरोध ) रहस्यवादियों की ओर से उठती हूँ । इनका कहना हैं कि अनुभव- 
व्यक्ति का धामिक अनुभव-एक अनुपम, अद्वितीय बात हें। यथार्थ, जिसका रहस्य साधक को 
साक्षान्‌ होता है, और जिपके साथ वह अपनी आनंद-स्थिति में तादात्म्य का भान करता हैँ किसी 
भी प्रकार के विक्ल्प-संकल्प के परे हँ। इसके विषय में कुछ भी नहीं कहा जा सकता, वह अनिवे- 
चनीय है । “यतों वाचो निर्वेतन्ते अध्राप्यमनसासह” किवा “शान्तोथ्यमात्मा'। ये साधक चाहे जो कहें, 
इनके विषय में यदि मीगांसा को चुप कर दिया जाता है तब तो कुछ भी कहा जा सकता हैँ। 
तकंशील बूद्धि को चुप कर देने के ,लिये इतना ही पर्याप्त हो जायगा कि वहाँ बुद्धि की कोई गति 
ही नहीं। फिर तो मनमानी उक्तियों के अव्यवस्थित जंगल से त्राण का मार्ग ही नहीं रह जायगा। 
कितु लगता तो यह हैँ क्षि साधक को साक्षात्‌ के अवसर पर उसके पदचात्‌ जो एक छाया रूप संज्ञा 
सी रह जाती हूँ उसी को संकेतों द्वारा भाषा-बद्ध कर दिया जाता है और यह दावा किया जाता हे कि 
सत्य की व्याख्या ही गई। इसके अतिरिक्त दूसरी व्याख्या अथवा इस व्याख्या के विषय में किसी 
प्रकार की छानबीन दोनों ही अनर्गल चर्चाएँ हे। तथापि धर्म-तत्त्वों के विषय में शास्त्रीय विवेचन 
के विरुद्ध यह कोई आपत्ति नहीं जंचती। यहाँ जो हेत्वाभास घटित होता है उसे यदि गाड़ी को घोड़े के 
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आगे 'रखना कहा जाय तो अनुचित न होगा। यदि यह अनुभव और इसे प्राप्त करनेवाली इंद्विय- 
विशेष कोई ऐसे पदार्थ हें जो परिमित साधन-संपन्न व्यक्ति होने के कारण हमारी ज्ञान-क्षमता 
के परे हू तो हम उन्हें स्पष्ट जान ही नहीं सकते और यदि वे जीवनथ्यपी नियमों का विरोध करते 
है तो उनकी सत्ता स्वीकार करना स्वयं वाधित स्थिति हे। साथ ही यह भी ध्यान रखने की बाल 
हैँ कि रहस्पानुभूति और तज्जनित आनंद-स्थिति की वास्तविकता से आँख नहीं मूंदी जा सकती। 
ऊपर निरेश किया जा चुका हे कि अनुभव अपने अधिकरण के लिये अडिग होते हें। संसार का 
सारा वाक्चातुयं अथवा तकं-विचक्षणता व्यक्ति को उसके अनुभव से विचलित करने के लिये अप- 
याप्त सिद्ध होगी। आवध्यक केवल यह है कि यह बात सर्वथा मान्य रहे कि किसी भी दछ्षा में 
अनुभव, जीवन अथवा ज्ञान के नियमों द्वारा बाधित होने पर, मान्य नहीं हो सकता। स्पष्ट ही है कि 
यहाँ बुद्धि और उसके नियमों की संगति के अतिरिक्त इसका निरूपषण करने के लिये हमारे पास कोई 
अन्य साधन नहीं है। रहस्य साधक की उक्तियाँ केवल इसलिये मान्य नहीं हो जातीं कि वे रहस्पो- 
क्तियाँ हें। हमें उन्हें मानवीय संपत्तियों में सर्वश्रेष्ठ बुद्धि, की कतौटीपर उतरने पर ही स्वीकार करना 
चाहिए । 


धर्मं के अंतर्गत आनेवाले सच्चे अनुभव का मर्म यही हे कि हमारे जीवन में एकरूपता 
स्थापित हो जाय और व्यक्ति की सर्वांगीण एवं सामंजस्य पूर्ण अभिवृद्धि और उसके व्यक्तित्व 
का सम्यक्‌ विकास हो न कि उसकी किसी शक्ति का ह्रास किवा परिदलन हो जाय और तब कोई 
अन्य शक्ति विकसित हो। इस प्रकार तो परस्पर विरोधी दाओं का प्रादुर्भाव होगा और साथक 
के जीवन में असामंजस्य और अव्यवस्था हो जायगी। स्वयं रहस्यवादी का दावा होता हूँ कि 
रहस्थातुभूति पूर्ण शांतिमयी होती हँ। शान्तोत्यमात्मा।/ इस शांतात्म'' का परिणाम यह कंदापि 
नहीं हो सकत। कि साधक की कुछ वृत्तियाँ नष्ट हो जायं। इसका फल तो उसके व्यक्तित्व की 
सर्वांगीण, सम्यकू, सब ओर से भरपूर अभिव्यक्ति और विकास होगा। इस पक्ष की प्रतिज्ञा तो यह, 
है कि ऐसी स्थिति प्राप्त होने पर व्यक्ति उपास्यदेव के व्यक्तित्व में समाविष्ट होकर भगवान्‌ के साथ 
ही पूर्णश्व्य का भागी होता हे और फिर मानव की बुद्धि का चरम विकास एवं सार्थकता या चरि- 
ताथंता भी इस स्थिति के प्राप्त होने पर निष्पन्न होगी। मीमांसा इस स्थिति के प्राप्त होने पर अपने सच्चे 
से सच्चे रूप मे और ऊँचे से ऊँचे पदपर प्रतिष्ठित होगी। उसे अनगंठ कहना अथवा उसकी चर्चा को 
असंगत वतलाना तो सत्य को बाष्प छाया के मिथ्या आवरण में प्रकोष्ठित करने का व्यर्थ प्रयास हे। 


तीसरी आपत्ति अम्ेयवादियों की ओर से उठती हूँ। अज्लेयवाद का बहुत ही घातक दुरुप- 
योग हुआ हँ। ओछी उक्तियाँ देकर मीमांसा-पिशाचों ने बुद्धि को चुव करने के व्यर्थ प्रयास किए 
हैं। इत प्रकार अनेक अंबविश्वास पेदा हो गए हें। इतना ही नहों, तर्कशील बुद्धि ऐसे विचारों के 
कारण शिथिल हो जाया करती हूँ और प्रायः नीतिवाक्यों की शरण लेना चाहती हाँ । उदाहरण 
के लिये 'महाजनों येन गतः से पन्‍्या:' ज॑से वाक्यों की व्यावहारिक उपादेयता पर्याप्त होगी। धर्म- 
तत्व के संबंध में ज्ञान की अपौरुतेयता अथवा धम्म-ज्ञान के रहस्यानुभूतियों से उद्भूत होने के सिद्धांत 
से भी अशेयवाद को बल प्राप्त होता हूं क्‍योंकि इन सिद्धांतों के समक्ष मानवबुद्धि को व्यर्थ कहने 
का मम यह भी होता है कि ईइ्वर-वास्तविक सत्य-का ज्ञान हमें अश्राप्य नहीं हूँ । इन विचारों से 
बुद्धि में एक प्रकार की हीन भावना और आलूस्य ही अधिक आता हँ। उसे अपने से श्रेष्ठ किसी 
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अन्य साधन का ध्यान नहीं आता। ऐसी स्थिति में एक प्रकार का विचार-कार्पण्य पैदा होता है! 
परंतु अशेयवाद को केवल इन ओछे विचारवाले छोगों ने ही नहीं प्रतिपादित किया हूँ। अनेक दार्श- 
निकों मे यही मत निर्वारित किया हूँ कि वास्तविके सत्य जिसे ब्रह्म किया ईश्वर की संज्ञा भी दी 
गई हूँ, हमें अग्राप्य नहीं है। ये छोग अपने सिद्धांत में बड़े से बड़े दार्शनिकों की भाँति ही आदर- 
णीय एवं अटरक हेँं। इनका दष्टिकोण मान लेनेपर धर्म-शास्त्र एक बिडंबना मात्र प्रतीत होगा। 
अतएव इन मीमांसा-धुरंधरों के सिद्धांतों का निरूपण और निराकरण आवश्यक हो जाता हैं। 


इस संबंध में आधुनिक दर्शनशास्त्र के क्षेत्र में जो मनःशास्त्रीय वितंडा प्रजलित हे उसे यहाँ 
बरकाया जायगा। इस झगड़े से हमें कोई प्रयोजन नहीं कि संत्य की प्राप्ति सीधे हो जाती हे तो 
कैसे ? अयवा यदि किसी प्रातिनिधिक मानसिक क्रिया द्वारा होता हैं तो इस व्यापार की क्‍या 
प्रणाली घटित होती हैँ ? हमारे सामने तो स्पष्ट प्रइन हूं। सत्य ऐसा है कि वह किसी प्रकार जाना 
ही नहीं जा सकता तो उसके विथय में उसके अज्ञेय होने की बात भी निविवाद रूप से किस प्रकार 
मान्य हो सकती हैँ। यदि सत्य किया यथार्थ के विषय में हमारे ज्ञान-साधन-अनुभव के विभिन्न 
प्रकार--नितांत व्यथं हे तो धर्मचर्चा ही अनगेल हो जाती हूं, धर्मशास्त्र की चर्चा की तो बात ही 
क्या ! अशेयवाद तो स्वतः बाधित हो जाता हे क्योंकि ईश्वर अयबा सत्य को अज्ञेय कहना भी उसके 
विषय में ज्ञान की ही बात -कहना हँ। साथ ही दा्शनिकों को धर्मणास्त्र की चर्चा करना इतना 
आवद्यक जचा है कि उन्होंने सगुणरूप ब्रह्म से ईश्वर की प्रतिष्ठापना के प्रयास में कम पसीना नहीं 
बहाया है। इन दाशंनिकों ने जो गहन विश्लेषण प्रस्तुत किए हें उनके निरूपण के लिये यह 
भी निबंध उपयुक्त नहीं है और न तो उन विश्लेषणों की तकं-संगति की समीक्षा ही अभिप्रेत हे । 
ऊपर संकेत किया जा चुका हे कि अजेयवाद घममंशास्त्र के विबय में कोई बाधा नहीं उपस्थित करता 
जो अलंघ्य हो स्वयं उसकी भित्ति ही निराधार हे। 


चर्मशास्त्र की प्रतिपत्ति कर लेने के बाद एक दो बातों की ओर निर्देश करना आवश्यक 
हो जाता हँ। धर्मंशास्त्र का सब से बड़ा प्रइन ईदवर' से संबंध रखता हूँ। 'ईश्वर' शब्द का यहाँ 
व्यापक अर्थ में प्रयोग किया गया हैँ। हम सत्य-परमसत्य के लिये इस शब्द का प्रथोग कर रहे हें। 
अतएव धर्म का ईइवर' अथवा “घर्म-विशेष का ईश्वर” इस संज्ञा के अंतगगंत आ भी सकता है और 
नहीं भी आ सकता हँ। भारतीय दर्शन परंपरा में अनेक कल्पनाएँ किया सिद्धांत इस प्रइन को 
लेकर उठे हूँ और उनके भ्रवर्तकों द्वारा परम सत्य” वाचक ईश्वर की, तथा धर्म के ईश्वर की, कम 
छीछा लेदर मीमांसा के क्रम में नहीं हुई हँ। इस संबंध की वितंडा के समक्ष बुद्धि इसलिये भी 
संकोच में पड़ जाती हूँ कि मनुष्य में उसके दाशंनिक सिद्धांत किवा अनिश्चय के होते हुए भी 
ईइवर के प्रत्ति एक आदर भावना रहतो हूं, जिसे उसके पक्षापक्ष में दिए गए तकंजाल और विश्व 


के हम के क्रम में उसके महत्त्व अथवा उसके भाग के काये के समक्ष एक प्रकार को ठेस 
लगती हूँ । 


साधारणत: घ॒र्म का ईइवर और दर्शन का परम सत्य पृथक-पृथक सत्ताएँ भी समझे गए हैं 

और यद्यपि धामिक व्यक्ति के लिये उसके अपने अनुभव में प्राप्त ईश्वर के अतिरिक्त किया उनके 

परे फोई अन्य सत्ता परम ख़त्य के रूप में भी ग्राह्म नहीं हे लथापि अनेक दाएोनिकों को धर्म के 
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. ईइवथर से संतोष नहीं हो सका हूँ। धर्म के ईश्वर को ये लोग अस्वीकार भी नहीं कर सके हैँ और 
इसकी लिये उन्हें ऐसी कल्पनाओं की शरण लेनी पड़ी हे जो युक्ति के स्तरपर सर्बथा मान्य नहीं उतर 
सकी। साथ ही ऐसे दाशंनिक भी हुए हे जिन्होंने धर्म के ईश्वर के परे किसी सत्ता के अस्तित्व का 
विचार भी असंगत समझा। विशिष्टाइ्त का ईहवर (सगुण-ब्रह्म और ईसाई धर्मनिष्ठ दादनिकों का 
स्वयं विकास करता हुआ, बढ़ता हुआ (संगुण ब्रह्म ) ईएवर ऐसे दार्शनिकों की पद्धति के उदाहरण 
हैं। एक ओर भगवत्पाद श्री शंकराचायं, बेडले और अन्य ब्रह्मवादी दाशंनिकों फा दुर्ग हे तो दूसरी 
ओर श्रीरामानुजाबायं, हेती जोन्स, प्रिगिलपेटिरक प्रभूति सगुशोपासकों का दल है और इन 
दोनों के बीच दर्शन किवा धर्मशास्त्र के अध्येता को झूलन। पड़ जाया करता हे और प्रायः उसकी 
बुद्धि विभूढ़ हो जाया करतो हँ । ऐसी परिस्थिति में वह संशय में पड़ जाया करता है और उसे उप- 
युक्त प्रइनों का सामना करना पड़ता हँ। यूक्‍्ति के स्‍तर से तो उचित यह था कि एक वर्ग धर्म 
की आवश्यकताओं को छोड़ देता और दूसरा परम सत्य की खोज के फेर में न पड़ता। कितु 
इन दोनों ही वर्गों के लोगों को निशशेष रूप से सब कुछ कह देने की धुन थी। जो प्राप्त किया था 
उसकी परिधि इतनी बड़ी जंबी और उसके आलोक से सब को श्रका/शशित (लाभान्वित) करने की 
लिप्स। इतनी बड़ी ही गई कि यह ध्यान हीन रहा कि लोक-कल्याण की उनकी भावना से लाभ 
उठाने के निर्मित्त कौन अधिकार' की दृष्टि से उपयुक्त हे और कौन अपनी तक बुद्धि के आगे उनकी 
सदभावना की भी अवहेलना कर सक्रता हैँ । 'यहाँ जो एक प्रकार के परिहास का प्रकरण छिड़ गया 
वह अभिप्रेत नहीं था। कम' से कम यह तो बता ही देना हूँ लेखक के मन में इन दोनों ही वर्गों 
के प्रव्तकों के प्रति (अनयाग्रियों के प्रति) अपार श्रद्धा है। उसने इन महापुरुषों के समक्ष अपनी 
लघुता की असलीयत और परिणाम समझने के प्रयास में ही यह निबंध छिखने क। साहस किया हे। 


ईश्वर अथवा ब्रह्म का प्रश्न संस्कृति की महिमा के प्रसंग में ही छिडता हैँ । इसके अति- 
रिक्त वाग्वितंडा से हमें कोई सरोकार नहीं। संसार के विषय में हमारे जो अनुभव हें चमत्कृत हो 
जाते हेँ। उन्हींके प्रसंग में हमारी मीमांसा का, हमारी धर्म-मावना का, ईश्वर को, भगवान्‌ को, 


परबरह्म को, और परम सत्य को भी समझने का प्रयास कर लिया जा सकता हैं । 


ईइबर अथवा ब्रह्म के विषय में प्रचलित मान्यताओं के अनुसार ही संसृति क संबंध में, 
उप्तके महत्त्व के विषय में, दार्शनिकों किवा उपासकों की आस्थाएँ भी भिन्न हेँं। यद्यपि इस संबंध में 
भी अरिगेद साहित्य की सृष्टि और अतुल शक्ति का व्यय हुआ हैँ तथापि हम यहाँ केवल भारतीय 
मान्यता की ध्षिद्धि के लिये कुछ बातों की चर्चा करेंगे। जिन' संद्रदायों की देत अथवा इससे अधिक 
सत्ताओं का अस्तित्व मान्य हँ उनके विबय में हम केवल इतना ही कहेंगे कि इनका ईश्वर संसार 
के निथपन में णुक ब्रह्म पद का अधिकारी ही रह जाता हे। ऐसे ईष्वर से हमारे नंतिक और 
आध्यात्मिक जीवन अथच अनुभूतियों की पूर्णता की प्रतिष्ठा नहीं होती चाहे वह रामानुज क। 'किचि- 
द शरीरी' भगवान्‌ हो, चाहे हीगेल का संइ्लेषक ब्रह्म, चाहे स्पिनोजा का मन और शरीर-रूपधारी 
स्वव्यापक ईइ्वर (पदार्थ) हो, जो इसी संसार में अपने को खतम कर देता हैं, चाहे वेशेषिकों 
के ईश्वर हों जो दुनिया के बाहर उनके सिरपर ही क्‍यों न,हो--सिंहासनासीन ऐसे लगते हैं जैसे 
अनंत छोटी-छोटी सीकरों के बीच एक विशाल चद्टान। चाहे बादरायणाचार्य के ब्रह्म हों जो संसार 
में व्यक्त होकर उसमें व्याप्त होकर भी उसके परे रहे हे अथवा शंकर के ब्रह्म हों जिनमें अविद्योपा- 
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घिकृत अवस्था में भासित होते हुए भी कोई विकार नहीं होता ('तदेव॑ सति यत्र तदध्यासक्ततेन 
गणेन दोबेण सोञगुमात्रमपि न सम्बध्यते)। इन सभी संप्रदायों में संसार को ईश्वर के साथ जोड़ने 
के लिये दाशंनिकों की निरंकुश बुद्धि प्रेरणा में पड़कर, युक्ति समुद्र में पड़कर उसे थपेड़े खाने पड़ते 
हैं। उदाहरणार्थ संसार अपनी अडिगता में नित्य ईश्वर के ही समक्ष हो जाता हूँ या इतना क्षण- 
भंगुर एवं अनित्य या मायिक वह है कि वह हे ही नहीं। एक सिद्धांत यदि मीमांसा की दृष्टि से 
तुच्छ होने के नाते अग्राह्मय है तो दूसरा संसार के प्रति कविगत निर्ममता के नाते हमें अभीष्ट तुष्टि 
नहीं प्रदान करता। कितु धर्मानुभूति तो मीमांसा की उत्तर वरतिनी होती हँ--ऐसा आप्त बचन हे। उसे 
तोषातोष की अपेक्षा स्वभावतः नहीं रहेगी। व्यक्ति के लिये वह भगवत्कृपा से ही प्राप्त हैं यह सब 
धर्गों एवं धर्मोपदेशकों, अवतारों, पैगंबरों, साधु एवं साधकों की वानियों का निचोड़ हैँ। प्रइन' केवल 
है हैँ कि भगवान्‌की इस कृपा के बाद ? अवस्था का क्‍या होता है? अर्जुन को (निरंतन नर को) 
जब भगवान्‌ ने (नारायण ने) अपनी करुणा-क्रोड़ में लिया तब उसके मानव ने अपने भगवान्‌ को 
पा लिधा। तब क्‍या हुआ सो भारतीय अध्यात्म के इतिहास की एक चिरंतन घटना हँ और है वह 
नित्य अभिनव । वह अपने को भगवान्‌ के भीतर अपने भीतर भगवान्‌ को, अपने चारों और भग।वन्‌ 
को पाता हैं। भगवान्‌ की अनुभूति उसे होती हे और हठात्‌ गीता का एकादश अध्याय 
प्रस्फुटित ही उठता हे-- 
“नमः पुरस्ताथपृष्ठतस्ते नमोःस्तु ते सर्वतएक्सवे |” 

विभू की उदात्त भावना सनातन धर्म का तत्व और मेरुदंड हूँ। यह विभु-भावना व्यक्ति का विभव 
बन जाती हैँ। तब उपतकी सारी नेतिक और आध्यात्मिक मान्यताओं की प्रतिष्ठा अक्षुणण और 
हिमाचल की भांति अचल होकर संसार की मान्यताओं का मानदंड हो जाती है। व्यक्ति का इस 
अवस्था में जो कल्प होता हू उसके फलस्वरूप उसका जीवन अधिकाधिक उदात्त और ऐश्वयंमय 
होकर अनंतत्व को प्राप्त हो जाता है। यही होगा वेदांत का तादात्म्य। तब उसे भान होता हँ-- 
'यदस्तु भेददृष्टि विषय: न स वेद, अहम न्यावसावन्य: इति अविद्याविषय:।' कबीर कह उठता हूँ 
-7 सरिता उमड़े सिन्‍्ध्‌ कह सोखे। व्यक्ति में बाढ़ आई और ब्रह्म उसमें अंतहित हो गया क्योंकि 
अब उसके लिये ब्रह्म और अपना' दवत मिट गया। 


कल्प तो व्यक्ति क। हो गया। अब प्रइन अध्येत। के लिए उठता हौ--क्या दो और दो 
चार से भिन्न न्यूनाधिक कुछ और हो जाता है ? क्‍या इस कल्प के बाद व्यक्ति की ऐहिक मान्यता 
ओं का भी जो कल्प स्वभावतः होता होगा उसके समक्ष व्यावहारिक मानदंडों में कोई विप्यय उप- 


स्थित हो जाता हूँ? अथवा ये सारी मान्यताएँ पूर्णता एवं चरिताथंता को प्राप्त हो जाती हें? 
एक कवि की उक्ति हँ--लछभ इज फारेस्ट होन सो वाउण्ड । 
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कोशांबी की सन्मूर्तियाँ 
सतीश चंद्र ऋला 


प्र[ताचीत कौशांबी के ध्वस्त अवशेष प्रयाग से ४० मील पूर्ब यमुना के तट पर स्थित हें। 


विभिन्न यूगों में हस समृद्धिशाली नगरी के करवट बदलने की विचित्र कहानियाँ निस्तेज होकर आज 
भी यत्रत्तत्र साहित्य तथा प्राच्रीन* ग्रंथों में बिखरी पड़ी हें। कौशांबी के संज्ञाहीन भवन आज उस 
शारीरिक कंकाल की भाँति गिरे पड़े हें, जिसमें न तो रक्त है और न प्राण, किंतु जिससे यह अनु- 
सान मात्र लगाया जा सकता हूँ कि अमुक व्यक्ति का आकार कैसा रहा होगा। घूल में समाधिस्थ 
सुप्त कौशांबी की प्रगाढ़ निद्रा को आज दिन, केवल हलों की टंकारे ही विचलित करती हें। इन 
ऋर झकझोरों स कठोर मिट्टी, ईंटें त्तवया तत्कालीन समाज द्वारा व्यवहृत बस्तुएँ प्रायः ऊपर आ 
जाती हे। साहित्यिक सामग्री तथा इन वस्तुओं के तुलनात्मक अध्ययन से प्राचीन कौशांबी की 
सभ्यता एवं संस्कृति पर यथेष्ट प्रकाश पड़ा हूँ । 


पुरातत्त्त की दुष्टि से वर्तमान्‌ शताब्दी में मिट्टी के खिलौनों क। महत्व विशेष रूप से 
आँका जाने लगा हँ। पिछली सदी में तो पुरातत्ववेत्ताओं का ध्यान अधिकतर शिखालेखों, शिल्तों 
तथा पाषाण की गूत्तियों की ही ओर गया। खिलौनों के प्रति उनकी उदासीनता, क्षम्य तो अवश्य हें, 
कितु संस्क्ृति-अव्ययन की एक विशिष्ट सामग्री का वर्षों तक इस प्रकार तप्ट होना एक दुलद विषय 
है । इस महान्‌ देश के कराकार कागज या पाबाण के माध्यम से ही अपने मनोवेगों एवं अनुभूतियों 
को साक।र रूप देन की क्षमता न रखते थे। सुलभ तथा निःशुल्क प्राप्त, प्रकृति की अपूर्व देन मिट्टी 
के माध्यम से भी कुंभझार ने प्रशंसनीय कौशल प्रदर्शित किया। भारतीय कुंमकार की कला तो 
उतनी ही प्राचीन हे णितनी इस देश की संस्कृति। प्रारंभ में जवह्य कुंमकारों का ध्यान प्रधानतया, 
मुत्पात्रों की ओर गया। 


मध्यदेश, उत्तर भारत, बंगाल तंथा बिहांर के कुछ पूर्वी हिस्सों में इस कला ने विशेष 
उन्नति की। ग्प्तकाल में पहाड़पुर (बिहार) अहिछत्ा (बरेली) तथा भीतरगाँव (कानपुर) में 
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कुछ दर्शनीय इंटों के मंविर बने। इन इंटों की चिनाई में, यत्रतत्र फलकों पर चित्ताकषक बेलबूटे, 


अलंकरण तथा देवी-देवताओं की मूत्तियाँ निर्मित हुईं। निरंतर जलवायु के प्रहारों से इन मूत्तियों कौ 
गहरी क्षति पहुंची। उनकी वास्तविक रूपरेखा लुप्त हो चुकी हूं | 


भारतीय मृन्मृत्तियों का इतिहास मोहेंजोदड़ो काल से प्रारंभ होकर वर्तमान सदी तक बराबर 
पहुँचा हैँ। मयुरा, अहिच्छत्रा, भीटा, बक्सर, तक्षशिला, हड़प्पा, मीरपुर (सिंध), सहेत, महेत, 
सारनाथ, राजघाट बक्सर, पाटलिपुन्न, बनगढ़, लौरिया नंदनगढ़, आदि २ प्राचीन स्थानों से गत ५० 
वर्षों में कई गृण्मूतियाँ प्राप्त हुई हैँं। यह निविवाद हूँ कि कौशांबी प्राचीन भारत में मृत्कला का 
सर्वोत्कृष्ट केंद्र था। विविधता, अनुपमता, अलौकिकता तथा विशदता में कौन अन्य केंद्र कौशांबी के 
समक्ष टिकने की सामथ्य॑ रखता हाँ ? प्रयाग म्यूनिसिपल संग्रहालय में कौशांबी की मृन्मूत्तियों का 
विलक्षण संग्रह हैँ । यह संपूर्ण सामग्री, खनिज शास्त्र या वैज्ञानिक रीति की खुदाई से प्राप्त नहीं हुई 
है। कौशांबी के धूल-समाधिस्थ कंकाल के ऊपर आज दिन खेती होती हे। और इसी के द्वारा 
प्राय: बहुत वस्तुएँ ऊपर निकल जाया करती हें । 


मात॒देवो को मूरत्तियाँ 


कौशांबी में स्त्रियों की अतक मृन्मृत्तियाँ तथा वक्ष प्राप्त हुए हें। इनमें अधिकांश को मातृ- 
देवी की मूत्ति माना गया हं.। परंपरा हे कि मातृदेवी की पूजा एकबार भूमध्यसागर से लेकर भारत 
तक प्रचलित थी। प्रत्येक देश में इस देवी के भिन्न भिन्न नाम रहे | कौशॉबी की मातृदेवी की मृन्मू्तियाँ 
दो वर्गों में विभाजिति की जा सकती हें। इनमें एक प्रकार की तो वह हें जो कि सीधे हाथ से 
बनाई गई हें। दूसरे वर्ग की मूत्तियाँ प्राय: ठप्पों से निकाली गई हूँ। प्रथम वर्ग में कम से कम 
१५ शैली के विभिन्न उदाहरण हूँ। इनमें कर्णामूषण, मेंखछा आदि अलग से चिपकी मिट्टी की 
पहियों से दिखलाई गई हैँ। इनमें मथुरा शैली का एक भी उदाहरण नहीं। इस वर्ग में एक मूर्ति 
का उल्लेख करना तो अत्यावश्यक्र हू । कुछ ब् पूर्व उत्तर पश्चिम सीमाध्रांत में सरढे री नामक स्थल 
पर कूतल गौरउन को एक ऐसी शौली की मूत्तियाँ मिली थीं जिनमें आँख अलग मिट्टी की पट्टियों से 
जो बीच में किसी तेज औजार से काटी गई थीं, दिखलाई गई थीं। इस शैली की कोई मूत्ति किसी 
अन्य भारतीय स्थान से नहीं मिली। कौशांबी ने इस शैली का एक उदाहरण प्रस्तुत किया हैँ । 
इसी व के अंतर्गत वे मूत्तियाँ हें जिनमें स्त्री दोनों हाथों से स्तनों को दबाती दीख पड़ती हैं। 
इस छोली की मुन्मूत्तियाँ भी कौशांबी के अतिरिक्त अन्य स्थलों में अप्राप्य हूँ। विद्वानों की धारणा 
हैं कि इस विषय की मनन्‍्मृत्तियों की उत्पत्ति अति प्राचीन हे । 


हाथ से बनी मूत्तियों में ऊँचे स्तन तथा चौड़ें नितंब उत्पादन शक्ति के द्योतक है। बड़े 
आकार की मूत्तियों में तो कभी कभी एक बालक को गोद में दिवलाने की चेष्टा की गई है। 


ढांचों से निकाली गई मुन्मूत्तियों, में जिनमें शुगकालीन प्रधान हे, कला को प्रधानता दी गई 
हूँ। स्त्रियों के चेहरे भर तथा सौंदय्य॑थुक्त हें। उनके हाथों, कंठ, वक्ष तथा पैरों में भारी आभूषण 
पड़े हें। कितु इनकी सब से बड़ी विशेषता विचित्र शिरोभूषा में हे। बालों को गृच्छा संवार कर 
उनके ऊपर नाना प्रकार का अलंकरण किया जाता था। शिरोभूषा में एक ओर पॉाँचपवित्र चिह्न, 
भ्यंकुश, विशूल, कटार आदि गड़े होते हें। दूसरी ओर पाँच या छ आज्र बौर दिखलाए गए हैं । 
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मण्कौशांबी की मृतियाँ 


कुछ मूत्तियों में तो सिर के ऊपर आभश्रबौरों के अतिरिक्त कुछ और हं ही नहीं। इस होली की 
मूक्तियों का संबंध निश्चय उपज की देवी से हैँ । कुछ उदाहरणों में शिरोभूषा पर कमर पुष्प भी जड़े हे । 


लक्ष्मी का चित्रण 


कौशांबी की जनसंख्या में व्यवसायी तथा बणिकरों का एक बहुत बड़ः भाग था। इसलिये 
यह आश्चर्य नहीं कि इस नगर गें लक्ष्मी की घर घर में पूजा होती रही हो। एक उदाहरण में वेदिका 
से घिरे एक सरोवर में कमर तथा अन्य लतिकाएँ दिखलाई गई हें। बीच से उत्पन्न पृष्प के ऊपर 
लक्ष्मी खड़ी है। अन्य एक दूसरे खंडित पट्टक में लक्ष्मी के दोनों ओर चामरणग्राहिणी स्त्रियाँरुपर 
डुला रही हें। तीसरी मूत्ति का केवल कमर से नीचे का भाग बच सका हूँ। इसमें देवी एक सुंदर 
परतोंवाली साड़ी पहिने एक कमल के ऊपर खड़ी है । 


यहाँ पर इस बात का उल्लेख करना भी आवश्यक है कि कौशांबी से ब्राह्मण-धर्म-संबंधी 
बहु थोड़ी पूत्तियाँ प्राप्त हुई हैं। इनमें दो तो एकमुख शिवलिंग हें और एक गणेश जी की मूत्ति । 
एकम्‌ख शिवलिंग जिसका एक चित्र इस लेख के साथ हे, एक अनूठा उदाहरण हूं। लिग वर्तुलाकार 
में पीछे की ओर बना हैँ। आगे शिवजी क। त्रिनयन चेहरा है। इसके ऊपर छाल रंग भी चढ़ा 
हैँ । स्मरण रहे कि कौशांबी से पत्थर के अनेक एकमुख, त्रिमुख् तथा चौमुख शिवलिंग पाषाण में 
भी प्राप्त हुए हूँ। 


उक्त देवी-देवताओं के साथ साथ कौशांबी समाज के कुछ व्यक्ति ग्रामीण नाग पूजा में भी 
विष्वास रखते थे। यहाँ कई नागों के फण बड़े आकारों में प्राप्त हुए हें। नाग देवी तो स्त्री के रूप 
में पूजित होती थी। एक पढट्टक में नागदेवी बाएँ हाथ को सिर के ऊपर उठाए हुए हँ। उसके दोनों 
ओर से नाग ऊपर उठते दिखाए गए हें। 


बौद्ध तथा जन-धमं की मृम्मूत्तियाँ तो नहीं के बराबर हें। ऐसे एक निम्न करा के उदा- 
हरण में घोती पहने पुरुष एक हाथ में एक पात्र लिए हेँ। दूसरा हाथ अभय मुद्रा में उठा हैं। 
क्या यह बे।बिसत्व सैत्रेय का रूप हो सकता हूं ? दूसरे उदाहरण में भी कुषाण शैली में अंकित 
बोधिपत्व ? है एक हाथ तो अभय मुद्रा में उठाएं हें। दूसरे हाथ में वह वछे की तरह एक वस्तु 
पकड़े हे। बोघिसत्व का यह चित्रण बड़ा अस्वाभाविक हूँ। 


लोकिक दृश्य 


मृत्पटकों में अनेक ऐसे दृश्य हें जिनको निश्चित रूप से पहचानना कठिन हैं। प्रायः सभी 
खंडितावस्था में हैँ, कितु अलग-अलग टुकड़ों को मिलाकर कुछ दृश्य तो निकल आए हैं। कुछ पढ़कों 
में स्त्री व पुरुष (दंपति) खड़े हे। स्व० श्री राखाल दास बनर्जी, इन्हें शिव पावंती की मूत्ति मानते 
हैं कितु यह मानना सहसा उचित नहीं। एक पट्टक में दंपति खड़े हें। दायीं ओर पुरुष खड़ा हें। 
उसके हाथ में एक पश्‌ संभवत्तः बिल्ली ? हे हाँ! हो सकता हूँ यह दंपति का पालतू पक्ु हो। झुक्र- 
क्रीड़ा के इश्यों की तो कौशांबी में भरमार है। मथुरा के शिल्प में यक्षणियाँ प्रायः शुक्त के साथ 
क्रीड़ा करती दीख पड़ती हें कितु विविधता में कौशांबी का रथान इस दिशा में उच्चतर हैँ। इन 
मुप्पृत्तियों में कहीं स्त्रियाँ तोते को आम्र फल देती, कहीं कंधे पर और कहीं हाथ पर बेठाए अंकित 
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संपूर्णानंद अभिनंदन भ्रंथ 


की गई हैं | वह मुद्वक्ष तो अति सुंदर है जिसमें अन।र के लाल दाने समझ, तोता एक स्त्री के 
शओोंठ चूम रहा है। 


ऐसा प्रतीत होता हँ कि कौशांबी के सृत्कार कामसूत्र में वणित दृश्यों से भी परिचित थे। 
मध्यकालीन स्मारकों (खजुराहो, कोणाक) में काम संबंधी कई दृश्य चित्रित हें, कितु ईसा की प्रारं- 
भिक सदियों में ऐसा चित्रण कहीं नहीं दीख पड़ता। कौशांबी से एक ऐसा ठप्पा प्राप्त हूआ हैं, 
जिसमें एक विचित्र ढंग के संभोग दृश्य अंकित है। एक दूसरे खंडित पट्टक से भी ज्ञात होता 
ह कि मुत्कार ऐसे इश्यों की सूक्षम्ता का विशेष ध्यान रखते थे। उस कारू के लोग बन-बिहार, 
सरोवर क्रीड़ा, उद्यान यात्रा आदि से भी रुचि रखते थे । कौशांबी से दो अनूठे पट्टक प्राप्त हुए 
हैं। इनमें एक में जो इस समय गढ़वाल संग्रहालय में सुरक्षित है, दंपत्ति कमल पुष्प आच्छादित 
एक सरोवर में क्रीड़ा कर रहे है। दूसरा उदाहरण जो कि एक रथ के ऊपरी भाग में चित्रित हैं 
विशेष रूप से अध्ययन करने योग्य हे। आजकल भी अवकाश पाकर प्रायः छोग उद्यान यात्रा 
(विकनिक्स) करने, लगर से बाहर किसी खुले स्थान में चले जाया करते हें। इस प्रकार की एक 
टोली क। चित्रग इस पट्टक में हुआ है। इस पट्टक में दोनों दीवारों के सहारे चुंबन-क्ीड़ा में संलग्न 
दंपति, विदुयक तथा नृत्य करती स्त्री, व वादेक चित्रित हें । बीच में एक थाल जिसमें रोटी 
मूली, केला, तथा अन्य खाद्य पदार्थ हें, रक्‍्खी हूँ । ऐसे कई रथ कौशांबी से प्राप्त हुए हेँं। इससे 
ज्ञात होता हैं कि ई० पू० प्रथम सदी में मृत्कला सार्वजनिक जीवन के कितने निकट आ। पहुँची थी। 


आसव पान संबंधी केवल एक दृश्य मृत्कला गें आया है। इसमें युगल एक मोढ़ेपर बेठे हैं । 


स्‍त्री मबुधट तथा पुरुष मधुपात्र लिए हे। शायद यह मान मनौवलछ का कोई दृश्य हें । मथुरा के 
शिल्प में आसव पान प्ें मस्त स्त्रियाँ प्रायः दीख पड़ती हे। वही परंपरा मृण्कला में भी आई 


नृत्य तथा संगीत 


नृत्य तयो संगीत से भी कुंभकार प्रूर्गतथा परिचित थे। पाषाण में वेसे थोड़े से ही ऐसे दृद्य 
होंगे। कौशांबी में इन दो कलाओं का विशेष मान' रहा होगा, क्‍योंकि वत्सराज उदयन वीणावादन में 
दक्ष थे और उनके राजमहल में ५०० नत्तेंकियाँ रहती थीं। कुछ पट्टकों में स्त्रियाँ ऐसी लुभावनी 
म॒द्रा में खड़ी हें, जिनसे उनके नत्तंकी मानने में कुछ भी संदेह नहीं होता। एक कुबाणकालीन मोटे 
पंट्टके में एक आर तो स्त्री खड़ी हे, दूसरी ओर नृत्य का दृश्य अंकित है, बायीं ओर एक स्त्री नृत्य कर रही 
हैं और दाई ओर मोड़ पर बैठा एक व्यक्ति सप्ततंत्री बजा रहा हैं। भूमि पर भी एक व्यक्ति बैठा है । 


राजकोय दृदय 


कौगांबी की भृत्कला में राजकीय दुश्यों का अभाव हूँ । इस कमी को हम भारत के 
प्राचीनतम बौद्ध स्मारकों में भी पाते हें। कितु कौशांबी के कछाकार ने उदयन द्वारा वासवदत्ता 
हरण का चित्रण एक निम्न माध्यम में कर स्वयं अमरत्व प्राप्त किया हे । इस दृष्य को पट्टकों में 
दो भिन्न प्रकार से चित्रित किया गया हूँ । पट्टकों में भद्रावती नामक हथिनी की पीठपर उदयन, 
बासवदत्ता तथा विदृषक तीन्रगति से अबंती की सीमा को पारकर रहे हैँ । महासेन' की सेना उनका 
पीछा कर रही हें। कितु विवृषक सिक्‍कों को बिखेर रहा है । सैनिक इन सिक्‍कों को उठाने में 
व्यस्त हें और इसी बीच में हथिनी वत्स राज्य में प्रविष्ट हो जाती है। 
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कौशांबी से प्राप्त देवपुत्र, इं० पू० १०० 





३३९ कौशांबी से प्राप्त मुच्छकूटिक का भाग, इं० पू० १०० ई० 





लट्ष्मी, ई० पू० (०० कौशांबी से प्राप्त स्त्री की मूत्ति/ 
इूं ७ पू० १५० 


कौशांबी की मुन्मू्तियाँ 


कौशांबी क॑ मृत्कारों ने अवंती के नलागिरि” नामक पागल हाथी का भी चित्रण किया हैँ। 
इस मस्त हाथी को उदयन ने अपनी वीणा से मुग्ध कर पकड़ा था। कुछ पढ़कों में इसके पेर जं- 
जीरों से बंधे है। अन्य पट्टकों में वह बड़े वेग से एक वृक्ष के तने से टक्कर लेकर उखाड़ने का 
प्रयत्न कर रहा हे। 


एक टठप्पे में सूक्ष्म परिधान धारण किए, स्त्री पीठिका पर खड़ी हैँ। उसके गले में एक।व्ली हे 
पीछे एक परिचारिका छत्र थामे है। संभव हूँ यह स्त्री उदयन की कोई रानी हूँ। 


सपक्ष मानव तथा पश्ञु 


कौशांबी के कुछ पट्टकों में पुरुष पंख धारण किए हुए हे। जबसे वसाढ़ (वैशाली) में सपक्ष 
लक्ष्मी की गुन्पूत्त प्राप्त हुई तभी से ऐसे अंकन के संबंध में नाना प्रकार की धारणाएँ प्रस्तुत की 
गई । विद्वानों ने सपक्ष चित्रण को पश्चिमी एशिय। की देन घोषित किया है। कितु हमारे देश में 
यक्ष, गंधर्व तथा देवपुत्रों की जो परंपरा है, वह भी इसीके निकट जाती हे । 


१९२९ ई० में (अब स्वर्गीय) डा० आनंद कुमार स्वामी ने एक लेख में कहा था कि 
सपक्ष चित्रण के केवल दो ही उदाहरण उनके ज्ञान में आए हूँ। पुरातत्व के पिछले २२ वर्षों में 
कई क्रांतिकारी परिवत्तंन हुए और सुप्त कौशांबी की उच्छवासों में भी विद्वानों को कुछ तत्त्व प्राप्त 
हुए। इन खंडहरों से प्राप्त पट्टकों में दो प्रकार के सपक्ष-मानव दृष्टिगत हुए हें। एक पदट्टक में तो 
उनके पंख नोक पर घुम। दिए गए हूँ। मानव अच्छे आभूषण पहिने तथा हाथों में लतिकाएँ पकड़े 
हूँ । दूसरे उदाहरण में मानव के पंख सीधे ऊपर की ओर दिखलाए गए हैं। 


सपक्ष सिंहों का चित्रण भी कौशांबी में हुआ हँ। ऐसे पशु साँची की वेदिका से प्रमुख द्वार 
स्‍्तंभों के सिरों पर भी दीख पड़ते हें। मृत्कला में ऐसा चित्रण मथुरा में भी पाया जाता हूँ। 
कौशांबी के सपक्ष सिंह पुरुषों के साथ युद्ध करते दीख पड़ते हें। 
यक्ष 

भारतीय कला में यक्षों को विशेष महत्व प्राप्त हुआ हे। केवल पाषाण .शिल्प में ही नहीं। 
मृत्कला में भी यक्षों का अंकन किया गया। कौशांबी के मृद्‌ यक्षों का काल ई० पु० प्रथम सदी 
से तुतीय सदी तक है। इनकी वेशभूषा बड़ी विचित्र हैँ और भावमयी बिदेशीय लछूगती है । 
यक्ष प्रायः घुटनों के बल बंठे हें। उनके हाथ में पशु या पक्षी प्रायः दीख पड़ता हँ। एक मूत्ति में 
यक्ष दाढ़ी पहने तथा एक हाथ से अपने भारी पेट को दबाते चित्रित किया गया हूँ। चेहरे से दुख 
या घृणा का अनुपम भाव प्रत्यक्ष हैँ। 


सत्रो पुरुषों के सिर 

कौशांबी से सैकड़ों स्त्री-पुरुषों के सिर भी मिले हें। जान पड़ता हूँ कि इस माध्यम में 
जीवित प्रतिलिपियाँ उतारने की चेष्टा की गई थी। ईसा के बाद की प्रथम कुछ सदियों में भारत में 
कई विदेशी जातियों ने उत्तर पद्चिचमी सीमाप्रांत के द्वार से प्रवेश किया। इनका प्रभुत्व कालांतर 
में मध्यदेश तक भी पहुंचा। तत्कालीन कलाकार इनकी अद्भुत वेशभूषा तथा आक्लित से प्रभावित 
हुए। इन सिरों में मोटे ओंठ, उभड़े हुए नेत्र, लंबी नाक, नुकीली टोपी, कई परतों में बंधी पगड़ी 


३०७ 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


आदि आदि तत्त्व अद्वितीय हैं। विदेशियों के सिरों को पहचाननने में कोई कठिताई नहीं होती। 
अन्य सिरों की सुघड़ता तथा सौष्ठव देखते ही बनता हूं। 


मुस्छकांटक 


आवुनिक काल की तरह, प्राचीन काल में भी बच्चों को खिलौनों से प्रगाढ़ प्रीति थी। मुच्छ- 
कटिक (खिलौने के रूप की गाड़ियों) की विशेष माँग जान पड़ती है। इनमें गाड़ी का शरीर पशु 
(मेंडा, हाथी आदि) तथा मानव आकृति का होता था। दोनों ओर सुंदर गोल चक्र (पहिए) 
लगा दिए जाते थे। इनके अतिरिक्त कुछ ऐसी भी गाड़ियाँ थीं, जिनके तीनों ओर तीन' दीवारें 
थीं, और जिनपर ठप्पे द्वारा पश्‌, आकृतियाँ, पुष्प आदि छपे रहते थे। इनके अतिरिक्त कई खि- 
लौनों में धड़ तो मनुष्य आकृति का होता था और पूंछ पक्षियों या मछली जंसी। 


विदेशी' तत्वों से प्रभावित मूत्तियों में बाजा बजाती हुई आक्ृतियाँ उल्लेखनीय हैं। इनमें 
कुछ तो बैठकर किसी बाज को बगल में दबाकर लकड़ी से बजाती दीख पड़ती हैं। इनकी शिरो- 
भूषा तथा झशौली इंडो पारथियन हो। 


एक उदाहरण में सुंदर पूर्णथट का भी चित्रण है। पाषाण में तो पूर्णयट का प्रयोग साँची 
से केकर मध्यक्राऊ तक की कला में हुआ है, कितु मृत्कका में संभवतः यही एक सर्वप्रथम 
उदाहरण है। 


बक्सर तथा पाटलिपुत्र शैली की मृन्मूत्तियाँ भी कौशांबी में प्राप्त हुई हे । बक्सर की मूत्तियों 
की अपनी विशेषता है और इस शैली की मूत्तियाँ भारत में अन्यत्र कहीं नहीं पाई जातीं। किंतु 
अब बक्सर का प्राचीन नाम तथा इतिहास लुप्त हो गया है। ऐसा प्रतीत होता हैँ कि प्राचीनकाल 
में इत दोनों स्थानों का कौशांबी से दृढ़ संपर्क था। आइरचयें यही है कि कौशांबी शैली की 
मत्तियाँ न तो बक्सर और न पाटलिपुत्र में ही प्राप्त हुई हें। 


इस संक्षिप्त इतिहास से ज्ञात हो सकता हे कि कौशांबी मृत्कका के विषय कितने व्यापक थे। 
अपने सीमित दायरे के अंतर्गत मृत्कार ने तत्कालीन समाज के धमं, स्त्री-पुरुषों, उनकी वेश-भूपा, 
आभूषण आदि का निरूपण करने का प्रयत्न किया हे। अमूर्त पदार्थ को मूर्त्त संज्ञा देने में ही 
बह सार्थक हुआ। 


भक्ति क्‍या रस है ? 


करुणर्पत जिपाठी 
रसों को संख्या 


सरसों की संख्या के संबंध में अबतक मतभेद बन! हुआ हे। भरत मुनि ने अपने नाद्अशास्त्र 
में 'अष्टो नाद्थरसा:' ढ्वारा नाटक में आठ रसों की सत्ता स्थापित की हैं। आगे चलकर साहित्य- 
शास्त्र के अन्य आचार्यों ने नाट्य में आठ रसों को मानते हुए भी, काव्य-सामान्य में नव रसों का, 
श्ंगार वीर, कदण, हास्य, अद्भुत, भयानक, बीभत्स और रौद्र के साथ-साथ शांत रस का भी, अस्तित्व 
स्वीकार किया हूँ। काव्य-प्रकाशक्रार मंमठ ने तो कवि-भारती का अभिनंदन' करते हुए, उसे 'नवरस- 
रुचिर' विशेषण से विशिष्ट स्वीकार किया हैँ । 


काव्यरसों की संख्या में निरंतर अभिवृद्धि होती चली। आगे चलकर यह संख्या पंद्रह- 
सोलह तक पहुँची। 


भोजराज ने सरस्वती कंठाभरण में उदात्त, उद्धत, प्रेयस्‌ आदि को रस मानकर रसोंकी संख्या 
बारह तक पहुँचा दी। इतना ही नहीं, उनके अनुसार व्यभिचारी भाव भी जहंकार-भावना के पूर्ण 
परिषाक होनेपर स्थायी भाव के समान रसावस्था तक पहुँच सकते हें-- 


एतेन रूढ़ाहद्भारता रक्षस्य पूर्वा कोटि: । रत्यादीनामेकोनपंचादातो४पि विभावानुभावव्यभिच।रिसंयो- 
गात परप्रकर्षाधिगमे रसव्यपदेशाहंता रसस्थेब मध्यमावस्था (श्यृंगारप्रकाश--भा० २ पु० ३०१) 


आगे चलकर बे कहते हैं :-- 
रत्यादयो यदि रसास्स्युरतिप्रकर्ष हर्षादिभि: किमपराद्धमतदविभिन्ने: । 
अस्थायिनस्त इति चेद्‌ भयहासशोकक्रीघादयों वद, कियच्चिरमुल्लसंतति । हर 
--भरह 
रसतरंगिगीकार भानुदत ने भी भक्ति आदि को रसों में मानकर शास्त्रीय प्रणाली से उनके 
विभावनू्‌भावादि की विवेचना की हूँ । 


संपूर्णानन्द अभिनन्दन ग्रन्थ 


डा० भगवान्‌ दास ने भी “द्विवेदी-अभिनंदन ग्रंथ” में 'रसो वे सः” शीर्षक अपने लेख में 
रसों की मनोवैज्ञानिक चर्चा की हँ। इसी प्रसंग में भोजराज के समान ही मनोवैज्ञानिक आधारपर 
उन्होंने यह सिद्ध करने की चेष्टा की ह॑ कि सभी भाव प्ररूढ़ और प्रवुद्ध होनेपर--चाहे वे स्थायि- 
भाव हों, व्यभिचारिभाव हों अयवा अन्य भाव--'रस' हो सकते हें। हिंदी के भी कुछ जाचारयों ने 
शांत, भक्ति, वात्सल्य आदि को रस माना है। 


एक ओर तो रसों में यह संख्या-बुद्धि हें, दूसरी ओर अनेक आवचार्यों ने सभी रसों का 
मूल किसी एक्र रस को माना हूं। श्ंगार' को 'रसराज' कहनेवाले उसे रसों का राजा ही नहीं 
कहते, वरन्‌ उसीको समस्त रसों का मूल कहते हें। भोजराज ने अपने श्यंगार-प्रकाश में यही दिखाने 
की चेष्टा की हैँ कि सभी रसों का मूल श्ृंगार' है । अहंकार, अभिमान या श्ंगार की भावना ही 
समस्त रसों का आविर्भावक हँ। 


विरक्तिमा्ग को, मोक्ष को, जीवन का परमपुरुषार्थ, चरम लक्ष्य माननेवाले आचार्यों ने 
शांत” रस को मुख्य रस माना हे। उनकी दृष्टि में अन्य सभी रसों का पर्यबसान शांत में ही होता 
है। वहीं सभी रसों का आविर्भाव-तिरोभाव होता रहता हैं। 


भवभूति की घोषणा, . एको रसः करुण एव! भारतीय काव्य-जगत्‌ में सभी को विदित हँ। 
उनके मतानुसार निमित्त-भेद के कारण कृरुण का ही विवत्त--विपरिणाम अन्य रसों के रूप में होता 
हैं। पर सभी रस तत्वतः करुण ही हें। जैसे जल भिन्न-भिन्न परिस्थितियों के कारण भिन्न-भिन्न 
रूप धारण करने पर भी, आवत्त (भौरी), बुलबुला और तरंगादि नामों से व्यवह्ृत होनेपर भी, 
तत्वतः जल ही हे, उसी प्रकार शंगारादिरूप प्राप्त करनेपर भी सभी रस तत्वतः करुण ही हैं। 


इसीप्रकार एक वर्ग उन भक्त आचार्यों का भी हे जो “भक्ति” को ही, प्रेमा भक्तित को ही, 
मधुरा भक्ति को ही, परम रस, शाइवत, चिरंतन और नित्य रस मानते हें। 


हमें यहाँ केवल इतना विचार करना हूँ कि भक्तिरस का क्या स्वरूप हे और कहाँतक उसमें 
'रसत्व', साधारणीकरणता, रहती हूँ । 


भक्तिरस 


बंष्णगव भक्‍त साहित्याचार्यों ने भक्तिरस का अनेक विश्वाल ग्रन्थों में सांगोपांग विवेचन किया 
है। आदरणीय-चरित मधुसूदन सरस्वती ने श्रीहरिभक्तिरसामृतसिधु' तथा 'श्रीभगवद्भक्तिरसायन”” नामक 
दो ग्रंथों में भक्ति के विविध भेदों की, भुक्ति और मुक्ति की तुलना में भक्ति के महत्व॑ तथा, रसत्व 
की, सांगोपांग विवेचना की हू और अति प्रौढ़ प्रेमा अथवा मधुरा भक्ति को सर्वोत्कृष्ट बतलाया हैँ । इसी 
श्रेमा या मघुरा भक्तिस्वरूपा कृष्णविषयिणी भक्ति को मधुर रस का स्थायिभाव सिद्ध किया है। इतदो 
ग्रथों में भक्ति की विवेचना के साथ साथ भक्‍क्तिरस की दाष्त्त्रीय ध्यापना भी की गई है। 


का 


भगवद्भक्तिरसायन में बताया गया है कि भगवान्‌ के गुणों का निरंतर श्रवण, मनन, 
चितन आदि करते रहने से सर्वेश के प्रति जो धारावाहिकी वृत्ति होती है, रागात्मकम होकर उसी 
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भक्ति क्‍या रस हैं ? 


वृत्ति का जो भगवदाकार हो जाना है, वही 'भक्ति' या मथुरा रति' है और फिर विभावादि के 
योग से आनंदास्वादरूप उसकी अभिव्यक्ति ही उसका रसत्व है-- 


द्रतस्य मगवद्धधर्माद्घारावां हिकता गता । 
सर्वेश मनसो वृत्तिभंक्लिरित्यभिधीयते। 
स्थायिभावगिरा5तो5सौ बस्त्वाका रो$मिधीयते । 
व्यक्तरच रसतामेति परानन्दतया पुनः । 
भगवान्‌ परमानंदस्वरूप: स्वयमेव हिं। 
मनोगतस्तदाकारससतामति पुष्कलम्‌ | 


श्रीहरिभक्त रसामृतसिन्ध्‌ में भक्ति के तीन भेदों की, अथवा दूसरे छाब्दों में कह सकते हूँ -- 
तीन अवस्थाओंकी--प्ताधन भक्ति, भावभक्ति और श्रेमा भक्ति की चर्चा की गई हैँ तथा इनका विशद 
परिचय भी दिया गया हैं। 


इस प्रेमा भक्ति अथवा मथुरा भक्ति के विभावानूभाविदि का अतिबिस्तृत सांगोपांग विवेचन 
रूपगोस्वामी के “उज्ज्वलनीलमणि' नामक ग्रंथ में हुआ है। तात्पर्य यह कि कृष्ण की मधुरोपासना 
करनेवाले वैष्णव भक्त साहित्याचार्यों ने शास्त्रीय विवेचना के द्वारा भक्ति का रसत्व प्रतिष्ठित किया है । 


क्या भक्षित में रसत्व है ? 


कितु इस विशद और भव्य विवेचना द्वारा भक्ति का रसत्व प्रतिपादित और निरूपित होनपर 
भी सभो शंकाओं का समाधान नहीं करता। 


किसी भी स्थायिभाव में रसदशा तक पहुँचने के लिये कुछ बातों का हीना आवश्यक हे । 


सब से प्रथम आवश्यकता है, सहृदय सामाजिक के हृदय में स्थायिभाव का वासना रूप में 
वत्तमान होना। जबतक काव्य-भावना-परिकलित सहृदय सामाजिक का हृदय स्थायिभाव की वासना से 
वासित नहीं होगा तबतक वह भाव, भावभात्र रह जायगा। उस भाव को न तो स्थायिभाव की प्रतिष्ठा 
ही प्राप्त होगी और न रसरूप में उसका विपरिणाम होगा। 

दूसरी बात आवश्यक हूँ उस स्थायिभाव का साधारणीकरण। साधारणीकरण भी तभी हो 
सकता हैँ जब भाव, स्थायिभावत्व की प्रतिष्ठा के लिये आवश्यक धर्मवाले हों और सहृदय के हृदय में उसकी 
पूर्ववासना वत्तमान हो । 

इसके पदुचात्‌ साहित्यादि के पुन:-पुनः अनुशीलन द्वारा उस भाव का, वासनात्मक सूक्ष्ममाव 
का उद्बुद्ध होकर, सजग होकर, इतना शक्तिशाली होना भी आवश्यक हे जिससे कि समस्त अन्य 
ज्ञानों को दबाकर तथा रजस्तमोगुणों को अभिभूत करके स्वयंप्रकाश आनंदस्वरूप संत्वगुण के उद्े- 
चन में वह समर्थ हो। 

अक्ति' रस की रसात्मकता में ये सब आवश्यक बानें दिखाई नहीं पड़ती। 

यदि भक्ति को हम रस मानें तो सब से पहले उसका क्षेत्र अत्यंत परिमित हो जाता हूँ । 


३११ 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


उस रसानुभूति के योग्य उर्वर हृदय-क्षेत्रवाछा सामाजिक मुरली-मनोहर-मधुराकृति गोपाल का सच्चा 
भकक्‍त अंगूलिगण्य ही हो सकता है। 
क्योंकि भक्ति स्वयं ब्रह्मानंद से भी असंख्य गुण महनीय और अभिलषणीय हँ-- 
ब्रह्मानन्दो भवेदेष चेत्पराद्धंगुणीकृतः। 
नेति भक्तिसुखाम्भोधेः परमाणुतुलामपि। 
वही भक्त रस की अनुभूति को लिये सहृदय सामाजिक हो सकता हैं जो चारों पुरुषार्थों को तृणवत्‌ 
माने-- 
त्वत्कथामृतपाथोधौ विरहन्तो महामुदः । 
कुर्वेन्ति कृतिनः केचिच्चतुर्वग) तृणोपमम्‌ | 
जबतक भोग अथवा मोक्ष की भी स्पृहा (जिसे पिशाची तुल्य बताया है) हृदय में हैं, तबतक 
भकित नहीं रह सकती-- 
भुक्तिमुक्तिस्पृह्टा यावत्‌ पिज्ञाची हृदि वर्त्तते। 
तावदभक्तिसुखस्यात्र कथमभ्युदयो भवंत्‌। 


और यह तभी हो सकता है जब हृदय में उस परम स्पृहेणीय सर्वोत्कृष्ट भवितभाव क। 
श्रीकृष्णचरणों की सेवा द्वारा आविर्भाव हो चुका हो। 


साधारणतः इस्त प्रेमा क। उदयक्रम यह हे--पहले श्रद्धा, तदनंतर सत्संग, तत्पश्चात्‌ भजन, 
उसके बाद अनर्थ-निवृत्ति, फिर निष्ठा, उसके अनंतर रुचि, तब आसक्तित, उसके पश्चात्‌ भाव और 
तब अंत में प्रेमा का उदय होता है । साधारण साधकों का यहीं क्रम हे, पर पूर्व॑जन्म के संरकारी 
भक्तों के हृदय में अकल्मात ही प्रेम का स्फुरण हो जाता है। (श्रीहरिभक्ति० पूर्व॑ं० वि०, लहरी ४, 
इलो० ६-८) । 


स्वयमेव श्रीमधुसूदन सरस्वती ने इस रसानुभूति के लिये सामाजिक की विज्येषताओं का 
निर्देश करते हुए बताया हँ कि जिनका हृदय भक्तिभाव से धौत होकर परमोज्ज्वल हो चुका हें 
भगवच्चरणों में जिसका मन सदा आसक्त रहता है, उसींको इस रस का आरवादानुभव संभव हैं- 
एव भक्तिरसास्वादस्तस्येव हृदि जायते। 
प्राकतन्याधुनिकी चास्ति यस्प सद्भक्तिवासना। 
भक्तिनिर्ध तदोबाणां प्रसन्नोज्वलचेतसाम्‌ । 
क्षीभागवतरक्तानां रसिकासज्भरज़िणाम्‌ । 
जीवनीभूतगोविन्दपादभक्तिसुख श्रियाम्‌ । 
इत्यादि । 


अस्तु, ऐसे भक्त आज के विज्ञानयुग में इन-गिने ही मिल सकते हें। और जबतक ऐसे भवतत 
न मिलेंगे, जिनके हृदय में भक्ति हो, उसकी वासना हो, तब तक क्ृष्णविषयक रतिभाष स्थायी 
न कहा जा सकेगा और न उस' स्थायी का बारंबार काव्यानुशीलन द्वारा रे और तम को अभिभूत 
करनेवाला प्रतिबोधन ही हो सकेगा और न साधारणीकरण ही हो सकेगा । 
३९३ 


भक्त क्‍या रस है 


अतः भंक्तिरस को हम साधारणतया रस ही नहीं कह सफते। यदि कहना भी चाहें तो 
इसका क्षेत्र अत्यंत संकुचित होगा। भुक्ति और मुक्ति को तृणवत्‌ देखनेवाले, कृष्णकी सधुर मूर्ति के 
उपासक ही इसके आस्वादयिता हो सकते हें। 


अन्य संप्रदायवालों की चर्चा तो बड़ी दूर हँ। भारतीयों में और क्ृष्णोपासकों में भी मधु- 


रोपासक ही इसका अनुभव कर सकते हँ। शैव, संत, रामभक्त अथवा अन्य धर्म या संप्रदाय का अनु- 
यायी अनुभव नहीं कर सकता। 


अन्यों को जो अनुभूति होगी वह बहुधा 'श्ृंगार' के समान होगी। क्‍योंकि विभावानुभावादि 
बहुत दूरतक श्ंगार के ही अनुरूप-से आभासित होते हें। इसका परिणाम भी वही होगा जिसे बहुधा 
अनेक शझ्टंगारी क्रियों ने कृष्ण के बहाने अपनी रचना में प्रकट किया है। 


अतः सामान्यतः हम या तो भक्ति” को रस ही नहीं कह सकते और यदि कहना ही चाहें 
तो मांप्रदायिक रस ही कह सकते हे। अन्य स्थायिभावों के समान भक्ति के स्थायिभाव की स्थिति 
सामान्यतः: समस्त सहूदयजनों के हृदय में नहीं मानी जा सकती। 


इसी कारण प्राचीन आचार्यों ने आठ स्थायिभावों की जो संख्या निर्धारित की हे, उसका मनो- 
वैज्ञानिक आधार उअत्यंत प्रौह़ और तकंपुष्ट हे। नवीन रसों की उद्धावना के पूर्व हमें स्थायिभावों के 
स्थासिभावत्व, सहृदयहृदय मात्रवेद्यत्व, संवेदनीयत्व साधारणीक रणीयत्व ज्ादि का विचार अत्यंत 
आवश्यक है। 


विनोद-विमश 


ैे 
कृष्णुदेव प्रसाद गोड 


हंसी आती हूँ सब को, कितु क्‍यों आती है इसका विहलेषण प्राचीनकाल में किसी ने नहीं 
किया | हमारे देश में रसों का वर्णन और उश्षका निरूपण पहले भरत ने किया । कितु हास्य का 
कारण क्‍या है इसपर उस समय किसी ने ध्यान देने का कष्ट तहीं उठाया । विचित्रता की बात 
है कि शिश्‌ की मधुर मुसकान, यौवन का उल्लासपूर्ण अट्टहास, जरावस्था की निग्रहीत हंसी अनंत- 
काल से लोग देखते चले आए हैँ कितु उसका दार्शनिक विवेचन पहले नहीं हुआ। केवल इतनेपर 
ही संतोष कर लिया गया कि इतने प्रकार की हंसी होती है। इसके आलंबन, युग के अनुसार अमुक 
होते हें, इन-इन वस्तुओं से इसे उद्दीपन मिलता है। आश्चयं की बात है कि व्यक्ति तथा समाज के 
सूक्ष्म से सूक्ष्म कृत्योपर विचार करनेवाले महान्‌ विद्वानों ने भी इसकी समीक्षा नहीं की। 


विदेशों में पहले-पहल फ्रेंच दाशनिक वर्गों ने इसपर नियमित तथा वैज्ञानिक्र रूप से विचार 
किया। इसके पहले जो कुछ भी विचार इंगलेंड तथा दूसरे देशों में हुआ वह अव्यवस्थित ढंग से 
चलता सा,था। इप्तके पश्चात करोचे तथा और भी सौंदय्य विज्ञान ( ऐस्थेटिक्स ) के पंडितों ने 
इसकी मीमांसा की हू। 


इस बात से तो सभी सहमत हे कि किसी बात में, वस्तु में, चरित्र में कोई बात उपहास्य 
हो, हास्यकर, हो तभी हंसी आती हें। कितु इस बातपर सब छोगों का मतैक्य न होगा कि अमुक प्रकार 
की बात अथवा अमुक ढंग की चलन हास्यकर है। मान लीजिए किसीसे पूछा जाय आनंद सदैव 
कहाँ पाया जाता हँ' और कोई व्यक्ति उत्तर दे--'कोश में'। कुछ लोग इसपर नहीं हंगेंगे, और 
कुछ लोगों के अधर खुल जायेंगे। कोश शब्द में कोई विनोद नहीं है, सैकड़ों बार आपने देखा होगा 
कितु हंसी तो नहीं आती । इसलिये हंसी के लिये पहली आवश्यक बात परिस्थिति हें। सिगरेट पीतें सबको 
लोग देखते हें। सिगरेट भी दूकानोंपर ढेर के ढेर रखे देखते हें। कितु यदि घोड़े को सिगरेट पीते 
आप देखें तो हंसी आ जायगी। एक बात और सोचने की है। अभी एक पत्र में 'डाक्टर सुदर्शन 
छाल दर्शन के अध्यापक होंगे! के स्थानपर छप गया डाकू सुद्शत छारू अध्यापक होंगे। पढ़नेवाले 
को हंसी आई होगी। क्यों हंसी आई। सुदर्शन छाछ के व्यक्तित्व में हंसी की कोई बात नहीं है। 


विनोद विभर् 


डाक्‌ उपहास्थ प्राणी नहीं भथद भले ही हो। हंसी आनेक। कारण हमारी मन:स्थिति हैँ। इसीप्रकार 
कोई कविता लीजिए। हास्य रस की दो पंक्तियां हें :-- 

“अभिलाषा यह हैँ प्रिये मरने के पद्चातू, 

तुम डाइन, हम भूत बन, लछूका खेले रात” 
इसके प्रत्येक शब्द पर विचार कीजिए । मरण, डाइन, भूत, छूका, हंसी को वस्तुएँ नहीं हैं; शायद 
भयानक रस ही का उद्रेक करनेवाली हें। तब हंसी आने का क्‍या कारण हैं। हंसी सुननेवाले की 
दि में, मन सें होती हे, किसी वस्तु में नहीं। यह हंसी का दूसरा कारण हैँ? शेक्सपियर नें लिखा 
हूं विनोद की सफलता सुननेवालों के कान में हे, कहनेवालों की जिल्ला पर नहीं' ” शेक्सपियर 
आलोचक नहीं था फिर भी उसकी प्रतिभा ने जो कहला दिया वह जन्म-मृत्यु की भाँति सत्य हैं। 


एक और दुष्टांत आवश्यक हू । कहा जाता हे कि एक विश्वविद्यालय थे हिंदी विभाग को 
एक बहुत धनी सेठ देखने गए। वहाँ पहुँचते ही अध्यक्ष ने परिचय कराया, आप डाक्टर क हें, आप 
डाक्टर ख हूं, आप डावटर ग हँ--इत्यादि, कई बार सुननेपर उन्होंने अपने धिविकत मंत्री की ओर 
देखा और कहा--'मेंने विश्वविद्यालय चलने को कहा था, आप अस्पताल में क्‍यों लाये ।' यह 
घटना सुननेपर उन आध्यापकों को छोड़कर जिनपर यह बीती होगी सभी हंसेंगे। क्‍यों ? असंगति के 
कारण । जो वस्तु जिस स्थानपर होनी चाहिए, वहाँ न होकर अनुपयुवत स्थान पर हो जाय तो 
देखने वाला हंसे बिना नहीं रह सकता। असंगति तीसरां गुण हूँ जो हास्य के लिये आवष्यक हें । 
जितनी हास्य की क्षामग्री है, कहानी, कवित्ता या नाटक के पात्र, यदि वह साधारण व्यक्षितयों की भाँति 
आचरण करते हैं तो हास्थक्षर नहीं हें । साधारण रेखा से परे ही जब कोई जता हूँ तभी हास्यपस्पद 
बनता है वह अतायास हो अथव। जानबूझकर । एक प्रोफेसर के संबंध में कहा जाता हूँ कि 
वह सब काय॑ वैज्ञानिक ढंग से करते थे। उनका नौकर एकदिन छुट्टीपर था। उन्हें प्रात:काल जलूप/।न 
के लिये अंडा उबालना था। वह किसी विचार में निमग्न थे। उन्होंने घड़ी पानी में डाल दी 
उबलने के लिये और हाथ में अंडा लेकर देखने लगे समय । इस ढंग की एक कविता भी कभी पढ़ी 
थी कि कृष्णजी राधिक्रा को देखकर इतने आत्मविस्मृत हो गये क्रि गाय का थन अलग हंट गया और 
राधिका की उंगली पकड़कर दोनों हाथों से दृहने छगे । भक्तों को इसमें जो आनंद आए कितु हे 
यह असंगत बात और हंसी आए बिना नहीं रह सकती | 


एक और बात हास्य के लिये आवद्यक हैँ जिसके बिना और बातें निरर्थक हो जाती है। 
तीक्ष्णमत्ि अथवा तीव्र बुद्धि हास्य समझने के लिये आवश्यक हैँ । जितना ही बढ़िया हास्य होगा 
उसे समझने के लिये उतनी ही विचक्षणता आवश्यक हैँ । साहित्यिक विनोद की बात तो अलग है । 
उसके लिये तो अनेक प्रक्रार के ज्ञान की भी आवश्यकता हे कितु साधारणतः विनोद समझसले के लिये 
भी बृद्धि की आवश्यक्रता है। विनोद प्रियता जिसे अंग्रेजी में सेंस आव ह्ामर' कहते हें सब छोयों 
के पास नहीं होता। यह अभ्यास से नहीं आती | इसका संस्कार जन्मजात होता हूँ। अभ्यास 
वाली विनोदत्रियता कृत्रिम होती है और ठीक वैसी ही मालूम पड़ती है जैसे मेजपर कागज के फूल । 


१. जेस्ट्स प्रासपेरिटी लाइज इन द इयर आव हिम दैट हियसें; नंवर इन द टंग आव हिम 
देट मेक्‍्स इट [7 
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संपूर्णानंद का प्रमाण-दर्शन 


रण्जएम शास्त्री 


मित्रमिन्र दाशंनिकों ने प्रमाणों की भिन्न-भिन्न संख्या मानी है । हम यहाँपर केवल दो प्रमाणों 


को अर्थात्‌ प्रत्यक्ष और अनुमान को लेते हें। साधारण भाषा में इन्हें अनुभव और तक कहा जाता 
हैं और बहुधा तक॑ के विरुद्ध अनुभव को खड़ा किया जाता हैं। दाशंनिक छोग भी प्रत्यक्ष को ही 
मूल प्रमाण मानते हे और अनुमान को उसपर आश्रित । किन्तु फिर भी वे इनको अलूग-अलग 
मानसिक वृत्ति मानते हे भौर इन्हें एक दूसरे से व्यावृत्त करने का प्रयत्न करते हैं, इनकी ऐसी परिभाषा 
करना चाहते हें कि दोनों एक दूसरे से सर्वथा पृथक्‌ हो जाय॑। यद्यपि यह चेष्टा व्यावहारिक दृष्टि 
से अपना मूल्य र्ती है, कितु इससे ताक्त्विक वास्तविकता पर पर्दा पड़ जाता हेँ। इस संबंध में 
संपूर्णानंद के दृष्टिकोण की विशेषता यह हैं कि वें इनका नितांत पार्थक्य नहीं करते। उनका कहना 
है कि “प्रमाणों में सब से महत्व का स्थान प्रत्यक्ष का है, शेष प्रमाण इसीपर निर्मर करते हें! 
विषय और इंद्विय के सन्निकर्थ से प्रत्यक्ष होता हैँ। प्रमाण का दूसरा साधन अनुमान है। यदि अनु- 
मानपर विश्वास ने किया जाय तो जगत्‌ का बहुत-सा व्यवहार बंद हो जाय। पर उसकी सचाई 
की कसौटी प्रत्यक्ष ही है। अनुमान स्वतंत्र प्रमाण नहीं हैँ। वह प्रत्यक्षमूलक है।” 


बहुधा जिसे तर्क कहते हें वह अनुमान' का ही दूसरा नाम हे। दूर पर धुंआ देखकर आग 
की सत्ता का निश्चय करने का पारिभाषिक नाम अनुमान हं; इसको तक भी कहा जाता हैं । 
यह बुद्धि का धर्म है। “कई प्रत्यक्षज प्रत्यय अध्यवसाय की सामग्री बनते हें। उनको एक दूसरे से 
मिलाने से ऐसी बातें निन्‍्पक्ष हो सकती हे जो पहिले ज्ञात नहीं थीं; परंतु अज्ञात होते हुए भी यह 
बातें पुराने प्रत्ययों के भीतर निहित थीं। अध्यवसाय केवल उनको प्रकट करता हें। मेरे सामने एक 
ज्यामितिक चित्र बना हे। इस बात का पता तो मुझको प्रत्यक्ष रूप से होता हैँ कि वह त्रिभुज हें। 
अध्यवसाय या तक द्वारा में त्रिभुज के कई गृणों को जान सकता हूँ । बिना नापे ही तक मुझे यह 
बतलाता है कि इस त्रिभुज के तीनों कोणों का योग दो समकोणों के बराबर हैँ। यह मेरे लिए 
नया ज्ञान हैं। ऐसा ज्ञान तक से प्राप्त होता हैँ । मनृष्य के ज्ञान का बहुत बड़ा अंश तर्क के द्वारा 
ही प्राप्त हुआ है। मनुष्य की यही महत्ता हे कि वह तक॑ कर सकता हैँ। परंतु तक स्वतंत्र प्रमाण 


नहीं है। 


संपूर्णानंद का प्रमाण-दर्शन 


“जिस व्याप्ति के आधारपर अनुमान किया जाता है वह पिछले प्रत्यक्षों का ही निष्कर्ष 
होगी और इस अनुमान-कांछ में भो अनुमेय के लिग का प्रत्यक्ष होना चाहिए। तभी अनुमान हो 
सकता हं। हमने पहले कई बार यह देखा है कि जहाँ धुंआ था वहाँ आग भी थी। यह हमारा 
अन्वयी प्रत्यक्ष रहा हैं। यह भी देखा गया कि जहाँ आग नहीं थी वहाँ धुंआ नहीं था। यह व्यति- 
रेकी अनुभव रहा हैँ। इससे हमने इस व्याप्ति, व्यापक नियम का ग्रहण किया कि जहाँ-जहाँ घुंआँ 

' होता हँ वहाँ आग अवश्य होती हे । हमने सारे जगत्‌ की छानबीन तो की नहीं, दस-पाँच जगहों 
में ऐसा अनुभव किथा। जितनी अधिक संख्या में धुएँ के साथ आग का प्रत्यक्ष हुआ होगा उतनी 
ही अधिक संभावना व्याप्ति के ठीक होने की होगी। ऐसे कई स्थऊः हें जहाँ आग के साथ धुंआँ 
होता हूँ। परंतु ऐसी व्याप्ति नहीं है कि जहाँ-जहाँ आग हो वहाँ धुआँ भी हो । प्रत्यक्ष के आधारपर कोई भी 
व्यापक नियम बनाया जाय, इस बात की संभावना बराबर बनी होगी कि स्थात्‌ कोई एसा दृग्विषय मिल जाय 
जिसमें वह नियम न धटता हो। यदि ऐसा एक भी उदाहरण मिला तो नियम न रह जायगा। 


हम तर्क को अवहेलना नहीं कर सकते। बहुत-सा ज्ञान जो भन्यथा अप्रकट रह जाता 
तक द्वारा ही प्रकट होता हूँ। तर्क के अभाव में हमको प्रत्येक वस्तु, प्रत्येक घटना का पृथक्‌ 
अनुभव करना पड़ता, सबके लिये अलग-अलग प्रमाण ढुंड॒ुच्ना पड़ता । तक॑ हमको इस श्रम से 
बचाता हू और ज्ञान को प्रगतिशीरू बनाता हैँ। वह पर्वत धूमयुत हूँ' इस वाक्य में “वह 
पर्वत” नाम और 'धूमथुत है” आख्यात है। आख्यातमें नाम के संबंध में जो कहा गया हूँ वह 
अतक्ये हें । हमको धुएँ का प्रत्यक्ष हो रहा हैँ, ऐसा संवित्‌ हो रहा हूँ। परंतु तक के द्वारा हमको 
यह विदित होता हँ कि पवृत्तपर आग है, क्योंकि जहाँ धुआँ होता हें, वहाँ आग होती हूँ। यह 
ज्ञान हमको वहाँ जानेपर प्राप्त हो सकता था, परंतु तक ने इस श्रम से बचा दिया। पुराने आख्य।त 
के भीतर से नया आख्यात निकला और हम यह कह सकते हें, बह पर्वत अग्निमान्‌ हूँ। ऐसा 
जानने से हम थह निर्णय कर सकते हे कि कैसा व्यवहार किया जाय। यदि हमको भोजन पकाना 
है या सर्दी लग रही हँ तो हम पर्वत की ओर जाय॑ंगे, अन्यथा दूसरे काम में प्रवृत्त होंगे । तक के 
अभाव में केवल धूम-दर्शन व्यवहार के लिये मार्ग-प्रद्शक नहीं हो सकता था। जो प्रत्यक्ष हो रहा था 
बह चित्त का विकार मात्र होकर रह जाता। अतः यह स्पष्ट हे कि तर्क की सहायता से ही हम 
अपने ज्ञान का उपयोग कर सकते हें।” इसके अतिरिक्‍त कुछ अनुभवों के आधार पर अनुमान एक बार 
सेद्ध हो जानेपर दूसरे अनुभवों का संशोधन भी करता हे। 


“हमको सामने एक फूल देख पड़ता है। हम पिछले अनुभवों के आधारपर एंतत्कालीन' अनु- 
भव के संबंध में यह तक तो कर सकते हें कि ऐसा अनुभव न' होना चाहिए--यह युक्तिसगत 
नहीं हैं; इस तक के फलस्वरूप हमको अपने प्रमाणों (प्रत्यक्ष) के संबंध में शंका उत्पन्न हो सकती 
है। दोपहर को आकाश में सूर्य देख पड़ता हैँ। यदि किसी दिन किमी को चंद्रमा देख पड़ जाय तो 
उसको यह शंका होनी चाहिए कि यह भ्रांति-दर्शन है। ज्यौतिष के अमुक-अमुक नियमों के अनुसार 
इस समय चंद्रमा दृष्टिगोचर नहीं हो सकता। मेरी आँखों में कोई दोष आ गया हैं या किसी अन्य 
कारण से यथाथ प्रत्यक्ष नहीं हो रहा हैं। वह यह सब तर्क कर सकता हूँ। प्रत्येक प्रतीयमाव सत्ता 
अतर्कर्य होती हँ। परंतु यदि उसका हमारे दूसरे अनुभवों से सामंजस्य न हो तो हमको यह शंका 
करने का स्थल रहता हूँ कि जिस प्रमाण द्वारा उसका ज्ञान हुआ था उसका ठीक प्रयोग नहीं 
हुआ ।” 
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संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 
इससे स्पष्ट हो जाता है कि अनुमान प्रत्यक्ष का विकास हूँ । वह प्रत्यक्ष का संशोधन और 


संवधंत करता हैँ और उसमें निहित संभावनाओं को प्रस्फुटित करता है। प्रत्यक्ष ज्ञान का पहला 
कदम है और अनुमान ज्ञान की प्रगति में उससे अगला कदम हं! वह शान, को व्यवहारोपयोगी बनाता है। 


कितु ज्ञान की प्रगति यहीं समाप्त नहीं हो जाती। इसमें संदेह नहीं कि अध्यवसाय की परिगति 
व्यवहार में होती है. कितु इस व्यवहार के फल का प्रत्यक्ष पुनः इस अव्यवसाय का संशोधन करता है। 


“तक में यह दोष है कि वह अग्रतिष्ठित है, अर्थात्‌ उसके द्वारा जो ज्ञान प्राप्त होता है 
वह अंतिम और निर्णायक नहीं होता। तक को प्रत्यक्ष से पदे-यदे मिलान। और सुंधारना पड़ता हुँ। 
छोटी बातों में, ऐसी बातों में जो थोड़ी देर या थोड़े क्षेत्र में समाप्त हो जाती हूँ, तर्क वस्तुस्थिति 
के अनुकूल होगा, परंतु बड़ी बातों में वस्तुस्थिति उससे दूर जा पड़ सकती हू। प्रागवारियों के सं- 
बंध में तक॑ बहुत धोखा देता हैँ। यदि १० श्रमिक किसी काम को ८दिन में करते हूँ तो तक॑ के 
अनुसार २० श्रमिक उसे ४ दिन में करेंगे। स्यात्‌ ऐसा हो भी जाय, पर तक॑ यह भी कहता हूँ 
कि १,१५,२०० श्रमिक उसे एक मिनट्ट में पूरा कर देंगे। वस्तुतः ऐसा कदापि नहीं ही सकता। 
एक सीमा के उपरांत श्रमिकों की बढ़ती हुई संख्या काम में बाधक होने लग जायगी । किसी 
मनुष्य को सीधा समझकर लोग नित्य चिढ़ाया करते हैँ । उसका स्वार्थ भी स्यात्‌ इसीमें हे कि 
चिढ़ानेवालों की बात सहता जाय। परंतु एक दिन न जाने क्‍या हो जाता हूँ कि वह भड़क उठता 
हूँ और ऐसे काम कर बँठता हैँ जो हमारे सारे तक और उसके सारे हितों को तोड़-फोड़ डालते 
हें। ऐसा मानने की आवश्यकता नहीं है कि कोई दैवी या दानवी शक्ति तर्क को झू । सिद्ध करनेपर 
तुली बैठी है। वात यह हूं कि बुद्धि को जैसी और जितनी सामग्री मिलेगी वैसा ही व्यापक और 
ग्राहक उसका अध्यवसाय होगा । यदि कोई सर्वज्ञ हो अर्थात्‌ किसी को समस्त विश्व का युगपत्‌ 
प्रत्यक्ष हो रहा हो तो उसका तर्क भी असंदिग्ध परिणामवाला होगा । सावारणतः हमको किसी भी 
परिस्थिति के सब पहलुओं का ज्ञान नहीं होता। थोड़ी सामग्री के बलपर अध्यवसाय करनते हें, इस- 
लिए उसका परिणाम भी यथार्थ नहीं निकलता। प्रत्यक्ष द्वारा उसको बराबर ठीक करना पड़ता हूँ। 
यदि कोई नथा अनुभव, नया हेतु मिला तो नया अध्यवसाय करना पड़ता हैँ। सैकड़ों वर्षों तक मंग- 
लादि ग्रहों की नाक्षत्र गतिविधि देखकर विद्वानों ने उनकी चाल के संबंध में नियम बनाये । इन नियमों 
के आधारपर तकंसे यह निश्चय किया जा सकता हे कि अमुक तिथि को अमुक काल में अमुक ग्रह 
आकाश में अमुक स्थानपर होगा। देखने पर ग्रह ठीक उसी स्थानपर नहीं मिलता; जितनी ही 
लंबी अवधि के लिये गणना की जाती है उतनी ही बड़ी भूल मिलती है। कारण स्पष्ट हूँ | यदि 
किसी समीपस्थ पिंड के आकर्षण या किसी ऐसी ही अन्य बात के संबंध में रत्ती भर भी भूल रह 
गयी तो वह काल पाकर बढ़ती जाती हे। ऐसी भूल को बराबर प्रत्यक्ष से मिलाकर शोधना पड़ता 
हैं। एक समय था जब विद्वान्‌ लोग खबर्ती पिंडों की गतिविधि देखकर यह मानते थे कि सूर्यादि 
पूथिवी की परिक्रमा करते हें। नये हेतुओं के मिलनेपर यह मत पलट गया और ऐसा माना गया 
कि पृथिवी आदि ग्रह सूर्य की परिक्रमा करते हें। आजकल यह कहना अधिक ठीक जंचता हे कि 
प्रत्येक ग्रह सूर्य और अपने संयुक्त गुरुत्व-केंद्र की परिक्रमा करता है, पर यह केंद्र सूर्य के पिंड के भीतर 
हैं, इसलिए ऐसा प्रतीत होता है कि सूय्ये का परिक्रमण हो रहा है। सब संभव हेतु सामने उपस्थित 
नहीं होते, इसलिए तक पूर्णतया सत्यप्रतिष्ठ नहीं हो सकता।” 
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सपूर्णानंद का प्रमाण दर्शन 


अनुमान अथवा तक ही के द्वारा अनंक विशेष अनुभवों से सामान्य सिद्धांत (व्याप्तिय) 
निर्णीत होते हे' और सामान्य सिद्धांतों की सहायता से विशेष निर्णय किये ज,्ते हैें। अतएवं जब तर्क 
अप्रतिष्ठित हें, जब उसमें ज्ञान की चरम परिणति नहीं है । तो उसके द्वारा प्राप्त सिद्धांत भी कोई 
चरम सत्य नहीं हो सकते ( तक व्यवहार में आनेपर उस व्यवहर के परिणामस्वरूप प्राप्त नये अनुभवों से संझो- 
घित और परिवर्धित होत। रहता हू और सिद्धांत नये व्यवहार के प्रकाश में अधिकाधिक सत्य और 
संग्राहक होते ज,ते हे। अभिसिद्धांतों और सिद्धांतों का सबंध इसी प्रक्रिया का एक उदाहरण है । 


“मनुष्य निरंतर दुग्विबयों के बीच रहता हे, प्रत्यक भीतरी-बाहरी घटना एक दृग्विषय हैं। 
दुग्विययों का साक्षी मात्र बतकर रहने से उसको तृप्ति नहीं होती। वह दुग्विषयों में, विशषतः ऐसे 
दृग्विषयों में जो नियतरूप से एक दूसरे के पीछे आते हें या जो एक दूसरे के सदृश प्रतीत होते हें, 
संबंध दूंढ़ता है। जब संबंध निश्चित रूप से मिल जाता है तब उसे सिद्धांत कहते हें। सिद्धांत सत्य 
मानकर प्रतिपादित किया ज,ता है। जो उसको उपस्थित करता हैँ उसको यह विश्वास होता है 
कि जगत्‌ में बस्तुतः ऐसा ही हो रहा है। परंतु कभी-कभी ऐसा भी होता हं कि दृग्विषयों के 
सबंध में जो बात समझ में आती हैँ वह निश्चय कोटितक नहीं पहुँची होती। ऐसा विश्वास होता 
हैं कि इसके सत्य होने की बहुत संभावना है, फिर भी उसको सिद्धांत मानने के पहिले और परीक्षा 
करने की अ।वश्यकता प्रतीत होती हैँ। ऐसी अवस्था में उसको अभिसिद्धांत कहते हें। विद्या की 
उन्नति में अभिसिद्धांतों से बहुत सहायता मिलती हैँ। विद्युत्‌ और प्रकाश की गति समझने में इस 
अभिसिद्धांत से बड़ी सहायता मिली कि दिक्‌ में एक बहुत ही सूक्ष्म गुरुत्वहीन पदार्थ सत्र फैछ। हुआ है 
जो विद्यत, प्रकाश और त,प की तरंगों का माध्यम बन जाता हें। इसको अश्काश' तत्त्व कह। गया। 
ज्यौतिषियों को सूर्य, चंद्र, मगल, गुरु जैसे खबर्ती पिडों की गतिविधि समझने में इस अभिसिद्धांत 
से सहायता मिली कि यह सब पृथिवी की, जो खमध्य में निश्चल खड़ी हैँ, परिक्रमा करते हूं। 
अभिसिद्धांत को अभ्युपगत करके, उसको सत्य मातकर यह परीक्षा की जाती हे कि वह सब 
सप्रकरण दृग्विषयों को समझाने में कहाँतक समय होता हैँ । यदि वह इस परीक्षण में निर्दोष उत- 
रता है तो सिद्धांत पदवीयर पहुँचता हैँ, अन्यथा उसका परित्याग कर दिया जाता हूँ । 

“बहाँतक तो कोई आपत्ति नहीं हे। बुराई तब आती हूँ जब प्रमाद के कारण पूरा परीक्षण 
नहीं किया जाता और अभिसिद्धांत झट से सिद्धांत मान लिया जाता हूँ ।” 


कितु इसी विचार से यह भी स्पष्ट हैँ कि समय विशेष की स्वाभाविक सीमाओं का 
उल्लंघन न कर पाने के कारण मानव-समाज के लिये आज जो सिद्धांत होता हैँ वही कलके विस्तृत 
अनुभव के प्रकाश में अभिसिद्धांत बन जाता हेँ। प्रगतिशील इतिहास नयी-नथी परिस्थितियाँ और 
तथे-नये अनुभव उत्पन्न करता रहता हैँ और फिर उन सब दृर्विबयों को घेरने के लिय सिद्धांतों 
के दायरे को बड़ा करना पड़ता हैँ। इसी प्रकार नये सिद्धांतों का निर्माण होता रहता हूँ जो कि 
अधिकाधिक सत्य और पूर्ण होते जाते हूं। ज्ञान का इसी तरह अपूर्ण सत्य से पूर्ण सत्य की ओर 
अनवरत विकास होता रहता है और ज्ञान की उन्नति के साथ व्यवहार भी अधिकाधिक उच्नत होता 
जाता है। साथ ही व्यक्ति क्षयवा समाज के ज्ञात और कम के प्रभाव से उसकी परिस्थिति भी उसके 
अधिकाधिक अनकल परिणत होती जाती हँ। क्‍योंकि ज्ञान और कर्म वास्तव में प्रकृतिपर मनुष्य की 
क्रिया के ही दो अंग हूँ। यह क्रिया प्रकृति में यदि नया परिणाम उत्पन्न न करे तो ज्ञान और कम के 
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संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


उन्नति के नये स्तर पर जाने का कोई कारण न रहे। बिना नये-लये दृग्विययों के, नथी-नयी परि- 
स्थितिभों के, नये-तये जनुभव कहाँ से आते ? यदि प्रकृति परिणाम न होती तो हमारे ज्ञान और 
कर्म एक ही स्थिर चक्र में घूमते रहते, उनमें भी कोई परिवतेन अथवा उन्नति होने की संभावना 


न होती । अतएवं ज्ञान और कर्म का विकासमान चक्र वास्तव में मानव और प्रकृति की क्रिया और 
प्रतिक्रिया का चक्र है। 


अब यदि हम ज्ञान के विकास की कुल म॑ंजिलों को उपर्युक्त विचार के प्रकाश में चित्रित 
करना चाहें तो कुछ इस प्रकार कर सकते हें :--- 


अनुभव--> तर्क (सिद्धांत ) प्रयोग (व्यवहार) --2१रिणाम--2 अनुभव--2 तर्क (सिद्धांत )-प्रयोग (व्यवहार) 
5 +नन-+-नजन-++म टन 


ज्ञान क्‌मं परिणाम ज्ञान 
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“परिणाम (--------व्यवहार <-- 
अथवा:- “५ 
«४ > शेान-- ऊ कर्म---- 
(--....-.....रिणाम रु ----- 
अथवा पीला 27 जञज-लजआ “7: ह 
जुष्य परिस्थिति 





कितु इन चित्रों से यह भ्रम न हो कि जिस ज्ञान से जो फर्म तथा परिणाम होता हे बह कर्म 
और परिणाम फिर उसी (अपने पूर्ववर्ती) ज्ञान को और वह ज्ञान फिर उसी कम और परिणाम को 
उत्पन्न करता है और इस प्रकार हम बिना आगे बढ़े हुए उसी चक्र में घुमते रहते हे, इसलिए ज्ञान 
और कर्म तथा परिणाम के सतत वर्धभान चक्र को इस प्रकार चित्रित करना अच्छा होगा :-- 








पा+भए्अनु भव-सिद्धंत----_- - -- जा 

(ैप"ै अनुभव. -->सिद्धांत---- - | 
अनुभव--सिद्धांत- - _' 

परिणाम-- व्यवहार-! | 

---परिणाम---- जअ--+++++-्यवहा र---- -- | | 

परिणाम >-+ >व्यवहा २---7->7------- 
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| | 
सनुष्य जे सनृष्य----2 परिस्थिति परिस्थिति परिस्थिति 


; |. .। 
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सम्पूर्णानंद का प्रमाण-दर्शन 


सांराश यह कि संपूर्णान॑द प्रत्यक्षादि प्रमाणों को पृषक्‌-पृथक्‌ स्थिर वस्तुओं के रूप में न देख- 
कर उन्हें कालक्रम में आगे बढ़ती हुई क्रिया की अनेक मंजिलों के रूप में देखते हे जिसको खंखला 
आगे बढ़कर क्रिया तक पहुंचती है और क्रिया द्वारा मनुष्य परिस्थिति तक पहुँचता है जिस प्रकार 


परिस्थिति ज्ञान द्वारा मनृष्य तक पहुँचती है। 


इस' गत्यात्मक दृष्टि से ज्ञान और कर्म के संबंध की सारी समस्‍्याएँ अत्यंत सहज रूप से 
सुलझ जाती हैँ । उदाहरण के लिये यह प्रश्न बराबर उठता रहा है कि दर्शन का प्रयोजन ज्ञान है या कर्म ? 
कितु ज्ञान और कर्म को सिद्ध वस्तुओं के रूप में नितांत व्यावुत और पृथक्‌ समझ छेने के स्थान पर 
यदि इन' दोनों को कालक्रम में एक दूसरे के आश्रय से गतिमान प्रवाह के रूप में समझा जाय तो 
यह प्रइन ही निर्ंक हो जाता है। फिर तो यह व्यावहारिक सुविधा और व्यक्तिगत रूचि की 
बात रह जाती है कि कोई व्यक्ति सामाजिक श्रम-विभाजन में अपनी योग्यतानूसार कौन-सी वृत्ति 
ग्रहण करे ओर अपने जीवन का लक्ष्य ज्ञान को या कर्म को बनाये। इस दृष्टि से स्पष्ट है कि यदि 
किसी कम योगी का लक्ष्य कमं है तो भी उसके कमंनिष्ठ जीवन के द्वारा उसके ज्ञान में विकास हुए 
बिना नहीं रह सकता। इसी प्रकार दाशंनिक का लक्ष्य ज्ञान है। कितु इस ज्ञान से उसके कर्मपर 
प्रभाव पड़े बिना नहीं रह सकता। 


इसके अतिरिक्त यह लक्ष्य भी, कालक्रम में विकसित होता है, न कि प्रारंभ से ही किसी 
व्यक्ति को एक पृथक्‌ लक्ष्य सिद्ध होता है। दर्शनके ज्ञान का लक्ष्य भी विकास की एक विशेष 
मंजिल पर और वह भी कर्म जिज्ञासा के सहारे ही प्राप्त होता है। 


“मनुष्य चाहे अर्थ और काम को ही लक्ष्य मानकर चला हो, परंतु ज्यों-न्यों उसकी बुद्धि 
में यह बात बेठती जाती हँ कि घम्मं के बिना अथं और काम सिद्ध नहीं हो सकते, त्यों-त्यों उसका 
ध्यान इनकी ओर से हटकर धर्म की ओर रूग जाता हूँ और क्रमश: धर्मं साधन न रहकर साध्य 
बन जाता हूँ। संस्कृत बुद्धि की यहे पहचान हैँ । इसी प्रकार जब यह बात समझ में बैठ जाती हूँ 
कि अज्ञान से छुटकारा पाये बिता धमं का संपादन संभव नहीं है तो क्रमशः अज्ञान-निवृत्ति स्वयं 
साध्य हो जाती है। इस स्थिति के उत्पन्न होने में और बातें भी सहायक होती हैं । जिज्ञासा हमारे 
जित्त का स्वाभाविक धर्म है। मे क्‍या हूँ? जगत्‌ क्‍या है? मेरे सिवाय अन्य भी चेतन व्यक्तित हूँ 
या नहीं ? इस प्रकार के प्रश्न चित्त में उठते हें। इनके उत्तर जानने की उत्कट इच्छा होती है। वैय- 
क्तिक और सामूहिक धर्म का पालन उसका व्यावहारिक परिणाम है। परंतु अज्ञान-निवृत्ति अर्थात्‌ 
ज्ञान से जो एक अपूर्त जानंद और शांति की प्राप्ति होती हैँ वह उसका सब से बड़ा फल हे। जिस 
किसी को विज्ञान के अध्ययन के द्वारा कभी जगत्‌ के रहस्य का थोड़ा-सा भी परिचय मिला होगा 
उसको इस आनंद और शांति की एक झलक देख पड़ी होगी। अतः भज्ञान से छुटकारा पाना और ज्ञान 
के द्वारा जगत्‌ के स्वरूप और अपने स्वरूप को पहिचानना मनुष्य का श्रेष्ठतम लक्ष्य होना चाहिए। 


"“दाशनिक ज्ञान--विश्व के सत्य स्वरूप का जशञान--धर्मज्ान का साधन होगा। हमको 
उससे ज्ञात होगा कि जगत्‌ में हमारा क्‍या स्थान है, किस-किस के साथ कंसा संबंध है, इस संबंध 
से हमारे कैसे कर्तव्य उत्पन्न होते हूँ और इन कतंव्यों का किस प्रकार पालन किया जा सकता है। 


४१ ३२१ 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 

इसके साथ ही अज्ञान के कारण जो इच्छाभिधात होता है वह नष्ट हो जायगा। कर्त॑व्य-पालन करने 
की क्षमता आ जायगी। इस प्रकार का ज्ञान व्यक्ति-विशेष को हो, पर उसका लाभ उस 
व्यक्तितक ही परिसीमीति नहीं रह सकता। वह जो सत्य घोषित करेगा उसको और छोग भी ग्रहण 
करेंगे। इतना ऊँचा अनुभव न होने के कारण सब छोगों के लिये वह साक्षात्कृत न हो तब भी 
स्वीकार्य हो सकता हँ क्‍योंकि उसके प्रकाश में वह अपने ज्ञान, अपनी भनुभूतियों, अपने साक्षात्कृत 
सत्यों के सामंजस्य को देख सकेंगे और अपने धर्मों को न्यूनाधिक पहिचान सकेंगे, उसके आधार पर 
सभाज की व्यवस्था प्रतिष्ठित की जा सकती है जिसमें अधिकाधिक मनुष्य अपने अथं और काम का 
उपभोग कर सर्क और अपने धर्म का पालन कर सकें। पूर्ण ज्ञान की नींव पर समाज का जो संघटन 
होगा वह निर्दोष होगा। काल की गति से जगत्‌ के विस्तार के संबंध में ज्ञान की वृद्धि हो सकती 
हैं, प्राकृतिक शक्तियों के उपयोग के नये प्रकार आविष्कृत हो सकते हें, इसलिए समुदाय के राजनी- 
तिक या कआआथिक या सामाजिक जीवन की नयी व्यवस्थाएँ आवश्यक प्रतीत हो सकती हें । यह निस्संदेह 
आवश्यक है कि देश-कारू-पात्र के अनुसार उनकी मीमांसा और उनका प्रयोग करनेवाले भी धर्मन्न 
अर्थात्‌ सच्चे दाशंनिक हों। 


“ज्ञान का यह बहुत बड़ा विनियोग हूँ, परंतु ज्ञानी के लिये सब से बड़ा उपयोग भज्ञान की 
निवृत्ति है।” 





2५ 
न्फे 
श्र 


विज्ञानवाद 
नरेंद्रदेव 
(चोनो पटक युआन च्वांग को विज्ञप्ति-मात्रता-सिद्धि के अनुसार ) 


प्रथम शताब्दी के लगभग बौद्ध धर्म में एक गहरा परिवर्तन हुआ । बौद्ध-शासन कई निकायों में विभकक्‍त 
हो चुका था। शासन के दो प्रधान विभाग महायान और हीनयान के नाम से प्रसिद्ध हें। बौद्ध धर्म, के धुवरूप 
को हीनयान को भआखझूया दी गयी। हीनयान को श्रावकयान भी कहते हैं। हीनयान के अंतर्गत सर्वा- 
स्तिवाद और सीत्रांतिकवाद, यह दो दर्शन हे। हीनयान बहु-स्वभाव-वादो है। इसके अनुसार विज्ञान और 
बाह्याथं (विजेय) दोनों द्रव्य सत्‌ हे। महायान का हीनयान से मौलिक भेद है। इसके आगम ग्रंथ, 
इसकी चर्या, इसका दर्शन, इसका बुद्धवाद, सब कुछ भिन्न है । महायान के अंतर्गत भी दो दर्शन हैं---माध्यमिक 
(अथवा शून्यवाद) और विज्ञानवाद। महायान दर्शन' का धूर्वरूप माध्यमिक है। माध्यमिक के प्रति- 
ष्ठाता नागार्जुन थे। इनका समय द्वितीय शताब्दी है। इनका मुख्य ग्रंथ माध्यमिक शास्त्र हे। 
माध्यमिक के अन्य प्रसिद्ध आचाय॑ देव या आयंदेव, बुद्धपालित, चंद्रकीति और शांतिदेव हैं। देव 
तीसरी छत्ताब्दी के हें, यह शतशास्त्र और चतुःशतक के रचयिता हूँ। चंद्रकीति छठी शताब्दी के 
है और इनके प्रसिद्ध ग्रंथ माध्यमिकावतार और प्रसन्नपदा हें। शांतिदेव सातवीं शताब्दी के हें। 
बोधिचर्यावतार और शिक्षा समुच्चय इनके प्रसिद्ध ग्रंथ हें । 


माध्यमिक शास्त्र का प्रयोजन शून्यता की प्रतिष्ठा करना है । इस शूम्यता का क्‍या अं हैं ? 
पूर्ते इसके लिये बैकुइटो' शाब्द का प्रयोग करते हे, शर्वात्स्की इसे 'रिलेटिविटी' बताते हैं 


और यामायुची इसके लिये 'नान-सब्सटेन्‍न्स' शब्द का व्यवहार करते हे । माध्यमिक मतवाद में 
विज्ञान और विज्ञेय दोनों का वस्तुत: अभाव है ; दोनों केवल लोकसंवृतिसत्‌ हें। 


महायान के अंतर्गत दूसरा दर्शन विज्ञानवाद है। इसे योगाचार भी कहते हें । यह दश्षभूमक 
शास्त्र को अपना आधार मानता हे। दशभूमक में कहा है कि त्रैधातुक चित्तमात्र है शर्थात्‌ चित्त- 
विज्ञान ही द्रव्यसत्‌ हें, विश्ेय अर्थात्‌ बाह्यार्थ वस्तुसत्‌ नहीं है। तथापि इस वाद का आरंभ वस्तुतः 
आचाय॑ अंग से होता है। असंग पेशावर के रहनेवाले थे! अपने जीवन का एकभाग इन्होंने अयोध्या 
में व्यतीत किया था। इनका समय चौथी या पाँचवीं शती है। घसंग के ग्रंथ महायान सूत्रालंकार, 


संपूर्णानंद अभिनंदन रथ 

धर्मबमंता-विमंग, उत्तरतंत्र और महायान-संपरियग्रह-शास्त्र हें तथा योगाचार-भूमि-शास्त्र भी जिसके 
रचयिता बोधिसत्व मैत्रेय बताये जाते हैँ आचार्य असंग का है। असंग के भाई वसुबंध्‌ भी एक 
प्रसिद्ध शास्त्रकार थे। पहले वह सौत्रांतिक थे; पीछे से अपने भाई असंग के प्रभाव के कारण 
विज्ञानवादी हो गये। विज्ञानवाद पर इनके दो प्रसिद्ध ग्रंथ हें--विशक-कारिका-प्रकरण और त्रिशिका । 
इन दो आचायों के दो प्रधान शिक्ष्य दिछनाग (या दिग्नगाग) और स्थिरमति हुए। स्थिरमति का 
कार्य-क्षेत्र गुजरात का वलभी था। यह माध्यसिक और विशानवाद के बीच की कड़ी हें। विशानवाद 
की दूसरी शाखा के प्रतिष्ठापक दिझ्नाथ हें। इस शाला का माध्यमिक से सर्वथा विच्छेद हो गया। 
दिकृकताग के शिष्य घमंपल तथ। उनके शिथ््य शीलभद्र नालुंदा संघाराम में थे । युआन' च्वाँग शील- 
भद्र के शिष्य थे। नालंदा ही इस जछ्ाखा का केंद्र था। विज्ञानवाद के अन्य आचाय॑े जयसेन, चंद्र- 
गोमिन्‌ (सातवीं शती) तथा घर्ंकीति ( ई० ६७५-७००) थे। इनमें से बहुत से नालल्‍ूदा में थे.। 
यह असंदिग्ध है कि सातवीं शर्ती में विज्ञानवाद का बड़ा प्रभाव था। 


आचार असंग का दर्शन समन्‍्वथात्मक था। इसमें सौत्रांतिकों का क्षणिकवाद, सर्वास्तिवादियों 
का पुश्गल-तेरात्म्य और नागार्जुन की शून्यता का प्रतिपादन' है। कितु असंग इस समन्वय को पार- 
माथिक विज्ञानवाद की परिधि में संपन्न करना चाहते हें। वस्तुतः असंग का दर्शन विज्ञानवादी 
कद्वयवाद हूँ जिसमें द्रव्य का अभाव है। यह एक नवीन मतवाद हूँ । धीरे घीरे विज्ञानवाद माध्यमिक 
से व्यावृत्त होने लगा और अंत में इसका स्वतंत्र आधार हो गया। विज्ञानवाद का यह रूप यूआन- 
ज्वॉग के चीनी ग्रंभ में पूर्ण रूप से पाया जाता है । 


चोतीयात्री युआन च्वांग ने भारत में ई० सन्‌ ६३० से ६४४ तक यात्रा कीथी। 
बह नालंदा के संधाराम में कई बार रहे थे। वह शोलभद्र तथा विज्ञानवाद के अन्य भआचार्यो के 
शिष्य थे। ईसवी सन्‌ ६४५ में वह चोन वपिस' गये और विज्ञानवाद पर उन्होंने कई ग्रंथोंकी रचना 


की। इनमें से सबसे मुख्य ग्रंथ “सिद्धि है। इसका फ्रेंच अनुवाद पूर्से ने किया है।यह लेख इसी 
प्रंथ के आधार पर लिखा गया हैँ। 


इस ग्रंथ का महत्व इस दृष्टि से भी हे कि यह नालंदा संघाराम के आचार्यो' के विचारों 
से परिचय कराता है । अमंगर के महायान सृत्रालंकार के विज्ञानवाद का जाधार माध्यमिक विचार 
था और उस ग्रंथ में इस सिद्धांत का विरोध नहीं किया गया। इसके विपरीत सिद्धि के विज्ञानवाद 
का स्वतंत्र आधार है। यह माध्यमिक सिद्धांत से स्वंथा व्यावृत्त हो गया है और यह अपने को ही 
महायान का एकमात्र सच्चा प्रतिनिधि मानता हे। 


जैसा कि ग्रंथ का नाम सूचित करता है, 'सिद्धि' विशप्ति-मात्रता के सिद्धांत का निरूपण हैँ । जो 
लोग पुद्गल-न॑ रात्म्य और धर्म-नै रात्म्य में भश्रतिपन्न या विभ्रतिपन्न है उनको इनका कविपरीत ज्ञान कराना 
इस ग्रंथ का उद्देश्य है । इन दो नैरात्मयों के साक्षातूकार से भआत्मग्राह और धर्मग्राह का 
नाश होता हँ और इसके फलस्वरूप क्लेश/वरण और जशेयावरण (श्क्लिष्ट अज्ञान जो ज्ञेय अर्थात्‌ 
भूततथता के दर्शन में प्रतिबंध हैँ) का प्रहण होता हैँ । रागादि क्लेश भात्मदृष्टि से प्रभूत होते हें । 
पुदूगल-नै रात्म्म का वबोध सत्काय दृष्टि का प्रतिपक्ष है। इस अवबोध से सर्वक्‍लेश का भ्रह्मण 
होता हूँ। क्लेश-प्रहाण से प्रतिसंधि नहीं होती और मोक्ष का लाभ होता है। धम्मंनेरात्म्य के शान से 

बेर ४ 


विज्ञानबाद 


शेयावरण प्रहीण होता है और इससे महाबोधि (सर्वक्ता) का अधिगम होता हूँ और सर्वाकार- 
शेय में ज्ञान 'असक्‍त और अप्रतिहत प्रवतित होता है। 


विज्ञप्तिमात्रता दो प्रकार के एकांतवाद का श्रतिषेष करती हैँ। सर्वास्तिवादी मानते हें कि 
विज्ञान के तुल्य विशेय (बाह्यार्थ) भी द्रव्यसत्‌ हैँ और दूसरे (भावविवेक) जो थून्यवादी हें, 
मानते हे कि विज्ञेय (बाह्यायं) के सदृश विज्ञान का भी परमायंतः अस्तित्व नहीं है, केवल संबृतितः 
हूँ । यह दोनों मत अयथाथे हे। युआन च्वाँग इन दोनों जयथायं मतवादों से व्यावृत्त होते हें और 
अपने विज्ञानवाद को सिद्ध करते हें। वह वसुबंध्‌ के इस वचन को उद्ृत करते हें: “जो विविध 
आत्मोपचार और धमःपचार प्रचलित हें, वह मुख्य आत्मा और मुख्य धर्मों से संबंध नहीं रखते। 
बहू मिथ्पोपचार हेँ। विज्ञान का जो परिणाम होता है उसके लिये इन प्रज्नप्तियों का व्यवहार होता 
है।” दूसरे शब्दों में जात्मा और धम द्रव्यसत्‌ स्वभाव नहीं हैँ। वह केवल विकल्प मात्र हें। परिकल्पित 
आत्मा और धर्म-विज्ञान और विज्ञप्ति ( ज्ञान ) के परिणाममात्र हें। चित्त-चैत्त एकमात्र 


बस्तुसत्‌ है । 


युआन च्वांग इस “विज्ञान परिणाम” का विवेचन विज्ञानवाद के अंतर्गत विविध मतवादों 
के अनुसार करते हें। धमंपाल और स्थिरमति के अनुसार मूल-विज्ञान (विज्ञान-स्वभाव, संवित्ति, 
संवित्तिभाग) दो भागों के सदृश परिणत होता है । यह भात्मा और धर्म हें । इन्हें दर्शन भाग और 
निर्मित्तमाग कहते हेँं। यही ग्राहक और ग्राह्म के आयतन हें। यह दो भाग संवित्तिभाग का आश्रय 
लेकर वृषभ के दो श्रूंगों के तुल्य संभूत होते हूँ। नंद और बंधुश्री के अनुसार आध्यात्मिक विज्ञान 
बाह्यार्थ के सदुश परिणत होता हैँ। धमंयपाल के मत से यह दो भाग संवित्तिभाग के सदृष्ष प्रतीत्यज, 
परतंत्र हैं, कितु मूढ़ पुरुष इनमें आत्मा और धर्म का, ग्राहक-ग्राह्म का, उपचार करते हूँ । यह दो 
विकल्प ( कल्पना ) परिकल्पित हैँ । कितु स्थिरमति के अनुसार यह दो भाग परतंत्र नहीं हें, 
क्योंकि विज्ञप्तिमात्रता का प्रतिथेष किये बिना इनकी वस्तुत: विद्यमानता नहीं होती। अतः यह 
परिकल्पित हैँं। नंद और बंघुश्री केवल दो ही भाग (दर्शन, निमित्त) स्वीकार करते हें और यह 
दोनों परतंत्र हें । निमित्तभाग परतंत्र है कितु यह दर्शनभाग का परिणाम है । इस नय में विज्वप्ति- 
मात्र का सिद्धांत आदृत हैँ। निर्मित्तमाग विज्ञान से पृथक्‌ नहीं हूँ, कितु मिथ्या रुचि उसे बहिवंत्‌ 
यूहीत करती है! यद्यपि यह परतंत्र है तथापि परिकल्पित के सदुश है। छोक और शास्त्र बाह्यार्थ 
सदृश इस निमित्तभाग को आत्मा और धमं प्रज्ञप्त करते हें। दर्शनभाग ग्राहक के रूप में निर्मित्तमाग 
में संगृहीत है! 

इस' प्रकार स्थिरमति एक ही भाग को परतंत्र मानते हें । उनके दर्शनभाग और निमित्तभाग 
परिकल्पित हें! धर्मपाल, जैसा हम आगे देखेंगे, चार भाग मानते हें। वह एक स्वसंवित्ति-संवित्ति- 
भाग भी मानते हें। उनके चारों भाग परतंत्र हें। नंद और बंधुश्री के अनुसार दो भाग हें और 
दोनों परतंत्र हें। * 

इन विविध मतों के बीच जो भेद हैँ वह अति स्वल्प हूँ । युआन च्वांग इन मतों क। उल्लेख करके 
उनमें सामंजस्थ स्थापित करते है। उनका वाक्य यह हे--भ्रात्म-धर्म के विकल्पों से चित्त में जिस' 
वासना को परिपोष होता हूँ उसके बल से विज्ञान उत्पन्न होते ही आत्मधर्माकार में परिणत होता 
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हैं। आत्मधरं के यह निर्मास यद्यपि विज्ञान से अभिन्न हें तथापि मिथ्या विकल्प के बल से यह 
बाह्याग॑वत्‌ू भवभासित होते हैँं। यही कारण है कि अनादिकाऊरू से आत्मोपचार और धर्मोपचार 
प्रबतित हें। सत्व सदा से आत्मनिर्भास और धर्मनिर्मास को वस्तुसत्‌ भात्मधर्म अवधारित करते हेँ। 
कितु यह आत्मा और धममं, जिनमें मूढ़ पुरुष प्रतिपन्न है, परमार्थतः नहीं हें । यह प्रश्प्तिमात्र हेँ। 
मिथ्या रुचि (मत) से यह प्रवुत्त होते हें। ध्तः यह आत्मघरं संवृुतितः ही हें। पद्चिचम की 
भाषा में यदि कहें तो कहन। होगा कि एक पूर्ववर्ती अभ्यासवदद, सहज स्वभाव के फलस्वरूप, विज्ञान 
अवधारित करत। हँ कि उसका एक भाग ग्राहक है और दूसरा (बाह्यजगत्‌) ग्राह्म । 


कितु यदि आत्मा और धर्म (ग्राहक और ग्राह्मय ) केवल संवृति सत्य हें तो इनका उत्पादक विज्ञान 
कौन सा सत्य हू ? युआन च्वांग कहते हे कि विज्ञान जात्मा और धमम से अन्यथा है, क्योंकि इसका 
परिणाम आत्मधर्माकार होता है। विज्ञान का अस्तित्य हैँ क्योंकि यह हेतु-प्रत्यय से उत्पन्न होता हू. 
(यह परतंत्र है) कितु यह वस्तुतः सबंदा आत्मधमंस्वभाव नहीं होता। कितु इसका निर्भास धात्मधमे 
के झाकार में होता हैं। भ्रतः इसको भी संबृति सत्य कहते हें। दूसरे शब्दों में बाह्यार्थ केवल 
प्रशप्ति हैँ और इनका प्रवर्तंत मिथ्या रुचि से होता हैँ। अतः उनका अस्तित्व विज्ञान सदृ् नहीं 
है। जैसे बाह्याथं का अभाष हूं वेसे क्जान का अभाव नहीं है । विज्ञान ही इन प्रज्॒प्तियों का, इन 
उपचारों का, उपादान है क्योंकि उपचार निराधार नहीं होता । विज्ञान परतंत्र ह॑ कितु द्रव्यतः हं । 


हम देखते हे कि प्राचीन साध्यसिक मतवाद में और युआन-च््वॉग के काल के विज्ञानवाद में 
कितना अंतर है। माध्यमिकों के मत में वस्तुतः विज्ञान और विजेय दोनों का समान रूप से अभाव 
हैं। यह॑ केवल लोकसंवृतिसत्‌ हें। विज्ञानवाद के मत में यदि विशेय मृग-भरीचिका हे तो विज्ञान 
अपने स्वरूप में पूर्णतः द्रव्यसत्‌ है। यह ऐसी प्रतिज्ञा है जिसके करने का साहस असंग ने भी स्पष्ट 
रीति से नहीं किया। फम से कम उन्होंने ऐसा संकोच के साथ ही किया । किंतु युआन च्वांग 
स्पष्ट हैं। “बाह्यार्थ केवल विज्ञान की प्रज्ञप्ति है। यह केवल लोकसंवृतिसत्‌ है । इसके विपरीत 
विज्ञान, जो इन प्रज्ञप्तियों का उपादान' है, परमार्थंसत्‌ है ।” (पृ० ११) 


यह कंसे ज्ञात होता हैँ कि बाह्याथं के बिना विज्ञान ही अर्थाकार उत्पन्न होता हूँ? क्योंकि 
आत्मा और धर्म परिकल्पित हँ। अब युआन च्वांग क्रम से आात्मग्राह और धमंग्राह की परीक्षा करते हें। 


मात्मग्राह 


पहले वह आत्मग्राह को लेते हूँ । सांख्य और वेशेषिक के मत में आत्मा नित्य, व्यापक 
(या सर्वंगत) और आकाशवत्‌ अनंत हूं। युआन च्वांग कहते हूँ कि नित्य, व्यापक और अनंत 
आत्मा सेंद्रियक काय में, जो वेदना से प्रभावित है, परिच्छिन्न नहीं हो सकता। बया आत्मा, जेसा कि 
उपनिषद्‌ कहते हें, सब जीयों में एक है, अथवा जंसा सांल्य-वेशेषिक कहते हें, कनेक हें? पहले 
विकल्प में जब एक जीव कर्म करता है, कर्म-फल भोगता है, मोक्ष का लाभ करता हैँ, तब सब जीव 
कमे करते हे, कर्म-फल का भोग करते हें, मोक्ष का लाभ करते हें, इत्यादि । दूसरे विकल्प में 
(सांख्य) सब सत्वों की व्य।पक आत्माएं अन्योन्य-प्रतिवेष करती हें। अतः: जात्मा का स्वभाव सिश्र 
है । इसलिये यह नहीं कहा जा सकता कि अमुक कर्म अमुक धात्मा का हैँ, अन्‍य का नहीं हूं । 
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जब एक मोक्ष का लाभ करता हे तब सब उसका छाम करेंगे क्‍योंकि जिन धर्मों की भावना और 
जिनका साक्षात्‌क/र एक करता हे वह सब आत्माओं से संबद्ध हैं। 


इसके पश्चात्‌ हमारे अ्रंथकार निम्नंथों के मत का खंडन करते हें। निर्भ्रथ भात्मा को नित्यस्थ 
(कूटस्थ) मानते हे, कितु कहते हें कि इसका परिमाण शरीर के अनुसार दीर्घ था हस्व होता हूँ । 
यह युक्तिक्षम नहीं है क्योंकि इस कूटस्थ आत्मा का स्व-शरीर के कनुस।र विकास-संकोच नहीं हो 
सकताः। यदि वंशी की व।यु के समान इसका विकास-संकोच हो तो यह कूटस्थ नहीं है । पुनः शरीरों 
के बहुत्व से छिन्न होने के कारण इसकी एकता कहाँ हे ? (पृ० १३) 


अब हीनयान के अंतर्गत कतिपय मतवाद रह जाते हें जिनके अनुसार आत्मा पंचस्कंघात्मक 
है या स्कंधों से व्यतिरिक्त है (व्यतिरेकी) या न स्कंधों से अन्य है और न अनन्य । 


कु 


पहले पक्ष में एकता और नित्यता के बिना यह भात्मा क्‍या है? पुनः आध्यात्मिक रूप 
अर्थात्‌ परचेंद्रिय आत्मा नहीं है, क्योंकि यह बाह्यरूप के सदुद् परिमाणवाला और सावरण हूँ। 
चित्त-चैत्त भी आत्मा नहीं हंँं। चित्त-च॑त्त जो अविच्छिन्न संतान में भी अवस्थित नहीं होते और जो 
हेतुप्रत्ययाधीन हें, कैसे जात्मा अवधारित हो सकते हें? भ्न्य संस्कृत अर्थात्‌ विप्रयुक्त संस्कार और 
छविज्ञप्ति-रूप भी आत्मा नहीं हें क्योंकि वह बोधस्वरूप नहीं हें। 


पुन. आत्मा स्कंधव्यतिरेकी भी नहीं है, क्‍योंकि स्कंधों से व्यतिरिक्त आत्मा, आकादा के 
तुल्य, कारक-वेदक नहीं हो सकता। 


पुन: वात्सीपुत्रीयों का मत कि पुवदृगल न स्कंधों से अन्य है और न अनन्य, यक्तियुक्त 
नही है। इस कल्पित द्रव्य में--जो स्कंधो का उपादान लेकर (उपादाय) न पंचस्कंध से व्यतिरिक्‍त 
है और न पंचस्कंघ है, जिस प्रकार घट मृत्तिका से न भिन्न है, न अभिन्न--हम आत्मा को नहीं पाते। 
शआत्मा प्रश्नप्तिसत्‌ है। (पृ० १४)। 


अब केवल विज्ञान का प्रश्न रह जाता है । युआन च्वॉँग कात्सी पुत्रीयों से पूछते हें कि क्या यह भात्मा 
है जो आत्म-प्रत्यय का विषय है ? आत्मदृष्टि का आलंबन हे ? यदि आत्मा: आत्मदृष्टि का विषय नहीं हूं तो 
आप कैसे जानते हें कि आत्मा है ? यदि यह इसका विषय हू तो आत्मदृष्टि को विपर्यास न होना चाहिए, 
जैसे चित्त जो रूपादि वस्तुसत्‌ को आलंबन बनाता है, विपर्यास में संगृहीत नहीं हे । बौद्ध आात्मा के 
अस्तित्व को कैसे स्वीकार कर सकता है ? आप्तागम आत्मदृष्टि का प्रतिषेध करता है, नेरात्म्य का भायंत' 
करता है और कहता है कि आत्मामिनिवेश संसार का पोषण करता है। क्या यह माना जा सकता 
है कि मिथ्यादृष्टि निर्वाण का आवाहक हो सकती है ? अथवा सम्यग्दृष्टि ससार में हेतु है ? 


आत्मदृष्टि का आालंबन निश्चय ही द्र॒व्यसत्‌ आत्मा नहीं है कितु स्कंधभात्र हैं जो आध्यात्मिक 
विज्ञान का परिणाम हें। 
पुनः युआान च्वॉँग तीथिकों से पूछते हें कि आत्मा सक्रिय हे अथवा निध्क्रिय । यदि सक्रिय 
है तो यह शात्मा नहीं है, धर्म (फेनामेनल) हैँ । यदि निष्क्रिय है तो यह स्पष्ट ही असत्‌ 
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है। पुनः सांख्यवादी कहते हे कि आत्मा स्वयं चंतन्यात्मक है और वैशेषिक कहते हे कि यह अचे- 
तन है, चेतनायोग से चेतन होता है. (बोधिचर्यावतार, ९६०) । पहले थिकल्प में यह नित्त्य नहीं 


हैँ क्योंकि यह सदा नहीं जानता (यथा जब गुण सक्रिय नहीं हूं)। दूसरे विकल्प में क्ाकाशवंत्‌ 
यह कर्ता, भोक्‍ता नहीं है । 


इस आत्म-ग्राह की उत्पत्ति कैसे होती है ? आत्म-भ्राह्‌ सहज यथा विकल्पित हूँ । प्रथम 
आत्म-ग्राह आभ्यंत्र हेतुबशआ अनादिकालिक वितथ वासना है जो काय (या भाश्नय) के साथ (सह) 
सदा होती है। यह सहज आत्मग्राह (सत्कायदृष्टि) मिथ्या देशना या मिथ्या विकल्प पर आश्रित 
नहीं है। मनस्‌ स्वरसेन आलब-विज्ञान (अष्टम विज्ञान) भर्थात्‌ मूल विज्ञान को आलंबन के रूप 
में ग्रहण करता है (प्रत्येति, आालंबते) । यह स्वचित्त-निमित्त का उत्पाद करता हूँ और इस 
निमित्त को द्रव्यतः आत्मा अवधारित करता है। यह निर्मित्त मनस्‌ का साक्षात्‌ आलंबन हैं। इसका 
मूलप्रतिभू (बिम्ब, आकिंटाइप ) स्वयं आलय है। मनस्‌ प्रतिबिब का उत्पाद करता हँ। आलूय के 
इस निर्मित्त का उपगम कर मनस्‌ को प्रतीति होती हूँ कि वह अपनी भात्मा को उपगत होता है । 
अथवा मनोविज्ञान पंच उपादानस्कंषों को (विशञान-परिणाम) आलूंबन के रूप में गृहीत करता है और 
स्वचित्त-निमित्त का उत्पाद करता है जिसको वह आत्मा अवधारित करता है । 


दोनों अवस्थाओं में यह चित्त का निर्मित्तभाग हें जिसे चित्त भात्मा के रूप में गृहीत करता 
हैँ। यह बिब मायाकत्‌ हे। कितु यह अनादिकालिक माया है क्योंकि अनादिकाल से इसकी प्रवृत्ति है । 


गह दो प्रकार के आत्मग्राह सूक्ष्म हैं और इसलिये उनका उपच्छेद दुष्कर है । भावनामाग्ग में ही 
पुद्गल-शून्यता की अभीक्षण परम भावना कर बोधिसत्त्व इनका विष्कंभन--प्रहाण करता है । 

दूसरा भात्मग्राह विकल्पित है। यह केवल आम्यंतरहेतुब॒श प्रवृत्त नहीं होता । यह बाह्य प्रत्ययों पर 
भी निर्भर है। यहे मिथ्या देशना और मिथ्या विकल्प से ही उत्पन्न होता हे । इसलिय यह विकल्पित है । 
यह केवल मनोविज्ञान से ही संबद्ध हैँ। यह भात्मग्राह भी दो प्रकार का है। एक वह आत्मग्राह हैं 
जिसमें आत्मा को स्कृधों के रूप में अवधारित करते हैं। यह सत्कायदृष्टि है। मिथ्यादेशनावश स्कंधों 
को भआलंबन बनां मनोविज्ञान स्वचित्त-निमित्त का उत्पाद करता है, इस निर्मित का वितीरण, 
निरूपण करता है और उसे द्रव्यतः भात्मा श्रवधारित करता है। दूसरा वह श्ात्मग्राह हैँ जिसमें 
भात्मा को स्कंषव्यतिरेकी अवधारित करते हैँ। तीथिकों से उपदिष्ट विविध लक्षण के भात्मा को 
आलंबन बना मनोविज्ञान स्वचित्त-निमित्त का उत्पाद करता हे; इस निमित का वितीरण, निरूपण 
करता है और उसे द्वव्यतः आत्मा अवधारित करता है। 


यह दो प्रकार के आत्मग्राह स्थूल हें। अतएवं इनका उपच्छेद सुगम हैँ। दर्शनमार्ग में 
बोधिसत्व सब धर्म की पुद्गलशून्यता-मूततथता की भावना करता है और क्षात्मग्राह का विष्कृंमन 
और प्रह्मण करता है। 


पुनः: युआन च्वाँग आत्मवादी के इस भाक्षेप का विचार करते हें कि “यदि कात्मा द्रव्यतः 

नहीं हे तो स्मृति और प्रुवृशल-प्रबंध के अनुपच्छेद का आप क्‍या विवेचन करते हें ?' (पृ० २०) 

यूजान अ्वाँग उत्तर में कहते हैँ कि यदि जात्मा नित्यस्थ है तो चित्त की विविधावस्था कंसे होगी ? 
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विज्ञानवाद 


वह यह नहीं स्वीकार करते कि आत्मा का कारित्र विविध है कितु उसका स्वभाव नित्यस्थ है! 


फारित्र स्वभाव से पृथक्‌ नहीं किया जा सकता। अतः यह नित्यस्थ है। स्वभाव कारित्र से पुथक्‌ 
नहीं किया जा सकता। अतः यह विविध है। 


अनुभवसिद्ध भाध्यात्मिक नित्यत्व ( ह्पिरिचुअछ काल्हटेण्ट ) का विवेचन करने के लिये 
युआन च्वाँग जात्मा के स्थान में मूल विज्ञान का प्रस्ताव करते है जो सब सत्वों में होता हैँ और जो 
एक अव्याकृंत सभाग संतान हैँ। इसमें सब साख्नव और कनासत्रव समुदाचरित धर्मों के बीज होते 
हैं। इस मूलविज्ञान की क्रिया के क/रण और बिना किसी आत्म! के संप्रधारण के सब धर्मों की 
उत्पत्ति पूर्व बीज अर्थात्‌ वासना के बल से होती है । यह धर्म पर्याय से अन्य बीजों को उत्पादित 
करते है और इस प्रकार आध्यात्मिक संतान अनंत काल तक प्रवाहित होता हूँ । 


कितु यह आअक्षेप होगा कि आपका छोकधातु केवल सद।कालीन' मनसू-कर्म है। कारक कहाँ 
हैं ? एक बक्रव्यसत्‌ आत्मा के अभाव में कर्म कौन करता हूँ ? कर्म का फल कोन भोगता हूँ ? 
युआन च्याँग उत्तर देते हें कि जिसे कारक कहते हे वह कम हे, परिवंन है । कितु तीथिकों का 
आत्मा भाकाश के तुल्य नित्यस्थ है। अतः यह कारक नहीं हो सकता । चित्त-चत्त-हेतु-प्रत्ययवद्द 
प्रबंध का अनुपच्छेद, कर्म-क्रिया और फलभोग होते हे। आत्मवदी पुनः कहते हैँ, कि आत्सा क॑ बिना, 
एक' भ्आध्यात्मिक नित्य वस्तु के अभाव में, आप बौद्ध जो हमारे संदृष्ट संसार मानते हे, संसार का 
निरूपण किस प्रकार करते हें। यदि भात्मा द्रव्यतः नहीं हैँ तो एक गति से दूसरी गति में कौन 
संसरण करता है, कौन' दुःख का भोग करता है, कौन निर्वाण के लिये प्रयत्नशील होता हैँ और 
किसका निर्वाण होता हैँ? युआन च्वाँग का उत्तर हैँ कि कप किस प्रकार आत्मा को मानते हुए. 
संसार का निरूपण करते हें। जब आत्मा का लक्षण यह हूं कि यहू नित्य और जन्म-मरण से 
विनिर्मुक्त है तब इसक। संसरण कंसे हो सकता हूँ। संसार का निरूपण एकमात्र बौद्धों के संतान' 
के सिद्धांत से हो सकता हूँ । सत्व चित्त-संतान हूं जौर यह क्लेश तथा साख्रव कर्मों के बल से 
गतियों में संसरण करते हें। अतः आत्मा द्रव्यसत्‌ स्वभाव नहीं हँ। केवल विज्ञान' का जस्तित्व हैं । 
पर विज्ञान पूर्व विज्ञान के तिरोहित होनेपर उत्पन्न होता है और अनादिकारू से इनकी हेतु-फल- 
परंपर।, इनका संतान होता हैँ । 


घमं प्राह 
ब्राह्मणों के आत्मवाद का निराकरण करके युआन च्वाॉँग बहु-पदाथंवादी सांख्य-वेशेषिक 


तथा हीनयान का खंडन करते हें। यह मतवाद धर्मों की सत्ता मानते हैँ (धर्मग्राह)। युआन '्वॉग 
कहते हें कि युक्तितः धर्मों का प्रस्तित्व नहीं है । चित्त-व्यतिरेकी धर्मों की द्रव्यतः उपलब्धि नहीं होती । 


सांच्य 
पहले वह सांख्य मतवाद का विचार करते हूं। सांख्य के अनुसार पुरुष से पृथक्‌ २३ तत्त्व 
(या पदार्थ )--महत्‌-अहंका रादि--हें। पुरुष चेतन्यस्वरूप है । वह इनका उपभोग करता हूँ। यह धर्म 
त्रिगुणात्मक हैं, तथापि यह तत्त्व हैं, व्यावहारिक ( कल्पित ) नहीं हे। अतः इनका प्रत्यक्ष होता हे । 
युआन च्वांग उत्तर देते हैँ कि जब धर्म अनेकात्मक (गुणत्रथ के समुदाय) हें तब चह द्रव्य- 
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संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


सत्‌ नहीं हें, कितु सेना और वन के तुल्य प्रश्नप्ति हैं। यह तत्त्व विकृृति हें; भतः नित्य नहीं हैं। 
पुन: इन तत्त्वों मूल वस्तुओं के (तीन गुणों के) अनेक कारित्र हें। अतः इनके स्वभाव और लक्षण 
भिन्न हैं। तब यह समुदाय के रूप में एक तत्त्व कैसे हें? 


बेशेषिक 
वंशेषिकवाद का विचार करते हुए युआन च्वांग कहते हें कि इसके अनुसार द्रव्य, गुण, 


कर्मादि पदार्थ द्रव्यसत्स्वभाव हें और प्रत्यक्षगम्य हें। इस वाद में पदार्थ या तो नित्य और अविपरि- 
णामी हे अथवा अनित्य हूं। परमाणु-द्रव्य नित्य हैँ और परभाणु-संघात अनित्य हें। 


युआन च्वांग कहते हूँ कि यह विचित्र है कि एक ओर परमाणु नित्य हें और दूसरी ओर 
उनमें परमाणु-संघात के उत्पादन का सामथ्यं भी है। यदि परमाणु त्रसरेणु आदि फल का उत्पादन 
करते हूँ' तो फल के सदृश वह नित्य नहीं हे क्‍योंकि वह कारित्र से समन्‍्थागत हे। और यदि वह 
फलोत्पादन नहीं करते तो विज्ञान से व्यतिरिक्त शशकश्यृंगवत्‌ उनका कोई द्रव्यसत॒स्वभाव नहीं हूं । 


यदि अनित्य पदार्थ (परमाणु-पंघात) सावरण हे तो वहे परिभाण वाले हें। क्रतः वह सेना 
और वन के समान विभजनीय हें। अतः वह द्रव्यसत्स्वभाव नहीं हे। यदि वह सावरण नहीं हे तो 
जित्त-चैत्त से व्यतिरिक्त उनका कोई द्रव्यसत्‌ स्वभाव नहीं हे। जो परमाणु के लिये सत्य है वह 
समुदाय-संघात के लिये भी सत्य है। अतः वैशेषिकों के विविध द्रव्य प्रज्ञप्तिमात्र हें। गुणों का 
विज्ञान से पृथक्‌ स्वभाव नहीं है। पृथ्वी-जल-तेज-वाय्‌ू साथरण पदार्थों में संगृहीत नहीं हें, क्योंकि 
वह इनके खकक्‍खटत्व. . . .उदीरणत्व गुण के समान कार्येद्रिय से स्पृष्ट होते हें । इसके विपरीत 
चार पूर्वोक्त गुण अनावरण पदार्थों में संगृहीत नहीं हें, क्योंकि पृथ्वी-जल-तेज-वायु के समान वह 
कार्येद्रिय से स्पृष्ट होते हें। 


अतः यह सिद्ध होता है कि खकधटत्वादि गुणों से व्यतिरिकत पृथ्वी-जल-तेज-वायु का द्रव्यसत्‌ 
स्वभाव नहीं है । 


इसी प्रकार कर्मादि अन्य पदार्थों का भी विज्ञान से पृथक्‌ स्वभाव नहीं हैँ। वैशेषिक कहते 
है कि पदार्थों का प्रत्यक्ष ज्ञान होता हे जैसा विज्ञान से व्यतिरिकत द्रव्यसत्‌ स्वभाव का होना 
चाहिए। कितु यह यथाथे नहीं है। यही बात कि द्रव्य शेय (ज्ञान के विषय) हैं, यह सिद्ध करता है 
कि यह विज्ञान के आभ्यंतर में हें। 


अत: सिद्धांत यह है कि वंशेषिकों के पदार्थ प्रज्ञप्तिमात्र हें। 

महेदवर 

युआन च्वांग महेश्वर के अस्तित्व का भी प्रतिबेध करते हेँ। उनकी युक्तित यह हैँ कि जो 
लोक का उत्पाद करता है वह नित्य नहीं है, जो नित्य नहीं है वह विभु नहीं है, जो विभु नहीं है 
वह द्रव्यत: नहीं है। पुनः जो सर्वशक्तिभान्‌ हैं वह सब घ्मों की सृष्टि सकृत्‌ करेगा 
न कि क्रमशः:। यदि सृष्टि के कार्य में वह छंद के अघीन है तो वह स्वतंत्र नहीं है और यदि वह 
हेतु-प्रत्यय की अपेक्षा करता है तो वह सृष्टि का एकमात्र कारण नहीं है। 
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विशानवाद 


युआन च्वॉग काल, दिक्‌, आकाशादि पदार्थों की भी सत्ता नहीं मानते। 
लोकायतिक--- 

तदनंतर वह लोकायतिकों के मत का खंडन करते हें। इनके अनुसार पृथिवी-सलिल-तेज-बायु 
इन चार महाभूतों के परमाण्‌, जो वस्तुओं के सुक्ष्म रूप हें, क्वारण रूप हें, नित्य हें और इनकी 
परमाथं सत्ता है। इनसे पर्चात्‌ स्थूलरूप ( कायरूप ) का उत्पाद होता है। जनित स्थूलरूप का 
कारण से व्यतिरेक नहीं होता । 


युआन अआवॉग इस वाद का इस प्रकार खंडन करते हें। यदि सूक्षरूप (परमाणु) क, दिग्विभाग 
हैँ जैसा पिपीलिका-पंक्ति का होता हँ तो उनका एकत्व केवल प्रज्णप्ति हैँ, संज्ञामात्र है। यदि 
उनका चित्त-चेत्त के सदृश दिग्विभाग नहीं होता तो उनसे स्थूलरूप का उत्पाद नहीं हो सकता। 
अंततः: यदि उनसे कार्य जनित होता है तो वह नित्य और अ्रविपरिणामी नहीं हे । 


तीथिकों के अनेक प्रकार हे। कितु इन सब का समावेश चार आकारों में हो सकता है। जहाँतक 
सद्‌ धमं कासंबंध है, पहला अ|कार सांल्यादिका हं। इनके अनुसार सद्धमों का तादात्म्य सला या 
सहासत्ता से हे। कितु इस विकल्प में सत्ता होने के कारण इन सब का परस्पर तादात्म्य होगा, 
यह एक स्वभाव के होंगे और निविशेष होंगे जेसे सत्ता निविशेष है। सांख्य में आंतरिक विरोध है, 
क्योंकि वह प्रकृति के भतिरिक्त तोन गूण और क्षात्मा को द्रव्यतः मानता है। यदि सर्व रूप रूपता 
हूँ र्थात्‌ यदि सब वर्ण वर्ण हें तो नौल और पीत का मिश्रण होता है। 


दूधरा। आकार वेशेषिकादि क/ है। इनका मत हे कि संद्धमं सत्ता से भिन्न हे। कितु इस 
विकल्प में सर्व धर्म की उपलब्धि प्रध्वंलाभाव के मदुश नहीं होती । इससे यह गमित होता हैं कि 
वेशेषिक द्रव्यादि पदार्थों का प्रतिबेध करता हें। यह लोकविरुद्ध है, क्योंकि लोक प्रत्यक्ष देखता हें 
कि वस्तुओं का अस्तित्व हें। यदि वर्ण बर्ण नहीं हें तो उनका ग्रहण चक्षु से नहीं होगा, जैसे शब्द 
का ग्रहण चक्षु से नहीं होता। 


तीसरा आकार निग्रेथ आदि का हंँ जो मानते हैँ कि सद्धग्ग सत्ता से अभिन्न और भिन्न 
दोनों है । यह मत युक्त नहीं हे। पूर्वोक्त दो आकारों के सब दोष इसमें पाए जाते हें । अमेद-भेद 
सुख-दुःख के समान परस्परविरुद्ध हें और एक ही वस्तु में आरोपित नहीं हो सकते। पुनः अभेद और 
भेद दोनों व्यवस्थापित नहीं हो सकते। 


सब घर्मं एक ही स्वभाव के होंगे, क्योंकि यह व्यवस्था हँ कि विरुद्ध धर्म एक स्वभाव के 
हैं। अथवा आपका धर्म जो सत्ता से अभिन्न और भिन्न दोनों हैँ प्रज्॒प्ति सत्‌ होगा, तात्त्विक न होगा। 


चतुर्थ आकार आजीविकादि का है जिनके अनुसार सद्धमं सत्ता से न अभिन्न हैं, न भिन्न । 
कितु यह वाद पूर्व वर्णित भेदाभंद बाद से मिला-जुला हैं। क्‍या यह वाद प्रतिज्ञात्मक हे ? क्या इस वाद का 
निर्बंधहय युक्‍त नहीं है ? क्या यह बाद शुद्ध निषेध हूँ ? उस अवस्था में वाणी का अभिप्राय विल॒प्त 
हो जाता हूँ। क्‍्यां यह प्रतिज्ञात्मक और निेधात्मक दोनों हे ? यह विरुद्ध हैँ । क्‍या यह इनमें से 
कोई नहीं हू ? शब्दाडम्बर मात्र हेँ। 
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सम्पूर्णाननद अभिननन्‍्दत ग्रन्य 


अन्य वादों की कठिनाइयों के परिहार के लिये यह वृथा प्रयास हैँ । 
होगयास 

इसके पदचात्‌ युआन च्वाँग हीनयान के धर्मों की परीक्षा करते हेँं। हीनयान में चार प्रकार 
के धर्म हें जो द्रव्य सत्‌ है :--चित्त-चेत्त, रूप, विश्रधुक्त, असंस्कृत! युआन च्वाँग कहते हें कि 
अंत के तीन धर्म विज्ञान से व्यतिरिकत नहीं हें। 
छूप 


होनवान में दो प्रकार के रूप हं--सप्रतिध (पहले १० आयतन) और अप्रतिघ (यह धर्मा- 
यतन का एक प्रदेश है। यह परमाणुमय नहीं हूं)। सप्रतिघ रूप परमाणुमय हूँ । सौत्रांतिक मत से 
परमाणू का दिग्विभाग हे, कितु सर्वास्तिवादी और वँभाषिक परमाण्‌ का सूक्ष्म रूप ( बिन्दु ) 
मानते हेँ। दोनों मानते हे कि आवरण-प्रतिधातवश परमाणु सप्रतिघ हें | कितु दिगभागभेद के 
संबंध में इनका मतैक्य न होने से आवरण-प्रतिधात के अर्थ में भी एकमत नहीं हेँ। सौत्रांतिक 
मानते हे कि परमाण्‌ स्पृष्ट होते ह॑ और दिग्देश-मेदवश उनका प्रतिघात होता हैँ। सर्वास्तिवादी 
नहीं स्वीकार कर सकते कि उनके परमाण्‌ स्पृष्ट होते ह्‌ क्योंकि यह सूक्ष्म (बिन्दु) हें। 


युआन च्वाँग कहते हे कि सूक्ष्म परमाणु सांवृत हे और उनका संघात नहीं हो सकता तथा 
जिनका दिग्विभाग हू वह्‌ विभजनीय हें और इसलिये वह परमाणु नहीं हें। यदि परमाणु अति सूक्ष्म, 
अविभजनीय और बस्तुतः रूपी हे तो वह परस्पर स्थूल, संहत रूप जनित नहीं करते। दोनों अवस्था- 
ओं में परमाणु की सत्ता नहीं हैं और इसलिये परमाणुमय रूप भी विलुप्त हो जाता हे। किसी 
यूक्ति से भी परमाण्‌ द्रव्य सत्‌ नहीं सिद्ध हौता। पुनः हीनयानवादी स्वीकार करते हें कि पंच विज्ञान 
काय का आश्रय इंद्रिय हें और उनका आलंबन बाह्मार्थ हैँ तथा इंद्रिय और अथे रूप हें। युआन च्वाँग 
का मत हैँ कि इंद्रिय और अर्थ विज्ञान का परिणाममात्र हें। इंद्रिय शक्ति हें । यह 'उपादाय-रूप! 
नहीं हैं । एक सप्रतिध रूप जो विज्ञान से बहिरवस्थित हे युक्तियुकत नहीं है। इंद्विय विशान का 
परिणाम-निर्मास हे। इसी प्रकार आलंबन प्रत्यय भी विज्ञान से बहिर्भूत नहीं हं। यह विज्ञान का 
परिणाम (निर्मित्तभाग) हूँ। युआन च्वाँग सौत्रांतिक और सर्वास्तिवादिन्‌ू-बभाषिक मत का प्रतिषेध 
करते हें जिनके अतसार विज्ञान का आलंबन प्रत्यय वह है जो स्वॉकार (स्वाभास) विज्ञान का 
निवंतंन करता हूँ। यह कहते हे कि बाह्य अर्थ स्वाभास विज्ञान का जनक होता हैँ । इसलिये उनको 
विज्ञान का आलंबन प्रत्यय इष्ट है। 


सौत्रांतिकों के अनुसार आलूबन प्रत्यय संचित (संहत) परमाणु हे। जब चक्षुविशान रूप की 
उपलब्धि करता हू तब यह परमाणुओं को प्राप्त नहीं होता, कितु केवल संचित को ही प्राप्त होता 
हैँ, क्योंकि यह विज्ञान संचिताकार होता हैँ (तदाकारत्वात्‌ : हम संचित नीरू देखते है, नील के 
परमाणु नहीं देखते)। अतः पंच विज्ञान-काय का आलंबन संचित हे। 


युआन च्याँग के लिये संघात द्रव्य सत्‌ नहीं हैँ। वह सांवृत है। इस कारण वह विज्ञप्ति 
का अर्थ नहीं हो सकता और इसलिये वह आलंबन प्रत्यय नहीं है-। बाह्या्थ के बिना ही संचिता- 
कार विज्ञान उत्पन्न होता है। वैभाषिक मत के अनुसार विज्ञान का आलंबन प्रत्यय एक एक परमाणु है । 
प्रत्यक परमाणु अन्यनिरपेक्ष्य और अतीन्द्रिय होता हैँ, कितु बहुत से परस्परापेक्य और इंद्रिय-ग्राह्य 
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विज्ञानवाद 


होते है। जब. बहु परमाणु एक दूसरे कौ अपेक्षा करते हैं तब स्थूल लक्षण की उत्पत्ति होती है जो 
पंच विज्ञान-काय का विषय हं। यह द्रव्य सत्‌ है। जतः: यह आलंबन प्रत्यय है । 


इसका खंडन करते हुए स्थिरमति कहते हे कि सापेक्ष और निरपेक्ष अवस्था में परमाणु के आत्मातिशय 
का अभाष हें। इसलिये या तो परमाणु अतीदू््रिय हें या इंद्रियग्राह्म हें। यदि परमाणु परस्पर अपेक्षा 
कर विज्ञान के विषय होते हैँ तो यह जो घटकुड्यादि आकार-भेद होता हे वह विज्ञान में न होगा 
क्योंकि परमाणु तदाकार नहीं हें। पुनः यह भी युक्‍त नहीं हे कि विज्ञान का अन्य निर्मास हो और 
विषय का अन्य आकार हो क्‍योंकि इसमें अतिप्रसंग का दोष होगा। 


पुनः परमाण्‌ स्तंभादिवत्‌ परमार्थतः नहीं हें। उनका अर्वाक्‌-मध्य-पर भाग होता हूँ। अथवा 
उसके अनभ्युपगम में पृर्व॑दक्षिणादि दिगूभेद परमाणु का न होगा । अतः विज्ञानवत्‌ परमाणु का अभूतत्व 
और अदेशस्यत्व होगा । इस प्रकार बाह्यार्थ के अभाव में विज्ञान ही अर्थाकार उत्पन्न होता हूँ । 
(त्रिशिक,, पु० १६) । 


सर्वास्तिवादिनू के अनुसार एक-एक परमाणु समस्तावस्थामें विज्ञान का आलंबन प्रत्यथ हूँ। 
परमाणु अतीन्द्रिय हें कितु समस्तों का प्रत्यक्षत्व हेँ। (कोश, ३। पृ० २१३) । 


इसके उत्तर में विज्ञानवादी कहते हें कि परमाणु का लक्षण या आकार विज्ञान में प्रतिबिबित 
नहीं होता। मंहत का लक्षण परमाणुओं में नहीं होता, क्योंकि असंहतावस्था में यह लक्षण उनमें 
नहीं पाया जाता। अससंहतावस्था से संहतावस्था में परमाणुओं का कोई आत्मातिशय नहीं होता। 
दोनों अवस्थाओं में परमाणु पंच विज्ञान के आलंबन नहीं होते। (दिग्नाग) | 


इस प्रकार विविध वादों का निराकरण करके युआन ज्वाग परमाणु पर विज्ञानवाद का 
सिद्धांत वणित करते हें: 


योगाचार, शस्त्र से नहीं, कितु चित्त से,स्थूलरूप का विभाग पुनः पुनः करते हे, यहाँतक कि 
वह अविभजनीय हो जाता हे। रूप के इस पयंन्त को जो सांवृत हे, वह परमाणु की संज्ञा देते हे । 
कितु यदि हम रूव का विभजन करते रहें तो परमाणु आकाशवत्‌ प्रतीत होगा और रूप न रहेगा। 
अतः हमारा यह निष्कर्य हें कि रूप विज्ञान का परिणाम हूँ और परमाणुमय नहीं हूं । 


पूर्वोकित विवेचन सप्रतिथरूप के संबंध में हे। जब सप्रतिघ रूप का द्रव्यत्व नहीं हूँ और यह 
विज्ञान का परिणाम हूँ तो अप्रतिध रूप तो और भी अधिक सद्धमं नहीं हूँ । 


सर्वास्तिवादिन्‌ के अप्रतिध रूप काय विज्ञप्ति-हूप, वागू-विज्ञप्ति-रूप, और अविश्प्ति-हूप 
हैं। उनका काय विज्ञप्ति-हूप 'संस्थान' है। किंतु संस्थान विभजनीय हूँ और दीर्घादे के परमाणु 
नहीं होते (कोश, ४। पु० ४,९) । अतः संस्थान रूप द्रव्यतः नहीं है। वाग्विज्ञप्ति शब्दस्वभाव 
नहीं है। एक शब्द-क्षण विज्ञापित नहीं करता और छब्द-क्षणों की संतान द्रव्यसत्‌ नहीं हे । बस्तुत 
विज्ञान शब्द-संतान में परिणत होता है। उपचार से इस संतान को वाग्विज्ञप्ति कहते हूं । 

जब विज्ञप्ति द्रव्यसत्‌ नहीं है तो अविज्ञप्ति कैसे द्रव्यसत्‌ होगी ? 
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संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 

चेतना (ध्यानभूमि की) या प्रणिति (प्रातिमोक्षसंवर या असंवर) को उपचार से अविज्ञप्ति 
कहते हैं। दूसरे शब्दों में यह या तो एक चेतना है जो अकुशल काय-वाग्विज्ञप्ति क्मे का निरोष करती 
हूँ या यह उत्कर्षावस्था में एक प्रधान चेतना के बीज हें जो काय-वाक्‌ कर्म के जनक हूँ.। अतः 
अविन्नप्ति प्रश्नप्तिसत्‌ है। 

विप्रयुक्त भी द्रव्यसत्‌ नहीं हूँ । प्राप्ति, क््राप्ति तथा धन्य विश्रयुक्‍तों की स्वरूपत: उपलब्धि 
नही होती। पुनः रूप तथा चित्त-चेत्त से पृुथक्‌ इतका कोई कारित्र नहीं दीख पड़ता। कत्तः ग्रह रूप 
चित्त-्चेत्त के अवस्था-विशेष के प्रशप्तिमात्र हें। सभागता भी द्रव्यसत्‌ नहीं हे। सर्वास्तिवादी कहते 
है कि सत्वों में सामान्य बुद्धि और प्रज्ञप्ति का कारण सभागता नामक द्रव्य हैँ । यह विप्रयुक्त हे । 
यथा कहते हे :अमुक मनुष्यों की सभागता का प्रतिछाभ करता है; अमुक देवों को सभागता का 
प्रतिकाभ करता है । युआन च्वांग कहते हें कि यदि सत्वों की सभागता है तो वृक्षादि की भी सभा- 
गता माननी चाहिए। पुनः सभागताओं की भी एक सभागता होनी चाहिए। हम यह भी कह सकते 
हैँ कि समान कर्मात के भनृष्य और समान छंद के देव सभागता-बश हें। वस्तुतः सभागता नामक 
किसी द्रव्य विशेष के कारण सत्वों के विविध श्रकारों में सादृश्य नहीं होता। अमुक अमभुक प्रकार के सत्वों 
को जो कायिक और चंतसिक घमं सामान्य हें उनको आगम सभागता' संज्ञा से प्रज्ञप्त करता है। 
जीवितेन्द्रिय के संबंध में युआन च्वांग कहते है कि यह कर्मजनित शक्षित-विशेष हें और यह उन 
बीजोंपर आश्रित हूँ जो आलय-विज्ञान के हेंतु-प्रत्यय हे। इस सामथ्यें-विशेष के कारण भवविद्येष 
के रूप-चित्त-वेत्त एक काल तक अवस्थान करते है। आलय विज्ञान एक अविच्छिन्न स्रात है । एक 
भव से दूसरे भव में इसका निरंतर प्रवर्तन होता हूँ। हेतु-प्रत्यय-वश इसका परिपोष होता है। 
उदाहरण के लिये हम नोल (प्रत्युत्पश्न धर्म) का चितन करते हें, नील के संबंध में हमारी वागू- 
विज्ञप्ति होती है। यह वाक्‌, यह चित्त, भर्थात्‌ यह व्यवह,र बीजों को उत्पन्न करता है जो नील के 
अपूर्व॑ चित्तो का उत्पाद करेंगे । उक्त हेतु-प्रत्यय के क्तिरिक्‍त एक प्रधिपति प्रत्यय भी है। यह कर्म 
है। यह कर्म जो शुभ या अजुभ है अव्याकृत फल का जनक होता है अर्थात्‌ दु:ख, आलूय धिज्ञान 
का जनक होता हैँ । इसलिये कर्म वियाक-हेतु है। यह विपाक बीज का उत्पाद करता है। जीवि- 
तेन्द्रिय से प्रथम प्रकार के बीज, न कि वियाक-्बीज, दृष्ट हें। यह बीज (नाभ-वाक्‌) जो हेतु-प्रत्यय 
हैं भाकय का पोषण करते हैँ जब कि दूसरे प्रकार के बीज शर्थात्‌ विपाक-बीज आलूय को गति, 
अवस्थ।! आदि को निर्धारित करते हें। 


युआन ज्यांग असंज्ञि समापत्ति, निरोधसमापत्ति (दो समापत्ति) अचित्तक और क्ासंज्ञिक 
को ब्व्यसत्‌ नहीं मानते वह कहते है कि यदि असेज्ञि अवस्था का व्याख्यान करने के लिये इन धर्मों की 
व्यवस्था आवश्यक है, जिनके विषय में कहा जाता है कि यह चित्त का प्रतिबन्ध करते हें तो एक 
आरूप्य समापत्ति नामक धर्म भी मानना पड़ेगा जो रूप का प्रतिबंधक हो। चित्त का प्रतिबंध करने 
के लिये किसी सदुधर्म कौ कल्पना की आवश्यकता नहीं है। जब योगी इन समापत्तियों की भावना 
करता हैँ तब वह औदारिक और चल चित्त-चैत्त की विदूषणा से प्रयोग का आरंभ करता है । इस 
विद्ृषणा के योग से वह एक प्रणीत अवधि-प्रणिधान का उत्पाद करता है; वह अपने चित्त-चेत्तों को 
उत्तरोत्तर सूक्म और अगु बनाता हैं। यह प्रयोगावस्था है। जब चित्त सृक्ष्म-सून्‍्म हो जाता है तब 
वह आलय विज्ञान को भावित करता है और इस विज्ञान में विदृषणा चित्त के अधिमात्रतम बीज को 
उत्पाद करतो हूँ । इस बीज के योग से जो चित्त-चैच का विष्कंभन करता है" सब औदारिक और चंचल 
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चित्त-चेत्त का काल-विशेष के लिये समुदाचार नहीं होता। इस अवस्था को उपचार से समापत्ति 
कहते हैँ। असंज्ञिसमापत्ति में यह बीज सास्रव होता हैं और निरोध-समापत्ति में अनात्नव होता है। 
आसंज्ञिक के संबंध में इनका यह मत है कि असंज्षिदेवों के प्रवृत्ति-विज्ञानों के असमुदायार को 
उपचार से आसंशिक कहते हें। 


हीनयानवादी जाति, स्थिति, जरा, निरोध इन संस्कृत धर्मों को भी द्रव्यसत्‌ मानते हैँ। 
4ह संस्कृत के संस्कृत लक्षण हेँं। यूआन च्वांग इसके विरोध में नागार्जुन की दी हुई आलोचना देते 
है। भतीत और अनागत भध्व द्रव्यसत्‌ नहीं हे। वह अभाव हें। अतः यह चार लक्षण प्रज्ञप्तिसत्‌ 
हैं। पूर्वंनय के अनुसार अन्य विप्रयुकक्‍तों का भी प्रतिषेष होता है । 


संस्कृत घर्मों के अभाव को सिद्धकर युआन च्वांग हीनथान के असंस्कृतों का विचार करते हूँ । 
आकाण, प्रतिपृख्थानिरोध, अग्नतिसंख्या, निरोत्र असंस्कृत प्त्यक्षशेय नही है और न उनके कारित्र तथा 
व्यापार से उनका अनुमान होता हूँ पुनः यदि वह व्यापारशील हे तो वह नित्य नही हें। अतः विज्ञान से 
व्यतिरिक्त असंस्कृत कोई द्रव्यसत्‌ नहीं हँ। 


आकाश एक है या अनेक ? यदि स्वभाव में यह एक हैँ और राब स्थानों में प्रतिवेध करता 
है तो रूपदि धर्मों को अवकाश प्रदान करने के कारण यह अनेक हो जाता हैँ क्योंकि एक वस्तु 
से आवृत स्थान वस्तुओं के अन्योन्य अ्रतिवेष के बिना दूसरी वस्तु से आवृत नहीं होता । 


यदि निरोध एक हैँ तो जब प्रज्ञा से ९ प्रकार में से एक प्रकार का प्रह्मण होता हूँ, पाँच 
संयोजनों में से एक संयोजन का उपच्छेद होता है, तो वह अन्य प्रकार का भी प्रह्मण करता हैं, 
अन्य संयोजनों का भी उपच्छेद करता है। यदि निरोध अनेक हें तो वह रूप के सदुश असंस्कृत 
नहीं हें। अतः निरोध भी सिद्ध नहीं होते। यह विज्ञान के परिणाम-विशेष हूँ। हाँ! यदि आप 
चाहें तो असंस्कृतों को धर्मता, तथता का प्रशप्तिसत्‌ मान सकते हैं। 


हम तथता का पूर्व उल्लेख कर चुके हैँ । युआन च्वांग तथता की एक' नवीन व्याख्या 
करते हें: “यह अवाच्य है, यह शून्यता से, नैरात्म्य से अवभासित होती है। यह चित्त और वाकू- 
पथ के ऊपर हैँ जिनका संचार भाव, अभाव, भावाभाव और न भाव तथा ने अभाव में होता है। 
यह न धर्मों से अनन्य है, न अन्य, न॑ दोनों है और न अनन्य है तथा न अन्य । क्योंकि यह धर्मों का 
तत्त्व है, इसलिये इसे धर्मता कहते हें। इस धमंता (वस्तुओं का विभुद्ध स्वभाव) के एक आकार को 
आकाश कहते हूँ और निर्वाण के आकार में योगी इसीका साक्षात्कार, इसीका प्रतिविध करता हूँ । 
किंतु यह समझ लेना चाहिए कि तथता स्वतः या अपने इन दो आकारों में वस्तु संत्‌ नहीं हैं । 
युआन च्वांग निःसंकोच ही प्रतिशा करते है कि यह प्रश्ञप्तिमात्र हैं। 'इस' संज्ञा को व्यावृत्त करने 
के लिये कि यह असत्व है, कहते हे कि यह है (इस प्रकार शून्यता के विपर्यास और मिध्यादृष्टि 
का प्रतिषंध करते हें)। इस संज्ञा को व्यावृत्त करने के लिये कि यह हैं, (महीशासक ) कहते हैं 
कि यह शूल्य है। इस संज्ञा को व्यावुत्त करने के लिये कि यह मायावत्‌ है, कहते हे कि यह बस्तुसत्‌ 
है। कितु यह न वस्तुसत्‌ है, न अवस्तु | क्योंकि यह ने अभूत है (यथापरिकल्पित), ने वितथ 
(यथापरतंत्र ), इसलिये इसे भूततथता कहते हेँं।” (पृ० ७७) 
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इस प्रसंग में युआन च्वांग ग्राह्म-प्राहक का विचार करते हे 


जिन धर्मों को तीथिक और हीनयानवादी चित्त-चेत्त से भिन्न मानते हें वह द्रव्यसत्स्वभाव 
नहीं हैं, क्योंकि वह ग्राह्म हें, जैसे चित्त-चंत्त हैँ, जिनका ग्रहण पर-चित्त-ज्ञान से होता है । बुद्धि जो 
रूपादि का प्रहण करती हँ उनको आलंबन नहीं बनाती क्‍योंकि यह प्राहुक है, जेसे पर-चित्त-शान 
है, जो परचित्त का ग्रहण करता है और उसको आलूंबन नहीं बनाता, क्योंकि वह इस चित्त के केवल 
“ग्राहक”“-अनुकृति (सबर्जेक्टिव इमीटेशल) को आलंबन बनाता हूँ । चित्त-चंत्त भूतद्रव्यसत्‌ नहीं 
हैँ, क्योंकि इनका उद्भव मायावत्‌ परतंत्र हे (प्रतीत्य समुत्पक्ष) । यहाँ यूआन च्वांग अपने विज्ञान- 
वाद की आत्मवाद-द्रवव्यवाद से रक्षा करने में सतके हे। “इस मिथ्यावाद का प्रतिषेध करने के लिये 
कि चित्त-चेत्त-व्यतिरेकी बाझा विषय द्वग्यसत हें, यह कहा जाता है कि विज्ञप्तिमात्र है | कितु 
इस विज्ञान को और विज्ञान-व्यतिरिकी बाह्य विषयों को परमार्थतः द्रव्यसत्स्वभाव मानना 
धर्मंग्राह है।” 


इस धमंग्राह की उत्पत्ति कैसे होती है, इसकी परीक्षा यूआन च्वांग करते है । वह कहते हें 
कि ध्मंग्राह (धर्माभिनिवेश) दो प्रकार का है: सहज और विकल्पित | प्रथम अभूत (--वितथ) 
वासना से प्रवृत्त होता है। अनादिकाल से धर्माभिनिवेश का जो अभ्यास होता है और इस अभ्यासवश 
जो बीज विज्ञान में संचित होते हें, उसे वासना कहते हँ। यह धर्मग्राह सदा आाश्रय-सहगत होता है । 
इसकी उत्पत्ति का परिणाम स्वरसेन होता हूँ ) मिथ्या देशना या मिथ्या उपनिध्यान से यह स्वतंत्र है । 
इसलिये इसे सहज कहते हें। 


विकल्पित धरमंग्राह बाह्य प्रत्ययक्श उत्पन्न होता है। इसकी उत्पत्ति के लिये मिथ्या देशना और 
मिथ्या उपनिध्यान का होना आवश्यक है। अतः यह विकल्पित कहलाता है। यह मनं।विज्ञान में 
अवस्थित हैँ । 


सर्वंधमंग्राह का विषय धर्माभास हें जो स्वचित्तनिर्भास हें। यह धर्माभास' हेतुजनित हें। 
अतः इनका अस्तित्व हँ किंतु यह मायावत्‌ परतंत्र हें । इसीलिये इन्हें हम घर्माभास कहते हैं। 


भगवत्‌ ने कहा हे: हे मेत्रेय ! विज्ञान का विषम विज्ञाननिर्मासमात्र हूँ । यह मायादिवत्‌ 


परतंत्रस्वभाव हैँ।” (सन्धिनिर्मोचन) | 

सिद्धांत यह है कि जात्म-घर्मं द्रव्यसत्‌ नहीं हें। अतः चित्त-चैत्त का रूपादि बाह्यांधम आालंबन- 
प्रत्यय नहीं हें। “कोई बाह्याथं नहीं हँँ। यह मूढ़ों की कल्पना हैँ। वासनाओं से लुठित चित्त का 
अर्थाभास में प्रक्तेन होता हैँ।” | 
उपचार 

वैशेषिक आक्षेप करते हैँ कि यदि मुख्य आत्मा और मुल्य धर्म नहीं हें तो विज्ञानपरिणाम 
में आत्मघर्मोपचार युक्त नहीं है। तीन के होनपर उपचार होता है। इनमें से किसी एक के अभाव 
में नहीं होता। यह तीन इस' प्रकार हँ--१. मुख्य पदार्थ, २. तत्सदृश अन्य विषय, हे. इन दोनों का 
सादुष्य। यथा मुख्य अग्नि, तत्सदुश माणवक और इन दोनों के साधारण धर्म कपिलत्व या तीक्षणत्व 
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के होनेपर यह उपचार होता हैँ कि अग्नि साणवक है। किंतु यदि आत्मा और धर्म नहीं हे तो 
कौन द्रव्यसत्‌ सादृद्य का आश्रय होगा ? जब उसका अभाव हूँ तो उसके नाम का उपचार कैसे 
हो सकता है? यह कंसे कह सकते हे कि चित्त बाह्याथं के रूप में ्वभासित होता हूँ? 


यह आशक्षेप दुबंल है, क्योंकि हमने यह सिद्ध किया है कि ज़ित्त से व्यतिरिक्त आत्मघर्म नहीं 
हैं। आइए हम उपचार को परीक्षा करें। अग्नि माणवक हें! इसमें जाति या द्रब्य फा उपचार 
होना बताते हैँ। माणवक का जाति-अग्नि से सादृश्य दिखाना “जात्युपचार' है । माणवक का एक 
ब्रब्य से सादृब्य दिखाना द्रव्योपवार' हूँ । 


दोनों प्रकार से उपचार का अभाव हँ। 


जात्युपचार--कपिलत्व” और तीक्ष्णत्व अग्नि-जाति के साधारण गुण नहीं हें। साधारण धर्मों 
के अभाव में माणवक में जात्यूपचार युक्त नहीं हैँ, क्योंकि अतिप्रसंग का दोष होता हैँ । तब तो आप 
यह भी कह सकेंगे कि उपचार से जरू अग्नि है । 


कितु आप कहेंगे कि यद्यपि जाति का तद्धमंत्व नहीं है तथापि तीक्षणल्व और कपिलत्व का 
का अग्नि-जाति से अविनाभाव हुँ और इसलिये माणवक में जात्यूपचार होगा । इसके उत्तर में 
हमारा यह कथन हे कि जाति के अभाव में भी तीक्ष्णत्व और कपिल्‍त्व माणवक में देखा जाता हूँ 
और इसलिये अविनाभावित्व अयुक्त है। और अविनाभावित्व में उपचार का अभाव है, क्‍योंकि अग्नि 
के सदुश माणवक में भी जाति का सद्भाव है। अतः माणवक में जात्युपचार संभव नहीं हूँ । 


ब्रत्योपचार--द्रव्योपचार भी संभव नहीं है, क्योंकि सामान्य धर्म का अभाव हैँ । अग्नि का 
जो तीक्ष्ण या कपिल गुण हैँ वही गुण माणवक में नहीं है। विशेष स्वाश्नय में प्रतिबद्ध होता है । 
अतः अग्नि-गुण के बिना अग्नि का माणवक में उपचार युक्‍त नहीं हं। यदि यह कहो कि अग्नि- 
गूण के सादृश्य से युक्‍त है तो इस अवस्था में भी अग्निग्गुण का ही माणवक-गुण में उपचार सादृश्य 
के कारण युक्‍त हैँ, किंतु माणवक में अग्नि का नहीं। इसलिये द्रव्योपचार भी युक्त नहीं हे । 


यह यथार्थ नहीं हे कि तीन भूतवस्तु पर उपचार आश्रित हे । भूतवस्तु (स्वलक्षण) सांबृत 
ज्ञान और अभिधान का विषय नहीं हेँ। यह ज्ञान और अभिधान सामान्य लक्षण को आलंबन बनाते हें। 


ज्ञान और अभिषान की प्रधान में प्रवृत्ति गुणरूप में ही होती हे, क्योंकि वह प्रधान अर्थात्‌ 
मुख्य पदार्थ के स्वरूप का संस्पर् नहीं करते। अन्यथा गुण की व्यर्थता का प्रसंग होगा। कितु ज्ञान 
और अभिषधान के व्यतिरिक्त पदार्थं-स्वरूप को परिच्छिन्न करने का अन्य उपाय नहीं हैँ । अत्तः 
यह मानना होगा कि मुख्य पदार्थ नहीं हूँ । इसी प्रकार संबंध के अभाव से शब्द में ज्ञान और अभि- 
घान का अभाव हैँ, इसी प्रकार अभिधान और अभिषधेय के अभाव से मुख्य पदार्थ नहीं है। अत: 
सब गौण ही हूँ, मुख्य नहीं है। गौण उसे कहते हे जो वहाँ अविद्यमान रूप से प्रवृत्त होता है 
सब शब्द प्रधान में अविद्यमान गुण-रूप में प्रवृत्त होता है। अतः मुख्य नहीं हैँ । अतः यह भयुक्‍त 
हैँ कि मुख्य आत्मा और मुख्य धर्म के न होनेपर उपचार युक्त नहीं है। 
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भगवत्‌ उपचारवश आत्मा और घम, इन इाब्दों का प्रयोग करते हे । इससे यह परिणाम ते 
निकालना चाहिए कि मुख्य आत्मा और मुख्य घर्म हे। वह आत्मधर्म में प्रतिपन्न पुदूगलों को विनीत 
करना चाहते हे। अतः वह उन भिथ्या संज्ञाओं का प्रयोग करते हें जिनसे लोग विज्ञान-परिणाम को 
प्रशप्त करते हूँ। 


आलयविज्ञान-- 


विज्ञान परिणाम तीन प्रकार का हूँ : विपाकारु्य, मननाख्य, विषय-विज्ञप्त्याख्य। अष्टम 
विज्ञान विपाक' कहलाता हूं। शुभाशुभ कम की वासना के परिपाक से जो फल की अभिनिवृत्ति 
होती है बह विपाक हूँ। मनस्‌ (सप्तम विज्ञान) 'मनना' (स्थिरमति का पाठ है कितु पूर्से 
का पाठ मन्‍्यना' हे)कहलाता है, क्‍योंकि क्लिष्ट मनस्‌ नित्य मनन ( कोजिटेशन ) फरता हैं। 
(पालि, मञ्जना, व्युत्पत्ति, २४५, ६७७ में मन्यना हे) ६ प्रकार का चक्षुरादिविज्ञान विषय-विश्प्ति' 
कहलाता हे क्‍योंकि इनसे विषय का प्रत्यवभास होता हैँ। यह तीन परिणामि-विज्ञान कहलाते हें । 


यह विज्ञानं--परिणाम हेतुभाव और फलमाव से होता है । हेतुपरिणाम अष्टम विज्ञान की 
निष्यंददासना और विपाकवासना हँ। कुशल, अकुशछू, अव्याकृत सात विज्ञानों से बीजों की जो 
उत्पत्ति और वृद्धि होती हूँ वह निष्यंदबासना' हे! सास्रव कुशल और अकुशल छः विज्ञानों से बीजों 
की जो उत्पत्ति ओर वृद्धि होती हे वहू 'विपाक-वासना' है । इन दो वासनाओं के बल से विज्ञानों 
की उत्पत्ति होती हे और उनके विविध लक्षण प्रकट होते हें। यह फलप्रिणास है। 


जब निष्यंदवासना हेतु--प्रत्यय होती हे तब आठ विज्ञान अपने विविध स्वभाव और लक्षणों में 
उत्पन्न होते हें। यह निष्यंद फल हें क्योंकि फल हेतु के सदृश है । जब विपाकवासना अधिपति प्रत्यय 
होती हैँ तब अष्टम विज्ञान की उत्पत्ति होती है । इसे विषाक कहते हे क्योंकि यह आशक्षेपक कर्म के 
अनुसार हँ और इसका निरंतर संतान है। प्रथम छ: विज्ञान जो पस्पूरक कर्म के अनुरुप हैं, विपाक 
से उत्पन्न होते हे। इन्हें विषाकज कहते हें (विपाक नहीं) क्योंकि इनका उपच्छेद होता है। विधाकज 
और विपाक विपाकफल कहलाते हें क्‍योंकि यह स्वहेतु से विसदृश हें । विपाक”' 'फल-परिणाम-विज्ञान' 
इष्ट है। यह प्रत्यृत्पन्न अष्टम विज्ञान हे। यह आत्म-प्रेम का आस्पद हैं । यह संवलेश के बीजों का 
धारक हूँ । कितु युआन च्वाग यह कहना नहीं चाहते कि केवल अष्टम विज्ञान विपाक-फल हूँ। 


केवल अष्टम विज्ञान 'हेतुपरिणाम' हैँ। यही बीजों का (शक्तियों का) संग्रह करता हे। 
इसलिये इसे बीज-विज्ञान', आलय-विज्ञान! कहते हें । यही बीज बासना कहलाते हें क्‍योंकि बीजों 
की उत्पत्ति भावना, वासना” से होती हैँ । अन्य सात प्रवृत्ति-विज्ञान अष्टम विज्ञान को वासित 
करते हैं। यह बीजों को उत्पन्न करते हे। यह नवीन बीजों का आधान करते हे या वर्तमान बीजों 
की वृद्धि करते हें। बीज दो प्रकार के हैं। १. सात प्रवृत्ति-विज्ञान (कुशल, अकुशलू, अव्याकृत, 
साख्रव, अनास्नव) निष्यंद-बीजों को उत्पन्न करते हे और उनकी वृद्धि फरते हें। २. सप्तम विज्ञान 
. मनस्‌” को वजित कर शोष ६ प्रवृत्ति-विज्ञान (अकुशर, सास्रव-कुशल) बीजों का उत्पाद करते हैं 
और उनकी वृद्धि करते हें। इन बीजों को कमंबीज, विपाकबीज फहते है । कर्म-हेतु बीज द्वारा फल 
की अभिनिवृत्ति करता हूँ ।' यह फल स्वहेतु से विसदृश होता है । इसलिये इसे, विपाक (विसदृश 
पाक) कहते हेँ। हेतु, यथा प्राणातिपात की चेतना, स्वर्ग प्राप्ति के छिये दान, व्याकृत है; फल 
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(नरकोपपत्ति या स्वर्गोपपत्ति) अव्याकृत है। फलपरिणाम प्रवृत्ति-विज्ञान और संवित्तिभाग है जो 
बीजद्य का फल हुँ अर्थात्‌ बीज-दिज्ञान का फल है । इसका परिणाम दर्शन और निमित्त में होता 
हूं। प्रथम प्रकार के बीज इस फल के हेतु-प्रत्यय हें। यह अनेक और विविध हैँ। यह आठ विज्ञान, 
इन' आठ के भागसभुदय ओर उनके संप्रयुकत चैत्त को उत्पन्न करते हें। द्वितीय प्रकार के बीज 'अधिपति 
नप्रत्यय' हें। यह म्‌ख्य विपाक अर्थात्‌ अष्टम विज्ञान का निव॑तंन करते हें। अष्टम विज्ञान 
आक्षेपक कम से उत्पादित होता हैं। इसका अविच्छिन्न स्रोत हें। यह सदा अव्याकृत होता हैँ। परि- 
पूरक कर्म से प्रथम षड्विज्ञान की प्रवृत्ति होती हें। यह विपाक नहीं हें कितु विपाकज हें, क्योंकि 
इनका उपच्छेद होता हँ और इनकी उत्पत्ति अष्टम विज्ञान से होती हैँ । 


स्थिरमति का मत इय संबंध में भिन्न है। उनके अनुसार हेतु-परिणाम आलय के परिपृष्ट 
विपाक-बोज ओर निश्यंद-बीज हैँ तथा फल-परिणाम (१) विपाक-बीजों के वृत्तिताभ से आक्षेपक 
कृमें की परिसमाप्ति पर अन्य निकायसभाग में आलूय-विज्ञान की अभिनिर्वृत्ति है। (२) निष्यंद- 
बीजों के वृत्तिलाम से प्रवृत्ति-विज्ञान और क्लिष्ट मनसू की आछूय से अभिनिर्वृत्ति है । 

यहाँ प्रवृत्ति-विज्ञान (कुशल-अकुशल) आलय-विज्ञान में दोनों प्रकार के बीजों का आधान 
करता हँ। अध्याकृत प्रवृत्ति-विज्ञान और क्लिष्ट मनस्‌ निष्यंद-बीजों का आधान करता हे। 


हमने ऊपर त्रिविध परिणाम का उल्लेख कियां है। कितु अभी उनका स्वरूप निर्देश नहीं 
क्रिया है। स्वरूग-निर्देश के बिना प्रतीति नहीं होती। अतः जिसका जो स्वरूप हे उसको यथाक्रम 
दिखाते हें। पहले आलयविज्ञान का जो विपाक हैँ उसका स्वरूप निर्दिष्ट करते हे। यह अष्टम विज्ञान हैँ। 


आलय-विशान-- 

आलय-विज्ञान विज्ञानों का आलय, संग्रह-स्थान हैं। अथवा यह वह विज्ञान है जो आलय 
हूुँ। आलय का अर्य स्थान” हैँ । यह सं सांवलेशिक बीजों का संग्रह-स्थान हें। अथवा सर्व धर्म 
इसमें कार्यभाव से ऑलीन होते है (आलोीयन्ते) अर्थात्‌ उपनिबद्ध होते हे। अथवा यह सब धर्मो 
में कारणभाव से आलीन होता हे। अतः इसे आलय कहते हे (स्थिरमति) । इसे मूलविज्ञान भी 
कहते हें। युआन च्वाँग कहते हें: “धर्म आलय में बीजों का उत्पाद करते हें। यह आाल्य विज्ञान 
को संग्रह-स्थान बनाते हे और उसमें संगृहीत होते हे ।” पुनः “मनरा का आल्य में अभिनिवेश 
आत्मतुल्य होता है। सत्वों की कल्पना होती है कि आलय-विज्ञान उनकी आत्मा है।” इसका अर्थ 
यह हूँ कि विज्ञानवाद में आलय विज्ञान का वही स्थान है जो आत्मा और जीवितेद्रिय, दोनों का 
मिलकर अन्य वादों में हँ। पुनः आलय-विज्ञान कार्यस्वभाव भी हैँ, अतः इसे विपाक-विज्ञान भी 
कहते हें। जिन कुशल-अकुशल कर्मों को एक भव धातु-गति-योनि-विशेष में आश्षिप्त करता हे उनका 
यह आलूय 'विपाकफल' है। इसके बाहर कोई जीवितेंद्रिय, कोई सभागता नहीं है और न कोई ऐसा 
धर्म है जो सबंदा अनुप्रबद्ध हो और वस्तुतः विपाक-फल हो। आलूय-विज्ञान कारणस्वभाव भी हें! 
इस दृष्टि से यह सर्वबीजक है। यह बीजों का आदान करता है और उनका परिपाक करता हें। 
यह उनका प्रणाश नहीं होने देता। युआन च्वाँग कहते हें कि इस मूल विज्ञान में शवितयाँ (सामथ्यं) 
होती हे जो फल का प्रत्यक्ष उत्पाद करती हे, अर्थात्‌ प्रवृत्तिधर्म का उत्पाद करती हे। दूसरे शब्दों 
में बीज, जो शक्ति की अवस्था में आलूय में संगृहीत धर्म हें, पश्चात्‌ फलवत्‌ साक्षात्‌कृत घर्मों का 
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उत्पाद करते हूँ। युआन ज्वाँग बीज के संबंध में विविध आचायों के मत का उल्लेस कर अंत में 
“अपना सिद्धांत व्यवस्थापित करते हें। चंद्रपाऊ सब बीजों को प्रकृतिस्थ मानते हें और नंद सब को 
भावनामय मानते हें। घ्ंपाल का मत है कि सास्रव और अनाखत्रव बीज अंशतः प्रकृतिस्थ होते हैं 
और अंशतः कर्मों की वासना से भावित विज्ञान का फल हें। पहले बीज प्रकृतिस्थ और दूसरे 
भावनामम कहलाते हें। प्रकृतिस्थ बीज विपाक-विज्ञान में धर्मातावश अनादिकाल से पाए जाते हैँ। 
भावनामय बीज अभ्याससिद्ध हें। भगवद्बन है कि सत्वों का विज्ञान क्लिष्ट और अनाख्रव धर्मों 
से वासित होता है। यह असंख्य बीजों का संचय भी है। इस नय में आलूय-विज्ञान और धर्म 
अन्योन्य का उत्पाद करते हें और इनका सदा कार्य-कारणभाव है। हम कह सकते हें कि आलूय 
विज्ञान में धर्मों का निरंतर स्वरूप-विशेष ( स्ट्रेटीफिकेशन ) होता हू और आलय विज्ञान 
नवीन धर्म आशक्षिप्त करता रहता हे। यह नित्य व्यापार है। बीज अनादिकाल से भ्रकृतिस्थ हें किन्तु 
क्लिष्ट और अक्लिष्ट कर्मों से पुनः पुनः भावित हो उनसे वासित होते हें और मानो उत्पन्न होते हें। 
दूसरे शब्दों में द्रव्यसत्‌ एक शक्ति हैँ जो निरंतर जीवन की सृष्टि करती हे और इस सृष्टि से 
अपना पोषण करती हूँ। युआन च्वॉग धर्ंपार् के मत को स्वीकार करते हें। 


बीजों के इस सिद्धांत के अनुसार युआन च्वाँग विविध गोत्रीं को व्यवस्थापित करते हें। 
प्रत्येक के शुभ-अक्ृभ बीजों की मात्रा और गृण के अनुसार यह गोत्र व्यवस्थापित होते हें । जिनमें 
अनाख्रक बीजों का सर्वथा अभाव होता है वह अपरिनिर्वाणधर्मक या अगोत्रक कहलाते हें। इसके 
विपरीत जो बोधि के बीज से समन्वागत हें वह तंथागत-गोत्रक हें। इस प्रकार यह बीज-शक्ति पूर्व 
से विनियत होती है। 


ब्रीज क्षणिक हैं और समुदाचार करनेवाले धर्म या अन्य शक्ति का उत्पाद कर विनष्ट 
होते हँ। यह सदा अनुप्रबद्ध हें। बीज प्रत्यय-सामग्री की अपेक्षा करते हें। बीज और धर्म की 
अन्योन्य-हैतु-प्रत्ययता है; बीजों का उत्तरोत्तर उत्पाद होता है। बीज आलय-विज्ञान के बल पर 
धर्मों का उत्पाद करते हे और धर्म आलय-विज्ञान के गर्भ में बीज का संग्रह करते हें। अथवा हम 
प्रबंध का संप्रधारण कर सकते हें। तीन' धर हें: १. जनक बीज; २. विज्ञान, जो समुदाचार करता 
है भौर बीज से जनित हूँ; ३. पूर्षोक्त विज्ञान की भावना से संमूत नवीन बीज । यह तीन क्रम से 
हेतु और फल है कितु यह सहभू हैं। यह नडकलाप के समान अन्योन्याश्रित हें । 


युआन च्वाँग आलय के आकार और आलंबन का विचार करते हें। यदि प्रवृत्ति-विज्ञान से 
ध्तिरिक्त आलय-विज्ञान है तो उसका आलंवन और श्लाकार बताना चाहिए। निरालंबन या निराकार 
विज्ञान युक्त नहीं है। इसलिये आलय-विज्ञान भी निरालंबन या निराकार नहीं हो सकता। 


आलरूय का आकार, यथा सर्वविज्ञान का झाकार, विज्ञप्ति (विज्ञप्ति-क्रिया) है। विशप्ति को 
दर्शनभाग कहते हें। 


आलय का आलंबन द्विविध है: स्थान और उपादि। स्थान भाजनलोक है, क्योंकि यह सत्वों 
का सनच्निश्रय है। उपादि (इन्टिरियर आवजेक्ट) बीऊ और सेंद्रियक काय है। इन्हें 'उपादि' कहते हें 
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क्योंकि यह भालय से उपात्त हें, जालय में परियृहीत हें और इनका एक योगक्षेम है । बीज से 
वासनात्रय इष्ट हैं: निमित्त, नाम और विकल्प । सेंद्रियक काय, रूपीद्रिय और उनका अधिष्ठान है । 


इस सिद्धांत के अनुसार छोक की उत्पत्ति इस प्रकार है :--आलूय-विज्ञान या मूलविज्ञान 
का अध्यात्म परिणाम बीज और सेंद्रियक काय के रूप में (उपादि) होता है और बहिर्षा परिणाम 
माजनलोक के रूप में (स्थान) होता हँ। यह विविध धर्म उसके “निमित्त भाग' हें। यह निमित्त 
भाग उसका आलंबन हूं। आहलंबनवश उसकी विज्ञप्ति क्रिया हूँ। यह उसका आाकार है । यह विज्ञप्ति 
क्रिया आलय-विज्ञान का दर्शनभाग हैँ । इस प्रकार ज्यों ही स्ंसास्रव विज्ञान (जो प्रसाद से 
निर्मल नहीं हुआ है) उत्पन्न होता हे त्यों ही वह आलंबक (सालंबन) और आहलंबन इन दो लक्षणों 
से उपेत होता है। एक दर्शनभाग है, दूसरा निमित्तमाग है। युआन च्याँग कहते हैँ कि दर्शनभाग के 
बिना निमित्तमाग असंभव था। 


“यदि चित्त-चैत्त में आलंबन का लक्षण न होता तो वहू स्वविषय को आलंबन नहीं बनाते 
अथवा वह सवंविषय को--स्वविषय तथा अन्य विषय को--अस्पप्टतया आलंबन बनाते । और यदि 
उनमें सालंबन (आलंबक) का लक्षण न होता तो वह किसी को आलंबन न बनाते, किसी विषय का 
ग्रहण न करते। अतः चित्त-चेत्त के दो भाग (मुख) हे--दर्शन, निमित्त” | कितु वस्तुतः “सब वेदक- 
बोधकमात्र है, वेद्य का अस्तित्व नहीं है। अथवा यों कहिए कि वेदकभाग और चवेद्यभाग का 
प्रवतेन पृथक्‌ स्वयं होता है। यह स्वयंभू हे क्‍योंकि यह स्वहेतु-प्रत्यय-सामग्रीवश उत्पन्न होते हें 
और चित्त से बहिर्भूत किसी वस्तु पर जाश्रित नहीं हें। 


( रेने ग्रेसे, प्‌ १०० का पाठ इस प्रकार हँ--अथवा यों कहिए कि 'वेदकभाग और 
वेद्यमाग का भ्रस्तित्व स्वतः नहीं हें।) 


अतः युआन च्वॉँय हीनयान को इस वाद का विरोध करते हें कि विज्ञान के लिये (१) 
वाह्यर्थं (आलंबन) (२) भध्यात्मनिर्मित (जो हमारा निमित्तभाग है), जो विज्ञान का आकार है, 
(३) दर्शन, द्रष्टा (हमारा दर्शनभाग), जो स्वयं विज्ञान है, चाहिए।युथान घ्वॉग के मत में इसके 
विपरीत चित्त-व्यतिरेकी अथों का अस्तित्व नहों है। उनके अनुसार विज्ञान का अआलंबन तिमित्तमाग 
है और विज्ञान का भाकार दर्शनभाग हैँ। वह हीनयान के लक्षणों को नहीं स्वीकार करते। इन दो 
भागों का एक आश्रय चाहिए और यह आश्रय विज्ञान का एक आकार हू जिसे स्वसंवित्ति भाग 
कहते हे। तीन भाग इस अकार हूँ :--१. प्रमेय अर्थात्‌ निमित्तमाग; २. प्रमाण भर्थात्‌ विज्ञप्तिक्रिया: 
यह दर्शनभाग है; ३. प्रमाणफछ : यह संवित्तिभाग क्थवा स्वाभाविक भाग हूँ। 

इनको प्रमाण-सम्‌ज्यय में ग्राह्ममाग, ग्राहकभाग, स्वसंतित्तिभाग कहा हैँ। यह तीन' विज्ञान 
से पृथक नहीं हेँ। 

युआन च्याँग कहते हैँ कि यदि चित्त-चैत्त धर्मों का सूक्ष्म विभजन किया जाय तो चार भाग 
होते हैं। पूर्वोक्त तोन भागों के क्रतिरिक्त एक चौथा भाग है । इसे स्वसंवित्ति-संवित्तिभाग कहते हूँ। 


नील प्रतिबिब (निर्मित्तमाग) दर्शन का (दर्शनभाग का) प्रमेय हैँ। दर्शनभाग प्रमाण हूँ । 
यह विज्ञप्ति-क्रिया है: “यह नीक देखता है।” इस' दहशत का फल स्वसंवित्ति' कहलाता हैं। 'यह 
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जानना कि में नील देखता हूँ” स्वतंवित्ति' है। स्वसंवित्ति दर्शन का फल है।यह दर्शन को आलंबन 
के रूप में गृहीत करता है। क्योंकि यह आलंबन को गृहीत करता है इसका एक फल होना चाहिए 
जिसे स्वसंवित्ति-संवित्ति' कहते हे--“यह जानना कि में जानता हूँ कि में नील देखता हूँ।” यह स्व- 
संवित्ति को जानता है, जेसे स्वसंवित्ति दशन को जानता हैँ । कितु यह चार चित्तमात्र हें । यथा 
लंकावतार (१०, १०१) में कहा हैं--“क्योंकि चित्त अपने में अभिनिविष्ट हैँ अत: बाह्य॒र्थ 
के सदुश चित्त का प्रवर्तन होता हैँ। दृश्य नहीं है, चित्तमात्र है।'' 


युआंन च्वाँग आलंबनवाद का वर्णन करते हें। आलंबन द्विविध हें--स्थान और उपादि। 
१. स्थान--साधारण बीजों के परिपाक के बल से विपाक-विज्ञान भाजनलोक के आभास में अर्थात्‌ 
महाभूत और भौतिक के आमास में परिणत होता हैँ।” युआत च्वॉग स्वयं एक आक्षेप के परिहार 
की चेष्ठा करते हँं। वह कहते हें कि “प्रत्येक सत्व के विज्ञान का परिणाम उसके लिये इस प्रकार 
होता है, कितु इस परिणाम का फू सर्वसाधारण है। इस कारण भाजनलोक सब सत्वों को एक-सा 
दीखता है। यंथा दीपसमूह में प्रत्येक दीप का प्रकाश पृथक्‌ होता हैँ | कितु दीपसमूह्‌ का प्रकाश एक 
ही प्रकाद्य प्रतीत होता हँ ।” अतः भिन्न सत्वों के विज्ञान के बीज साधारण बोज कहल।ते हैँ क्योंकि 
भिन्नसत्व उन वस्तुओं के उत्पादन में सहयोग करते हें जिनका आभास सब सत्वों को होता है। 
लोकधातु की सूष्टि का हेतु बहुत कुछ वेशेषिक और जैन-दर्शन से मिलता है। 


दूसरी ओर युआन च्वाँग कहते है कि यदि (साधारण) विज्ञान भाजनलोक में परिणत होता 
है तो इसका कारण यह है कि भाजनलछोक उसः' सेंद्रियक काय का धआश्रय या भोग होगा जिसमें यह 
विज्ञान परिणत होता हैँ । भ्रतः विज्ञान का परिणाम उस भाजनलोक में होता हूँ जो उस' काय के 
अनुरूप है, जिसमें यह परिणत होता हैँ। यहाँ हमको एक सर्वसाधारण या सा्वभौभिक विज्ञान की 
झलक मिलती हूँ। यह एक लोकधातु की सृष्टि इसलिये करता है जिसमें प्रत्येक चित्त-संतान काय 
विशेष का उत्पाद कर सके। 


एक आशक्षेप यह है कि जो लछोकधातु सत्वों का अभी वास नहीं हँ या जो निर्जन हो गया 
है, उसमें विज्ञानवाद कंसे युवितयुक्त है ? किस विज्ञान क। यह लोकघातु परिणाम है ? युआन च्रवाँग 
इस' णाक्षेप के उत्तर में कहते हँ कि यह अन्य लोकधातुओं में निवास करनेवाले सत्वों का परिणाम 


है । 

हमसे कहा गया है कि लोकधातु सत्वों का साधारण भोग है। कितु प्रेत, मनुष्य, देव 
(विशतिका ३) एक ही वस्तु का दश्शन' नहीं करते भर्थात्‌ वस्तुओं को एक ही क्षाकार में नहीं 
देखते । 

युआन च्वॉग कहते है कि इन्हीं सिद्धांतों के अनुसार इस प्रइव का भी विवेचन होना चाहिए। 


२. उपादि--बीज और सेंद्रियक काय। 
बोज--यह सास््रव धर्मों के स्व बीज हें जिनका धारक विपाक-विज्ञान है, जो इस विज्ञान 
के स्वभाव में ही संगृहीत हें और जो इसलिये उसके जालंबन हें। 
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अनाख्व धर्मों के बीज विज्ञान पर संकुचित रूप में क्राश्नित है । कितु क्योंकि वह उसके 
स्वभाव में संगृहीत नहीं हे इसलिये वह उसके आलंबन नहीं हें। यह नहीं है कि वह विज्ञान से 
विध्युक्त हूँ क्योंकि भूततथता के तुल्य वह विज्ञान से पृथक्‌ नहीं हूँ। अतः उनके अस्तित्व की 
प्रतिज्ञा कर हम विज्ञप्ति मात्रत। के सिद्धांत का विरोध नहीं करते। 


सेंग्रियककाय 


मेरा विपाक-विज्ञान अपने बीज-विशेष के बल से (१) रूपीन्द्रिय में परिणत होता है जो 
हम जानते हें, सूक्ष्म और अतींद्रिय रूप है; (२) काय में परिणत होता है जो इंद्रियों का आाश्र- 
यायतन है। कितु अन्य सत्वों के बीज--वह सत्व जो मेरे काय को देखते हें--मेरे काय में उसी 
समय परिणत होते हू जब मेरे अपने बीज परिणत होते हैं। यह साधारण बीज (शक्ति) हें। 


साधारण बीज के परिपाक के बल से मेरा विपाक-विज्ञान' दूसरों के इंद्रियाश्रयायतन में 
परिणत होता है। यदि ऐसा न होता तो मुझे दूसरों का दर्शन, दूसरों का भोग न होता । स्थिरमति 
और दूर जाते हें। उनका मत है कि किसी सत्व विशेष का विपाक-विज्ञान दूसरों के इंद्वियों में परि- 
णत होता है। उनका कहना हूँ कि यह मत युक्‍त है, क्योंकि असंग के मध्यांत में कहा हूँ कि 
विज्ञान स्व-पर-आश्रय के पंचेंद्रियों के सदृश अवभासित होता है।” 


एक आश्रय का विज्ञान दूसरे के इंद्रियाश्रयायतन में इसलिये परिणत होता है कि निर्वाण- 
प्रविष्ट सत्व का शव अथवा अन्य भूमि में संचार करनेवाले सत्व का शव दृश्यमान रहता हूँ। 
निवंत के विज्ञान के तिरोहित होनेपर उसके हाव में परिणाम नहीं होगा। क्षतः यह कुछ काल तक 
अन्य सत्वों के विज्ञान-परिणाम के रूप में अवस्थान करता हूँ। 


हमने देखा हैँ कि विज्ञान का परिणाम सेंद्रियक काय और भाजनलोक (असत्व रूप) में 
होता है। इनक। साधारणतः स्वंदा संतान होता है । 


प्रघन है कि अष्टम विज्ञान का परिणाम चिक्त-चैत्त में, विध्रयुक्त में, असंस्कृत में, अभाव 
धर्मों में क्यों नहीं होता और इन विविध प्रकारों को वह भालंबन क्‍यों नहीं बनाता। 


विज्ञानों का परिणाम दो प्रकार का हैँ । हक 


सासत्रव विज्ञान का सामान्यतः द्विविध परिणाम होता हैः--(१) हेतु-प्रत्यय-वश परिणाम, 
(२) विकल्प या मनस्कार के बल से परिणाम। पहले परिणाम के धर्मों में क्रिया और वास्तविकता 
होती हूँ। दूसरे परिणाम के धर्म केवल ज्ञान के विवय हैँ। 


कितु अष्टम विज्ञान का पहला परिणाम ही हो सकता हूँ, दूसरा नहीं। अतः रूपादि धर्मो 
में, जो अष्टम विज्ञान से प्रवृत्त होते हैँ क्रिया होनी चाहिए और उनमें क्रिया होती है । 


यह नहीं माना जा सकता कि चित्त-चेत्त इसके परिणाम हैँ। इसका कारण यह हूं कि 
चित्त-चैत्त, जो अष्टम विज्ञान के केवल निम्ित्तभाग हैं, आलंबन का ग्रहण न करेंगे और इसलिये 
उनमें वास्तविक क्रिया न होगी। 
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आक्षेप-- 


आप कहते हे कि चित्त-चैत्त की उत्पत्ति अष्टम विज्ञान से होती है! अतः इसका चित्त-चैत्त 
में परिणत होना आवश्यक हूँ । 


उत्तर-.- 


विज्ञान-सप्तक और उनके संप्रयुक्त की वास्तविक क्रिया की उत्पत्ति अष्टम विज्ञान से 
होती है, क्योंकि वह उसके निमित्तमाग का उपभोग करते हे अर्थात्‌ उन अर्थों का उपभोग करते हैं 
जिनमें इसका परिणाम होता है। 

अष्टम का परिणाम असंस्कृतादि में भी नहीं होता, क्योंकि उनका कोई कारित्र नहीं हूँ । 

हमने जो कुछ पूर्व कहा है वह साल्रव विज्ञान के लिये हैँ । 


जब अष्टम विज्ञान की अनास्रव अवस्था (बुद्धावस्था) होती हे तब यह प्रधान प्रज्ञा से 
संप्रथृक्त होता है। यह अविकल्पक कितु प्रसन्न होता है । अतः यह असंस्कृत, तथा चित्तादि के इन 
सब निमित्तों को अवभासित करता हे, चाहे यह धर्म क्रिया-वियुक्त हों। विपक्ष में बुद्ध सर्वज्ञ न होंगे। 


कितु जबतक अप्टम विज्ञान सास्रव हे तबतक यह कामघातु और रूपधातु में केवछ भाजनलोक, 
सेंद्रियक काय और सास्रव बीजों का आलंबन के रूप में ग्रहण करता हँ। आरूप्यस्थ विज्ञान केवल 
सास्रव बीजों का ग्रहण करता हे। इस घातु के देव रूप से विरक्‍्त हेँ। कितु .समाधिज रूप के 
आलंबन बनाने में विरोध नहीं हैँ । अष्टम विज्ञान का आकार (दर्शन भाग, विज्ञप्ति) अतिसूक्ष्म, 
अंगु होता है। अतः वह असंविदित है। अथवा श्रष्टम विज्ञान इसलिये असंविदित हे, क्योंकि उसका 
अध्यात्म-आलंबन अति सूक्ष्म है और उसका बाह्य आलंबन (भाजनलोक) अपने संनिवेश में अपरिच्छिन्न 
हूँ) 

कितु सौत्रांतिक और सर्वास्तिवादी प्रश्न करते हे कि यदि अध्टम विज्ञान का आकार असं- 
विदित हूँ अर्थात्‌ उसका प्रति-संवेदन करना अशक्य हे तो अष्टम विज्ञान” कंसे हे ? हमारा सौत्रां- 
तिकों को, जो स्थविरवादियों के समान एक सूक्ष्म विज्ञान में प्रतिपन्न हें, यह उत्तर हे कि आप मानते 
हैं कि निरोध समापत्ति आदि की अवस्था में एक विज्ञान-विशेष होता हे जिसका आकार असंविदित 
है। अतः जाप मानते हे कि अष्टम विज्ञान सदा असंविदित होता है। सर्वास्तिवादियों से जो निरोध- 
समापत्ति आदि की अवस्था में विज्ञान के अस्तित्व का प्रतिषेध करते हे हमारा यह कहना हूँ कि 
उक्त समापत्तियों की अवस्था में विज्ञान अवश्य होता हँ, क्योंकि जो योगी उसमें समापन्न होता हूँ 
उसे सत्व मानते हें। आपके मत में भी सत्व सचित्त होता हूँ । 
संप्रवुक्त 

यह आलय विज्ञान सदा से आश्रय-परावृत्ति पर्यत अपनी सब अवस्थाओं में पाँच सर्व 
(सर्वत्रग) चंत्तों से संप्रयुक्त होता है। यह पाँच चेत्त इस प्रकार है :--स्पर्द, मनस्कार, बेदना, संज्ञा 
और चेतना। 

यह पाँच आकार में आलय-विज्ञान से भिन्न हे कितु यह आलरूय के सहभ्‌ हें--इनका वही 
आश्रय है जो आलूय का हे और इनका क्षालंबन (--निम्ित्तभाग) तथा द्रव्य (संवित्तिभाग) आलूय के 
आलंबन और द्रव्य के सरुश हूँ। अतः यह आलय से संप्रयुक्त हें । 


बेड 


विज्ञानवाद 


१. स्पर्श 
स्पर्श का लक्षण इस प्रकार है :--स्पर्श त्रिकसंनिषात हूँ जो विकार-परिच्छेद है और जिसके 
कारण चित्त-चेत्त विषय का स्पर्श करते हैं। 


इंद्रिय, विषय और विज्ञान यह तीन 'त्रिक' हँ। इनका समवस्थान 'त्रिक-सं निपात' हैँ। यथा-, 
चक्षु, नील, चक्षुविज्ञान, यह तीन बीजावस्था में पहले से रहते हें। स्पर्श भी बीजावस्था में पहले से 
रहता हूँ। अपनी उत्पत्ति के लिये स्पर्श इन तीन पर आश्रित है। इसकी उत्पत्ति होने पर इन 
तीनका संनिपात होता हूँ। अतः स्पर्श को त्रिक-संनिपात कहते हूं। 

संनिपात के पू्॑ त्रिक में चित्त-चैत्त के उत्पाद का सामथ्यं नहीं होता । कितु संनिषात के 
क्षण में वह इस सामथ्यं से समन्वागत होते हें। इस परिवर्तन, इस प्राप्त सामथ्यं को जिकार कहते 
हें। 

स्पर्श इस विकार के सदश होता हूै। अर्थात्‌ चित्त-चेत्तों के उत्पाद के लिये इसमें उस 
सामर्थ के सदृश सामथ्ये होता हे जिससे त्रिक विकारावस्था में समनन्‍्वागत होता है । अतः स्पर्श को 
विकार-परिच्छेद कहते हे क्योंकि यह विकार फा परिच्छेद! (सदृश, कलम) हेँ। स्पर्श-क्षण में त्रिक 
मे विकार होता है। कितु स्पर्श के उत्पाद में इंद्रिय-विकार की प्रधानता हे। इसीलिये स्थिरमति 
स्पर्श को 'इंद्रियविकार-परिच्छेद' कहते हे (पृ० २०) । 


स्पश का स्वभाव हे कि यह चित्त-चेत्त का संनिपात इस तरह करता हे जिसमें बिना विसरण 
के वह विषय का स्पर्श करते हे। 


स्थिरमति का व्याख्यान भिन्न हें। “त्रिक का कार्यकारणमाव से समवस्थान त्रिक-संनिपात 
हू। जब त्रिक-संनिपात होता है तब उसी समय इंद्विय में विकार उत्पन्न होता हूँ । यह विकार 
सुख-दुःखादि वेदना के अनुकूल होता है | इस विकार के सदृश विषय का सुखादि वेदनीयाकार 
परिच्छेद (ज्ञान) होता हे। इस परिच्छेद को स्पर्श कहते हेँ। यह ्पशं' इंद्रिय का स्पर्श करता है, 
क्योंकि यह इंद्रिय विकार के सदृश है। अयवा यों कहिए कि यह इंद्विय से स्पृष्ट होता हैँ । इसीलिये 
इसे स्पश कहते हे। 


स्पर्श” का कर्म मनस्कारादि अन्य चार चैत्तों का संनिश्चयत्व हेँ। सूत्र में कहा है कि वेदना, 
संज्ञा, संस्कार का प्रत्यय स्पर्श हैँ । इसीलिये सूत्र में उक्त हे कि इंद्रिय-विषय द्विक के संनिषात से 
विज्ञान की उत्पत्ति होती हँ, स्पर्श की उत्पत्ति त्रिक-संनिपात से होती है और अन्य चैत्तों की उत्पत्ति 
इंद्रिय-विषय-विज्ञान-स्पशं-चतुष्क से होती ह। 


अभिधमंसमुच्चय (स्थिरमति इसका अनुसरण करते हें) की शिक्षा हे कि स्पर्श वेदना का 
संनिश्चय है। सुखवेदनीय स्पर्श के प्रत्ययवश सुखा वेदना उत्पन्न होती है + 
२. सनसस्‍्कार 

मनस्कार चित्त का आभोग (आभुजन) हे। इसका कर्म आलूबन में चित्त का आवबज्जेन 


१६ यथा, पुत्र पिता का परिच्छेद है । 
डी शे४५ 
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है। संघभद्र के अनुसार मनस्कार चित्त को आललम्बन के अभिमुख करता हैँ । अभिषमं-समुच्चय 
- के अनूसार (संघभद्र के भी) मनरकार आलंबन में चित्त का धारण करता हूेँ। युआन च्याँग इन 


व्याख्यानों को नहीं स्वीकार करते। उनका कहना है कि पहले को स्वीकार करने से मनसस्‍्कार 
नहीं होगा और दूसरा व्यास्यान मनस्कार और समाधि को मिला देता हूँ । 

३. बेदना 

बैदना का स्वभाव विषय के आह्वादक, परितापक और इन दोनों आकारों से विविध स्वरूप 
का अनुभव करना हूैँ। वेदना का कर्म तृष्णा का उत्पाद करना है क्योंकि यह संयोग, वियोग तथा 
न संयोग - न वियोग की इच्छा उत्पन्न करती है। संधभद्र के अनुसार वेदना दो प्रकार की हैँ, विषय- 
वेदना, स्वभाव-वेदना । पहली वेदना स्वालंबत-विषय का अनुभव हँ, दूसरी वेदना तत्सहगत स्पश् 
का अनुभव है। इसीलिये भगवत्‌ सुखवेदनीय स्पर्श आदि का उल्लेख करते हें। केवल द्वितीय वेदना 
विदना-स्वलक्षण' हे क्‍योंकि प्रथम सामान्य चैत्तों से विद्िष्ट नहीं हे । सभी चैत्त विषय निमित्त 
के अनुभव हें यह मत अयथार्थ हे। १. वेदना सहज स्पशें को आलंबन नहीं बनाती । २. इस आधार 
पर कि यह स्पशंसदृश उत्पन्न होता है, हम नहीं कह सकते कि वेदना स्पर्श का , अनुभव करती हें 
क्योंकि उस क्षवस्था में सर्व निष्यंद फल वेदनास्वभाव होगा। ३. यदि वेदना स्वहेतु अर्थात्‌ स्पशे का 
अनुभव करती हूँ तो इसे हेतुवेदना! कहना चाहिए, स्वभाववेदना” नहीं। ४.” आप नहीं कह सकते 
कि जिस प्रकार राजा अपने राज्य का उपभोग करता हं उसी प्रकार वेदना स्पशंज वेदना के स्वभाव 
का अनुभव करती है और इसलिये इसे (वेदता) स्वभाववेदना कहते हें। ऐसा करने से आपको 
अपने इस सिद्धांत का परित्याग करना पड़ेगा कि स्वसंवेदन नहीं होता । ५. यदि आप उसे इसलिये 
स्वभावबेदना की संज्ञा देते हें क्योंकि यह कभी अपने स्वभाव का परित्याग नहीं करती तो सर्व धर्म 
को स्वभाववेदना कह सकते हेँ। 


वस्तुतः विषय-वेदना अन्य चैत्तों से पृथक्‌ है। क्योंकि यदि अन्य चेत्त विषय का अनुभव करते 
हैं तो केवल वेदना विषय का अनुभव आह्लादक, परितापक आकार में करती हैं। 


४. संशा 


संज्ञा का स्वभाव विषयनिमित्त का उद्ग्रहण' है। विषय आलंबन हूँ। निर्मित्त आलंबन का 
विशेष है, यथा नील-पीतादि। इससे आलंबन की व्यवस्था होती है। 'उद्ग्रहण' का अरे निरूपण 
है, यथा जब हम यह निरूपित' करते हें कि यह नीला हे, पीत नहीं हूं। संज्ञा का कर्म (जब यह 
सानसी है) नाना अभिधान और प्रज्ञप्ति का उत्पाद है । जब विषय के निमित्त व्यवस्थित 
होते हँ--यया, यह नील है, नील से अन्य नहीं हे--तभी इन निमित्तों के अनुरूप अभिधान का 
उत्पाद हो सकता हूँ। 


५. झेतता 


खेतना का स्वभाव चित्त का अभिसंस्कार करना है। इसका कर्म चित्त का कुशलादि में नियो- 
जन हूँ। अर्थात्‌ चेतना कुशलादि संबंध में विषय का ग्रहण करती हें; विषय के इस निमित्त कु 
ग्रहण कर वह कर्म करती हं। वह चित्त का इस प्रकार नियोजन करती है कि चित्त कुशरू अकुशल, 
अव्याकृत का उत्पाद करता हेँ। 


३४६ 


विज्ञानवाद 
आलथ विज्ञान को बेदना--- 


यह आलय विज्ञान स्पष्ट वेदनाओं का न प्रभव है, न आलंबन। वसुबंधु कहते हैं: उपेक्षा 
वेदना तत्र। यहाँ की वेदना उपेक्षा है | आलूय उपेक्षा-वेदना से संत्रयुक्त है। आरूप विशान और 
अन्य दो वेदनाओं में अनुकूलता नहीं हूँ। इस विज्ञान का आकार (--दर्शनभाग) अपदुतम है और 
इसलिये उपेक्षा-वेदना से इसकी अनुकूलता है। यह विज्ञान विषय के अनुकूल-प्रतिकूल निमित्तों का 
परिष्छेद नहीं करता। यह सूक्ष्म है और अन्य वेदनाएं औदारिक हें। यह एकजातीय, अविकारी 
हैं और अन्य वेदनाएं विकारशील हें। यह अविच्छिन्न संतान हैँ और अन्य वेदनाओं का विच्छेद 
होता है । 


आलय विज्ञान से संप्रयुक्त वेदना विषपाक, है क्‍योंकि यह प्रत्यय का आश्रय न लेकर केवल 
आक्षेपक कर्म से अभिनितृत्त होती है। यह वेदना कुशलाकुशल कभ॑ के बल से स्व॒रसवाहिनी है। 
अतः यह केवल उपेक्षा हो सकती हँ। अन्य वेदनाएं विपाक नहीं हें, कितु विपाकज हें क्योंकि 
वह प्रत्यय पर, अनुकूल-प्रतिकूल विषयपर, आश्रित हे। 


आल की यह वेदना आत्म-प्रत्यय का प्रभव हूं। यदि सत्व अपने आलय को स्वकीय 
अभ्यंतर आत्मा अवधारित करते हें तो इसका कारण यह है कि आलय विज्ञान सदाकालीन और 
सभाग हँ। यदि यह सुखा और दुःखा वेदनाओं से संप्रमुवत होता तो यह असभाग होता और इसमें 
आत्मसंज्ञा का उदय न॑ होता । 


यदि आल्य उपेक्षा से संप्रयुक्त हे तो यह अकुशलू कर्म का विपाक कंसे हो सकता हूँ? 
आप स्वीकार करते हूँ कि शुभ कर्म उपेक्षा-वेदना का उत्पाद करते हें (कोश,४ ।|पुृ० १०९) | इसी 
प्रकार अकुशलू कर्म को समझना चाहिए। वस्तुतः यथा अव्याकृत कुशल-अकुशलू के विरुद्ध नहीं है 
(कुशल-अकुद्दल कर्म अव्याकृत घमं का उत्पाद करते हें), उसी प्रकार उपेक्षा-वेदना सुख-दुःख के 
विरुद्ध नहीं हें। 


आलय-विज्ञान विनियत चैत्तों से संप्रगुकत नहीं हें। वस्तुतः छंद” अभिप्रेत वस्तु की अभिलाषा 
हैँ। आलूय कमंबल से स्वरसेन प्रवर्तित होता है और अभिलाष से अपरिचित हूँ । 'अधिमोक्ष” निष्चित 
वस्तु का अवधारग हैँ। आलय विज्ञान अपदु है और अवधारण से वियुक्त हें। स्मृति” संस्कृत वस्तु 
का अभिस्मरण हैँ । आलय दुर्बल है और अभिस्मरण से रहित है। समाधि! चित्त का एक 
अर्थ में आसंग है। आलय का स्वरसेन प्रवर्तन होता हे और यह प्रतिक्षण नवीन विषय का ग्रहण 
करता हूँ। 'श्ज्ञा' वस्तु के गुण आदि का प्रविचय हे। आलय सूक्ष्म, अस्पष्ट और भ्रविचय में 
असमर्थ है। विपाक होने से आलय कुशल या क्लिष्ट चैत्तों से संप्रयुक्त नहीं होता । कौकृत्यादि चार 
अनियत (या अव्याकृत) धर्म विच्छिन्न हें। यह विपाक नहीं हें। 


आलप और उसके चंत्तों का प्रकार-- 


वसुबन्धु कहते हें कि आलय-विज्ञान अनिवृत-अध्याकृत है। 
धर्म तीन प्रकार के हँ--कुशल, अकुशल, अव्याकृत। अव्याइंत दो प्रकार का हँ--निवृत, 
दे४७ 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


अनिवृत। जो मनोमूमिक आगन्तुक उपक्लेशों से आवृत है वह निवृत है। इसका विपयंय अनिवृत 
हैं। अनिवृत के चार प्रकार हैं, जिनमें एक विपाक है । (कोश २। पृ० ३१५) 


आलय-विज्ञान एकान्तेन अनिवृताब्याकृत हुँ और इसका प्रकार विपाक है। यदि यह कुष्दल 
होता तो प्रवृत्ति (समुदय-दुःख) असंभव होती । यदि यह क्लिष्ट अर्थात्‌ अकुशल या निवृताब्याकुंत 
होता तो निवृ्ति (निरोध-मार्ग) असंभव होती। कुशल या क्लिष्ट होने से यह वासित न हो सकता। 
अतः आलय अनिवृताब्याकृत है । इसी प्रकार आलय से संप्रयुक्त स्पर्शादि अनिवृताब्याक्ृत हें! 
विपाक से संग्रयुक्‍्त स्पर्शादि भी विपाक हे। उनके आकार और आलंबन भी आलय के समान 
अपरिच्छिन्न हें। अन्य चार और आल्य-विज्ञान से यह नित्य अनुगत हें। 


प्रतीत्ण समृत्पाद-- 


क्या यह आलूय-विज्ञान एक और अभिन्न आसंसार रहता हैँ ? अथवा संतान में इसका प्रवर्तन 
होता हूँ? क्षणिक होने से यह एक और अभिन्न नहीं हैं। यह आहृय-विज्ञान प्रवाहवत्‌ स्रोत में 
वर्तमान होता है। वसुबन्ध्‌ कहते हूँ: 'तच्च वतंते ख्रोततोधवत्‌'। अतः यह न शाश्वत हैँ, न उच्चछिन्न। 
कनादिकाल से यह संतान बिना उच्छेद के अव्यूपरत प्रवाहित होता है। यह संतान बीजों को धारण 
फरता हूँ और उनको सुरक्षित रखता हूँ। यह प्रतिक्षण उत्पन्न और निरुद्ध होता हे | यह पूर्व से 
अपर में प्रवरतित होता हैँ। इसका हेतु-फलभाव हे । यह उत्पाद और निरोध हैँ । अतः यह आत्मवत्‌ 
एक नहीं हूँ, प्रधानवत्‌ (सांख्य) शाइवत नहीं है। तच्च वतंते” इससे शाइबत संज्ञा व्यावृत्त होती हैं। 
ज्ञोत' शब्द से उच्छेद संज्ञा व्यावृत्त होती है। 


आलय विज्ञान के संबंध में युआन च्वांग जो कुछ यहाँ कहते हें, वह प्रतीत्य समुत्पाद को भी 
लागू होता हूँ। प्रतीत्य समुत्पाद हेतु-फल-भाव की धर्मंता हैँ । यह त्रोत के ओघ के तुल्य शाश्वतत्व 
और उच्छेद से अपरिचित हैं। आलय-विज्ञान के लिये भी यही दृष्टांत हैँ | यथा स्रोत का प्रवाह 
बिना शादवतत्व या उच्छेद के संतान रूप में सदा प्रवाहित होता हूँ और अपने साथ तृण- 
का«5-गोमथादि को ले जाता हैँ उसी प्रकार आलूय विज्ञान भी सदा उत्पन्न और निरुद्ध हो संतान के 
रूप में न शाइवत, न उच्छिन्न हो, वलेश-कम का आवाहन कर सत्व को सुगति या दुर्गंति में ले जाता 
हैं और उसका संसार से निःसरण नहीं होने देता। और जिस प्रकार एक नदी वायु से विताड़ित 
हो तरंगों को उत्पन्न करती हैँ कितु उसका प्रवाह उच्छिन्न नहीं होता उसी प्रकार आलय-विज्ञान 
हेतु-अत्ययवश प्रत्युत्पन्न विज्ञान का उत्पाद करता है, कितु उसके प्रवाह का विच्छेद नहीं होता। 
और जिस प्रकार जल के तर पर पत्ते और भीतर मछलियाँ होती हेँँ और नदी का प्रवाह 
प्रवतित रहता हूं उसी प्रकार आलय-विज्ञान आभ्यंत्तर बीज और बाह्य चैत्तों के सहित सदा प्रवाहित 
होता हूं। यह दृष्टांत प्रदर्शित करता हैँ कि आलय-विज्ञान हेतु-फल-भाव हूँ जो अनादि, अशाशवत, 
अनुच्छिन्न है। स्रोत का यहाँ अय॑ हेतु-फल की निरंतर प्रवृत्ति है। इस विज्ञान की सदा से यह 
धर्षता रही है कि प्रतिक्षण फछोत्पत्ति होती है और हेतु का विनाश होता हैँ । कोई विच्छेद नहों है, 
क्योंकि फल की उत्पत्ति होती हे। कोई शाश्वतत्व नहीं है, क्योंकि हेतुका विनाश होता हँँ। अशाइव- 
तत्व, अनुच्छेद प्रतीत्य समुत्पाद का नय है। इसीलिये वसुबंधु कहते हे कि आलय-विज्ञान ल्लोत के रूप में 
अव्युपरत प्रवतित होता है । 


३४८ 


विज्ञानवाद 


मध्यमक (१,१) में प्रतीत्य समुत्पाद का यह लक्षण दिया है :--अनिरोधं अनुत्यादं अनुच्छेद॑ 
अशाइवतम्‌। नागार्जुन ने प्रतीत्य समुत्पाद को शून्यता का समानारयक माना है और उनके अनुसार यह प्रका- 
रांतर से निर्वाण का दूसरा मुख (आबवर्स) है। युआन च्यांग का लक्षण इस प्रकार होगा: सोत्पाद॑ 
सनिरोधम्‌ बअनच्छेदम्‌. . . । वह प्रतीत्य समुत्पाद को सस्वभाव मानते हें क्योंकि वह आलय विज्ञान का 
स्वभाव बताया गया है । आलूय समुत्पद का स्वभाव अन।दिकालिक प्रतीत्य समुत्याद अर्थात्‌ हेतु-फल की 
निरंतर प्रवृत्ति है। 


जो दृष्टांत हम नीचे देते हे उससे बढ़कर कौन दृष्टांत होगा जो आरूय के विविध 
आकारों को प्रदशित करे? यह दुष्टांत लंकावतार से उद्धृत किया गया हैँ।युआन च्वांग पु० १७५ में 
इसका उल्लेख करते हं--यथा समुद्र पवन-अत्यय से अभ्याहत हो तरंग उत्पादित करता हूँ कितु 
शक्तियों का (जो तरंग को उत्पन्न करती हे) प्रवर्तन होता रहता हैँ और विच्छेद नहों होता उसी 
प्रकार विषय-पवन से ईरित हो आलयौच नित्य विचित्र तरंग-विज्ञान (प्रवृत्ति-विज्ञान) उत्पन्न करता 
हैं और शक्ति (जो विज्ञान का उत्पाद करती हे) प्रवतित रहती हे। इस दुष्टांत में प्रवृत्ति विज्ञातों 
की तुलना तरंगों से दी गयी हूँ, जो सा्वलौकिक विज्ञानरूपी नित्य स्रोत के तल पर उदित होते हें। 


थह विचार करने की बात हँ कि यदि इस दृष्टि से देखा जाय तो विज्ञानवाद विज्ञानवाद न॑ 
ठहरेगा कितु अद्दयवाद हो जायगा । अन्यत्र (१० १९७-१९८) युआन च्वांग कहते हे कि उनक आलय- 
विज्ञान एक जातीय और सर्वंगत सदाकालीन संतान हूँ । संक्षेप में यह एक प्रकार का ब्रह्म है। 


एक कठिन प्रइन यह है कि आलय की व्यावृत्ति होती हँ या नहीं। निर्वाण के लाभ के लिये, 
स्व धर्म का सुखनिरोध करने के लिये, इस अभ्युच्छिन्न प्रवाह को व्यावृत्त करना होता हे। प्रश्न 
यह है कि आलय विज्ञान की व्यावृत्ति अहंत्व में होती है या केवल महाबोधिसत्व में होती हूँ। 


बसुबंधु “अहंत्त्व” शब्द का प्रयोग कहते हे (त्रिशिका, ५)। स्थिरमति के अनुसार क्षयज्ञान 
और अवनुत्पाद ज्ञान के लाभ से अहँत्त्व होता हूँ और उस अवस्था में आलयाश्नित दौष्ठुल्य का निर- 
वशेष प्रहाण होता है। इससे आलूय-विज्ञान व्यावृत्त होता है। यही अहंत्‌ की अवस्था हैँ। प्रथम 
आचारयों के अनुसार अहंँत्‌” से तीन यानों के उन आयों से आशय है जिन्होंने अशैक्ष फलका 
लाभ किया है। यह आचायें प्रमाण में योगशास्त्र के इस वाक्य को उद्धुत करते हें: “अहंत्‌, प्रत्येक 
बुद्ध और तथागत आलृय-विज्ञान से और समन्‍्वागत नहीं होते।” यहाँ युआन च्वांग कहते हें कि 
योगशास्त्र में इसी स्थल में यह भी कहा है कि अवेर्वातिक बोघिसत्व में भी आलूय नहीं हीता। 

घ॒र्मपाल के अनुसार अचला भूमि से बोधिसत्व की 'अवैवर्तिक' संज्ञा हो जाती है। इस भूमि से 
उनमें आलय-विज्ञान नहीं होता और वह भी वसुबन्धु के 'अहंत्‌ में परिगणित होते हें। इसमें सन्देह नहीं 
कि इन बोधिसत्वों ने विपाक-विज्ञान के क्लेश-बीजों का अभी सर्वथा प्रहाण नहीं किय। हैं । किन्तु इनका 
समुदाचरित चित्त-सन्तान सर्व विशुद्ध है और इसलिये आत्म दृष्टि आदि मनस्‌ के क्लेश इस विपाक-विज्ञान' 
में आत्मवत्‌ आलीन नहीं होते । अत: इन बोधिसत्वों को गणना अहंत्‌ में की गयी हे। 

नंद के अनुसार प्रथम भूमि से ही बोघिसत्व भवेवर्तिक होता है। प्रथम आचाये और घधर्म- 
पाल इससे सहमत नहीं हें। 
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जो कुछ ही, बोधिसत्व की ऊर्ध्व भूमियों में सबव॑ क्लेश-बीज का प्रहाण होता हैँ। विज्ञान-संतान 


के अनाख्व होने से मनस्‌ का इस विज्ञान में आत्मवत्‌ और अभिनिवेश नहीं होता । अतः बोधिसत्व 
का विज्ञान आलय-मूल की संज्ञा को खो देता हूँ । 


युञान ज्वांग कहते हे कि हम नहीं मानते कि आलय-विज्ञान को व्यावृत्ति से स्प्रकार के 
शअष्टम विज्ञान का प्रहाण होता हैँ । 


वस्तुत: सभ सत्वों में क्रष्टम विज्ञान होता है। किन्तु भिन्न दृष्टियों के कारण इस शष्ठम 
के भिन्न नाम होते हें। इसे चित्त ('चि” धातु से) कहते हें, क्योंकि यह विविध धर्मों से भावित, 
बीजों से आचित होता है। यह आादान-विज्ञान है। क्योंकि यह बीज तथा रूपींद्वियों का दान करता 
हैं और उनका नाश नहीं होने देता। यह भेयाश्रय है क्योकि अष्टम विज्ञात क्लिष्ट और अनाखव, सब 
धर्मों को जो शय के विषय हें, आश्रय देता है। यह बीज-विज्ञान है क्योंकि यह सब लौकिक और 
लोकोत्तर बीजों का बहन करता हँ। यह नाम तथा अन्य नाम (मूल, भवांग, संसौरकोटिनिष्ठस्कन्ध ) 
अष्टम-विज्ञान की सब अवस्थाओं के अनुकूल हे। किन्तु इसे आलय, विपाक विज्ञान विमलं, विज्ञान भी कहते 
हैं। इसे आलय इसलिये कहते है कि इसमें सर्व सांक्लेशिक-घर्म संगृहीत हैँ, और उनको वह निरुद्ध 
होने से रोकता है, क्योंकि आत्मदृष्टि आदि आत्मवत्‌ इसमें आलीन हैँ। केवल पृथग्जन और शीक्षों 
के अष्टम-विज्ञान के लिये आलय-संज्ञा उपयुक्त है, क्योंकि जहँत्‌ और अवेवर्तिफ बोधिसत्व में 
सांक्लेशिक धर्म नहीं होते । अष्टम' विज्ञान विपाक विज्ञान है क्योंकि संसार के क्रशक्षेपक शुभ-अशुभ कर्मों के 
विपाक का यह फल हूँ। यह संज्ञा पृथग्जन, यानद्रथ के जाय तथा सब बोधिसत्वों के लिये उपयुक्त 
है, क्योंकि इन सब सत्वों में विपाकभूत अव्याकृत धर्म होते हें । कितु तथागतभूमि में इस संज्ञा का 
प्रयोग नहीं होता। अष्टम-विज्ञान विमल-विज्ञान हैँ, क्योंकि यह अति विशुद्ध और भअनाख्रव धर्मों का 
आश्रय है। यह ताम कंबऊ तथागत-भूमि के लिये उपयुक्त है। 


वसुबंधु केवल आलय की व्यावृत्ति का उल्लेख करते हें, क्योंकि संक्लेशालय के दोष गुरु 
होते हें, क्योंकि दो सास्रव अवस्थाओं में से यह पहली अवस्था हूँ जिसका भाय॑ प्रह्यण करता है। 
अष्टम-पिज्ञान की दो अवस्थाओं में विशेष करना चाहिए। एक साख््रव अवस्था है, दूसरी अनाल्रव। 
सालव को आलय या विपाक कहते हैँ। इसका व्याख्यान ऊपर हो चुका हैँ। भनासत्र4 एकांतेन कुशल 
हूँ। यह ५ सर्वंग, ५ प्रतिनियत विषय और ११ कुशलचैत्त से संप्रयुक्त होता है । यह अकुशल और 
अनियत च॑त्तों से संप्रयुक्त नहीं होता। यह सदा उपेक्षा वेदना से सहगत होत। है। सर्च धर्म इसका 
विषय है, क्योंकि क्ादर्शज्ञान सर्व धर्म को जालंबन बन,ता है। 


आलय-विज्ञान के प्रवर्तन को व्यावृत्त कर अर्थात्‌ हेतु-फल-भाव और धर्मों के नित्य प्रवाह को 
' व्यावृत्त कर बोधिसत्व हेतु-प्रत्यय और धर्मों की करता से अपने को स्वतंत्र करते हें और यह केवल 
विमल-विज्ञान से होता हैं । 
अष्टम विज्ञान के पक्षमें आगम का प्रमाणऔर यूक्ति-- 
हीनयान में केवक सात विज्ञान माने गए हें कितु हम दोनों यानों के जागम से तथा युकिति 
से अष्टम-विज्ञान को सिद्ध करते हें। 
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विज्ञानंवादं 
महावान--- 


महायान के शास्त्रों में आलय को बड़ी महिमा है। महायान।भिधर्म सूत्र में कहा हूँ कि 
आलय-विज्ञान सुक्ष्म-स्वभाव है और इसकी क्रिया से ही इसकी अभिव्यक्ति होती है।यह अनादिका- 
लिक हूं, सब धर्मों का समाश्रय है । बीज-विज्ञान होने से यह हेतु (घातु) है। शक्तियों का अविच्छिन्न 
संतान होने से वह सब धर्मों का उत्पाद करता है। समाश्रय होने से यह आदान-विज्ञान है, क्योंकि 
यह बीजों का आदान करता हैँ और प्रत्युत्पन्न धर्मों का आश्रय है। इस विज्ञान के होनेपर प्रवृत्ति 
और निवृत्ति दोनों होती हें। इस विज्ञान के कारण ही प्रवृत्तिभागीय धर्मों का भादान होता हे 
और इसीके कारण निर्वाण का भ्रधिगम भी होता है। वस्तुतः यही विज्ञान निवृत्ति के अनुकूल धर्मों 
का, निर्वाण के बीजों का, आदान करता है। संधिनिर्भोचन में कहा हैं कि आदान-विज्ञान गंभीर और 
सूक्ष्म है। वह सब बीजों को घारण करता हूँ और ओघच के समान प्रवर्तित होता हँ। इस भय से 
कि कहीं मूड़ पुरुष इसमें आत्मा की कल्पना न करें, मेने मूढ़ पुरुषों के प्रति इसे प्रकाशित नहीं किया है । 
लंकावतार में भी आलयं को ओघ' कहा हैँ, जिसका विच्छेद नहीं है और जो स॒दा प्रवर्तित होता है । 


क्षन्य निकायों के सूत्रों में भी छिपे तौर से आल्यविज्ञान को स्वोकार किया हे। महासां- 
घिक निकाय के आगम में इसे मूलविज्ञान कहते है। चशुविज्ञानादि को मूल की संज्ञा नहीं दी जा सकती। 
आलयविज्ञान ही इन अन्य विज्ञानों का मूल है। स्थविर और विभज्यवादी इसे “भवांग-विज्ञान' 
कहते है। 'भव' 'ातुत्रय' हें; 'अंग' का अर्थ हितु' हैे। अतः यह विज्ञान धातुत्रय का हँतु हे । एक 
आलयविज्ञान ही जो सर्वंगत ओर अव्युच्छिन्न हे, यह विज्ञान हों सकता हैँ! बुद्धपोस' के अनुसार 
यह भवांग ही अंगुत्तर, १, १० का प्रभास्वर चित्त! है । ( कत्यसालिनी, १४० ) । महीशाराक . 
आलय को 'संसारकोटिनिष्ठस्कन्ध' ( कोश, ६।१२ ) कहते हें । यह वह स्कंधध्म है जो 
संस।र के अपरांत तक अवश्थान करता हूँ। (व्युत्पत्ति में अपरांतकोटिनिप्ठ है) वस्तुत: आालय- 
विज्ञान का अवस्थान वद्भोपम पर्योत है । रूप का उपरम आरूप्य में होता हैँ । आल्य-चविज्ञान के 
व्यतिरिक्त अन्य सर्वे विज्ञान क। उपरम असंज्षिदेवा में तथा धब्यत्र होता है । विप्रयुवत संस्कार रूप 
तथा चित्त-चेल से पुथक्‌ नहीं हें। अतः जिस स्कन्‍्ध का उल्लेख महीक्षासक करने हूँ वह धालय 
विज्ञान, के अतिरिक्त कुछ और नहीं हो सकता । 


सर्वास्तिवादियों के एकोत्त रागम में भी 'आलय' का उल्लेख हूँ। इस सूत्र में कहा है कि 
सत्व आलय में रत होते हें। उसमें उनको संमोद होता हैँ (अंगुत्तर, २॥१३ आलयारामा भिक्‍सये 
पजा आलयरता आल्यस (म्‌)मुदिता)। इस बचन से स्पष्ट हैँ कि भालय राग का धालंवन हे । 
इसमें सत्वों का तबतक भआसंग होता है जबतक वदच्जोपम समाधि द्वारा आलूय करा विच्छेद नहीं 
होता। इसे वह अपनी आध्यात्मिक आत्मा भवधारित करते हें। 


कामवीतराग योगी और आय॑ में भी आत्मस्नेह होता है, यद्यपि वह पंच कामयगुणों से 
विरकक्‍्त होते हें। पुृथग्जन और शैक्ष दोनों का अभिष्वंग आलूय-विज्ञान में होता है, चाहे अन्य उपा- 
दानस्कंधों में उनकी रति हो या न हो। इसलिये एकोत्तरागम को आलरूय शब्द से आलय-विज्ञान' 
दृष्ड हैँ । 
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आलुय-विज्ञान को सिद्धि में यूक्‍ति 


१. बीजवारक चित्त--- 


आाऊूथ को सिद्ध करने में युक्ति यह है कि यह चित बीजों का धारक हैं। यदि यह न 
हो तो कोई अन्य चित्त तहीं है जो सांक्लेशिक और व्यावदानिक धर्मों के बीजों को धारण करे! 
सौत्रांतिक (मूल) कहते हूँ कि स्कंध वासित होते हे और बीजों को घारण करते हैं। दार्ष्डाति्कों के 
अनुसार पूर्व क्षण अपर क्षण को वासित करता हूं। अन्य सोत्रांतिक कहते हें कि विज्ञानजाति वासित 
: होती हैँ ।युआन च्वांग कहते हू कि यह तीनों मत अयुकत हें । पंच-स्कंध बीजों को धारण नहीं करते । 
प्रवृत्ति विज्ञानों का विच्छेद निरोधसमापत्ति में तथा अन्य चार असंज्ञिक अवस्थाओं (निद्रा, मूर्छा, 
असं ज्ञिसमापत्ति, असंज्ञिदेव) में होता है। अत: वह निरंतर बीजों को धारण नहीं कर सकते। विज्ञानों 
की उत्पत्ति इंद्रिय-अर्थ-मनतस्कार से होती है और यह कुशल-अकुशलू-अव्याकृत इन विजातीय स्वभावों 
के होते हे। भतः वह एक दूसरे को वासित नहीं कर सकते। 


अतः यह स्पष्ट है कि सूत्र का इन प्रवृत्ति विज्ञानों से आशय नहीं है, क्योंकि यह बीजोंका 
आदान नहीं करते। यह इस छार्थ में चित्त नहीं हें कि यह धर्मों के बीजों का संचय करते हें। 
इसके विपरीत आलूय विज्ञान, जो सदा अव्यूच्छिन्न रहता है, एक जातीय है और तिलपुष्पवत्‌ है, 
वासित होता है। एक सर्व-बीजक चित्त के अभाव' में क्लिष्ट और अनाखत्रव चित्त, जो प्रवृत्तिथर्म हे, 
बीजों का उत्त्पाद नहीं करेंगे और पूर्व बीजों की वृद्धि न करेंगे। अतः उनका कोई सामथ्यं न होगा। 
पुन: यदि प्रवृत्तिघर्मों की उत्पत्ति बीजों से नहीं होती तो फिर उनकी उत्पत्ति कैसे होगी? क्‍या 
आप उनको स्वयंभू मानते हें? रूप और विप्रयुक्त भी सर्वबीजक नहीं है। यह चित्तस्वभाव नहीं हें । 
यह बीजों का आदान कैसे करेंगे ? चैत्त उच्छिन्न होते हें। इनको विकल्पोत्पत्ति है। यह स्वतंत्र नहीं 
हैं। यह चित्तस्वभाव नहीं हैं। भतः यह बीजों को घारण नहीं करते। इसलिये हमको प्रवृत्ति-विज्ञान 
से भिन्न एक चित्त मानना होगा जो सर्वबीजक हूँ । 


एक सौत्रांतिक मानते हें कि छ: प्रवृत्ति-विज्ञानों का सदा उत्तरोत्तर उदय-व्यय होता है 
और यह इंद्विय-अर्थादि का संनिश्रय लेते हैं। प्रवृत्ति-विज्ञान के क्षणों को द्र॒व्यत्व में अन्यथात्व 
होता हूँ कितु यह सब क्षण समान' रूप से विज्ञप्ति हें । विज्ञान-जाति का अन्यथात्व नहीं होता। 
यह अवस्थान करती है। यह बासित होती हैँ । यह जाति सर्ववीजक हैँ । अतः इनके मंत में 
सॉक्लेशिक और व्यावदानिक धर्मों के हेतु-फल-भाव का निरूपण करने के लिये भ्रष्टम विज्ञान 


की कल्पना अनावश्यक हूँ। 


इस मत का खंडन करने के छिये युआन च्वांग चार युक्तितयाँ देते हें :-- 


१. यदि आपकी विज्ञानजाति एक द्रव्य है तो आप वैशेषिकों के समान सामान्य-विद्येष” को 
द्रव्ध मानते हें। यदि यह प्रश्नप्तिसत्‌ है तो जाति बीजों क्षा वारक नहीं हो सकती, क्योंकि प्रश्ञप्तिसत्‌ 
होने से यह सामथ्यं-विशेष से रहित है। 


३५२ 


विज्ञानंबांद 

३२. आपकी विज्ञानजाति कुशल है या अकुझल ? क्योंकि यह अव्याकृत नहीं हे इसलिये यह 
वासित नहीं हो सकती। क्‍या यह अव्याकृत हैँ ? कितु यदि चित्त कुशल या अकुशल है तो कोई 
अव्याकृत चित्त नहीं है। आपकी विज्ञानजाति यदि अव्याकृत और स्थिर हूँ तो यह व्युच्छिन्न होगी। 
वस्तुतः यदि द्रव्य कुशल-अकुशल हूं तो जाति अव्याकृत नहीं हो सकती। महासत्ता के विपक्ष में 
विशेष सत्ता का वही स्वभाव होगा जो द्रव्यों का हैं। 

३. आपकी विज्ञान-जाति संज्ञाहीन अवस्थाओं में तिरोहित होती हैँ। यह स्थिर नहीं है। 
इसका नेरंतयय नहीं है। अतः यह वासित नहीं हो सकती और सबीजक नहीं हैँ। 

४. अंततः जब अहंत्‌ और पृथग्जन के चित्त की एक ही विज्ञान-जाति हूँ तो क्लिष्ट और 
अनाख्रव धर्म एक दूसरे को वासित करेंगे। क्या आप इस निरर्थक वाद को स्वीकार करते हें? 
इसी प्रकार विविध इंद्रियों की एक ही जाति होने से वह एक दूसरे को वासित करेंगी। कितु इसका 
आप प्रतियेध करते हैं। अतः आप यह नहीं कह सकते कि विज्ञान-जाति वासित होती हूँ। दाष्ष्टा- 
तिक कहता हे कि चाहे हम द्रव्य का विचार करें या जाति का, प्रवृत्ति विज्ञानों के दो समनंतर 
क्षण सहभू नहीं हें। अतः यह वासित नहीं हो सकते, क्योंकि व/सित करनेवाले और वासित होनेवाले 
को सहभ्‌ होना होगा। थ 


सौत्रांतिक मतों की परीक्षा समाप्त होती हे। अब हम अन्य निकायों की परीक्षा करेंगे। 
महासांधिक- 

महासांधिक' विज्ञान-जाति को विचार-कोटि में नहीं लेते। यह मानते हें कि प्रवृत्ति-विज्ञान 
सहभू हो सकते हें। कितु यह वासना के वाद को नहीं मानते। अतः प्रवृत्ति-विज्ञान सबीजक नहीं हे । 
स्थधिर- 

यह बीज-द्रव्य के अस्तित्व को स्वीकार नहीं करते। इनके अनुसार रूप या चित्त का पूर्व 
क्षण स्वजाति के अनुसार उत्तर क्षण का बीज होता हैँ। इस प्रकार हेतु-फल-परंपरा बव्यवस्थापित होती 
है। यह वाद अथुक्त हँ क्योंकि-- 

१. यहाँ वासना का कोई कृत्य नहों है। पूर्व क्षण वासित नहीं करता अर्थात्‌ बीज की 
उत्पत्ति नहीं करता। यह उत्तर क्षण का बीज कैसे होगा, क्योंकि यह उसका सहमभ्‌ नहीं हैं? 

२. एकबार व्युच्छिन्न होनेपर रूप या चित्त की पुनरुत्पत्ति न हो सकेगी। (जब ऊध्वं धातु 
में उपपत्ति होती हे तब रूप-संतान व्युच्छिन्न होता हे।) 

३. दो यानों के अशैक्षों का कोई श्रंत्य स्कंथ न होगा। उनके स्कंधों का संतान निर्वाण में 
निरुद्ध न होगा क्योंकि मरणासन्न अशैक्ष के रूप और चित्त अनागत रूप और चित्त के बीज हैं। 

४. यदि दूसरे आक्षेप के उत्तर में स्थविर कहते हें कि रूप और चित्त एक _ इसरे के 
बीज हे, (जिससे ऊध्व॑ धातु के भव के पद्चात्‌ रूप की पुनरुत्पत्ति होती है) तो हम कहेंगे कि न 
रूप और न' प्रवृत्ति-विज्ञान कासित हो सकते हं। 
सर्वास्तिवादिनू-- 

त्रैयध्विक धर्मों का अस्तित्व हैँ। हेतु से फल की उत्पत्ति हे, जो पर्याय से «४ है। फिर क्‍यों 
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संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 
सबीजक-विज्ञान की कल्पना की जाय ? वस्तुतः सूत्र का वचन हे कि चित्त बीज हैँ, चित्त क्लिष्ट- 


शुद्ध धर्मों का उत्पाद करता हूँ। सूत्र ऐसा इसलिये कहता है क्योंकि रूप की अपेक्षा चित्त का सामर्थ्य 
कहीं अधिक है कितु इसको यह विवक्षित नहीं हे कि चित्त सबीजक है। 


यह वाद आअयुक्‍त हूं क्योंकि अतीत-अनागत धर्म न नित्य हें और न प्रत्युत्पन्न । आकादा-पुष्प 
की तरह यह अवस्तु हे। पुनः इनकी कोई क्रिया नहीं है । अतः यह हेतु नहीं हो सकते। 

अतः अष्टम विज्ञान के अभाव में हेतु-फलू-भाव नहीं होता। 
१. भावविवेक- 


यह त्रिलक्षणवाद को नहीं मानता। यह लक्षणों का प्रतिषेध करता है। इसलिये इसे अल- 
क्षण महायान कहते हें। अनुमानाभास से यह आलूय-विज्ञान और अन्य सब धर्मों का प्रतिबंध करता 
हैं। यह नय सूत्र का विरोध करता हँ। चार आय॑ सत्यों की सत्ता का प्रतिषेष करना, हेनु-फल का 
प्रतियेध करना मिथ्या' दुष्टि है। 


कितु भावविवेक कहता हूँ कि हम संवृति-सत्य की दृष्टि से इन सब धर्मों का प्रतिषेष नहीं 
करते। हम इनके तत्व, सत्य होने का ही प्रतिषेध करते हूँ। 


युआन च्वांग कहते हें कि मिंथ्यादृष्टि के तीथिक भी ऐसा ही कहते हें । यदि धर्म वस्तुसत्‌ 
नहीं हें तो बोधिसत्व संसार का त्याग करने के लिये बोधिसंभार के लिये क्‍यों प्रयत्नशील होंगे ? 
कौन बुद्धिमान्‌ पुरुष कल्पित शत्रुओं का (क्लेशों का) उन्मूलन करने के लिये शिलापुत्रक (-कुशल 
धमं) को लेने जायगा और उनका उपयोग सेना की भांति करेगा ? 


अतः एक सबीजक चित्त हैँ जो सांक्लेशिक-व्यावदानिक धर्मों का और हेतु-फल का समाश्रय 
है। यह चित्त आल्य हूँ। 


२. विपाकचित्त- 


आलय-विज्ञान के सिद्ध करने के लिये हम एक युक्‍क्ति दे चुके हें कि यह बीजों का धारक हें। 
दूसरी यूक्‍क्ति यह है कि सूत्र के अनुसार एक विपाकचित्त हँ जो कुशलू-अकुशल कर्म से अभि- 
. निव'त्त होता है। यदि आलय नहीं है तो इस विपाक-चित्त का अभाव होता हें। 


१. छ: विज्ञान व्यूज्छिन्न होते हें। यह सदा कर्म-फल नहीं होते | यह विपाकचित्त नहीं हेँ। 
हम जानते हें कि जो धर्म विपाक हें उनका पुनः प्रतिसंधान एकबार व्युक्छिन्न होनेपर नहीं होता (यथा 
जीवितेंद्रिय) । जब विज्ञानषट्क कर्म से अभिनिरवृ त्त होता है, यथा शब्द, तब उनका निरंतर संतान 
नहीं होता। अतः वह विपाकज हें, विषाक नहीं हें। 


२. एक विपाक-चित्त मानना होगा जो आशक्षेपक कर्म के समकक्ष हैँ, जो घातुत्रय में पाया 


जाता हैँ, जो सदाकालीन है, जो भाजन लोक और सेंद्रियक काय में परिणत होता है, जो संत्व का 
समाश्रय है । 


शैप्‌४ट 


विज्ञानवीद 


के वस्तुत: १. चित्त से पृथक्‌ भाजनलोक और सेंद्रियक काय नहीं हें। २. विश्रयुक्त (विशेषकर 
जीवितेंद्रिय) द्रव्यसत्‌ नहीं हें। ३. प्रवृत्ति -विज्ञान सदा नहीं होते । आलूय के अभाव में कौन भाजन- 
लोक और कांय में परिणत होगा? अंततः जहाँ चित्त हे वहाँ सत्व हे ; जहाँ चित्त नहीं है बहाँ 
सत्व नहीं है। यदि आप आलूय को नहीं स्वीकार करते तो कौन-सा धर्म--पाँच असंज्ञि-अवस्थाओं 
में---सत्व का आश्रय होगा ? 

३. समापत्ति की अवस्था में, यथा असमाहित अवस्था में, चाहे समापत्ति में उपनिध्यान हो 
था न हो, (निरोध-समापत्ति) में सदा कायिकी वेदना होती है । इसी कारण समाधि से व्युत्यान 
कर योगी सुख या शारीरिक थकावट का अनुभव करता हैँ । अतः समापत्ति की सब अवस्थाओं में 
एक विपाक-चित्त निरंतर रहता हे । 

४. हम उन सत्वों का विचार करें जो बुद्ध नहीं हैं। आप यह स्वीकार करते हे कि क्षण- 
विशेष में उनके ६ विज्ञान अव्याकृत और विपाक होते हें । जिस काल में इन सत्वों के किसी 
अन्य जाति के विज्ञान (कुशल-अकुशल) होते हैं या जब इस जाति के विज्ञान होते हें तब उनके 
एक विषाक चित्त भी होता है, क्योंकि जबतक वह बुद्ध नहीं हें तबतक वह सत्व हें। 

३. गति ओर योनि-- 

यह तीसरी यूक्‍ति होँ। सूत्र में उपदिष्ट है कि सत्व पाँच गतियों और चार योनियों में 
संसरण करते हों। अष्टम-विज्ञान के अभाव में हम नहीं देखते कि गति और योनि क्या हें। 

१. गति को निरंतर रखनेवाला, सर्वंगत, असंकीर्ण द्रव्यसत्‌ होना चाहिए। यदि वह धर्म 
जो विपाक नहीं हूँ, यथा प्रायोगिक कुशछ, गति में पर्यापन्न होते तो गति संकी्ण होती। क्योंकि 
जब एक सत्व (कामधातु का सत्व) रूपधातु के एक कुशल चित्त का उत्पाद करता तब बह एक 
ही समय में मनुष्य और देवगति का होता। (कोश, ३ पृष्ठ २१२) विपाकरूप (औपचयिक से 
अन्यत्र, कोश, १ पृष्ठ ६५) और कर्महेतुक पाँच विज्ञान गति में पर्यापन्न नहीं हैँ क्योंकि आरूप्य में 
रूप और पंच विज्ञान का अभाव हँ। सब भवों में उपयतक्तिकाशिक थम और कर्महेतुक मनोविज्ञान 
होते हैं। इत धर्मों में नरंतयं नहीं होता । 

विध्रयुक्त द्रव्यसत्‌ नहीं हे। अतः उनका क्या विंचार करना? 

२. केवल विपाक-चित्त ओर संप्रयुक्त चैत्तों गें चारों लक्षण होते हें और यह गति तशा 
योनि हें। 

तथागत के कोई अव्याकृत, कोई विपाकवर्म नहीं हे। अतः वह गति-योनि में संगृहीत नहीं 
हैँ। उनमें कोई सास्रव धर नहीं है। अतः वह धातुओं मे संगृद्गीत नहीं हँ । भगवत्‌ के प्रपंच-बीज 
निरुद्ध हो चुके हं। 

गति-यौनि, विपाक चित्त और नत्संप्रयुक्त चैत्त के स्वभाव के ही हे। यह वस्तुतः विपाक हें । 
यह विपाकज नहीं हैं। अतः यह अष्टम विज्ञान हैँ । 

४. उपावान-- 
सूत्र के अनुसार रूपीद्रिय काय उपात्त हूँ। अष्टम-विज्ञान के अभाव में इस काय का उपादाता 


कौन' होगा ? 
शै५५ 


संम्पूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 

यदि पाँच खरूपीद्रिय अपने अधिष्ठान के सहित (शब्द को वजित कर नौ रूपी आयतन) 
उपात्त होते हे तो यह अवद्य एक चित्त के कारण है जो उनको उनको स्वीकृत करता है । छः: प्रवृत्ति- 
विज्ञानों के अतिरिक्त यह चित्त केवल विपाक-चित्त हो सकता हैँ! यह पू्वंकृत कर्म से आक्षिप्त होता 
हूँ। यह कुशल-क्लिष्टादि नहीं है। यह केवल अव्याकृत हँ। यह तीनों धातुओं में पाया जाता हैँ, 
इसका निरंतर संतान हूँ। 


सूत्र का यह कहने का आशय हूं कि प्रवृत्ति-विज्ञान में उपादान को योग्यता नहीं हे, क्योंकि 
वह सभाग नहीं हें, धातुत्रय में पाए नहीं जाते और इनका निरंतर संतान नहीं होता। सूत्र का यह 
कहने का अभिष्राय नहीं है कि केवल विवाक चित्त में यह सामथ्यं हँ, क्योंकि इसका यह अर्थ होगा 
कि बुद्ध का रूपकाय जो कुशल अनाख्॒व हे, बुद्ध के चित्त से उपात्त नहीं है, क्‍योंकि बुद्ध में कोई 
विपाक-घर्म नहीं है। यहाँ केवल सास्तव काय की बात है और केवल विधपाकंचित्त इस काय को 


उपात्त करता है। 
७. जीबित, उच्छ कौर दिज्ञान-- 

सूत्र के अनुसार जीवित, उप्म और विज्ञान अन्योन्य को आश्रय देकर संतान में अवस्थान 
करते हे। हमारा कहना हँ कि अष्टम विज्ञान ही एक विज्ञान है जो जीवित और उष्म' का समाश्रय 
हो सकता हूँ। 

१. शब्द, वायु आदि के समान प्रवृत्ति-विज्ञान का नेरंतयं नहीं ह॑ँ और यह विकारी हें। 
यह समाश्रय की निरंतर क्रिया में समय॑ नहों हें। अतः यह बह विज्ञान नहीं हें जिनका सूत्र में उल्लेख 
है। कितु विपाक-विज्ञान जीवित और उप्म के तुल्य व्युच्छिन्न नहीं होता और विकारी नहीं हं। 
अतः उसकी यह क्रिया हो सकती है। अतः: यही विज्ञान हूँ जो जीबित और उष्म का समाश्रय 
द्द। 

२. सूत्र में उपदिष्ट है कि यह तीन धर्म एक दूसरे को आश्रय देते हैँ और आप मानते हैं 
कि जीवित और उप्म एकजातीय और अव्युच्छिन्न हें । तो क्‍या यह मानना युक्त है कि यह विज्ञान 
प्रवृत्ति-विज्ञान हैं जो एक जातीय और अव्युच्छिन्न नहीं हे ? 

३. जीवित और उष्म साख॒व धर्म हें। अतः जो विज्ञान इनका समाश्रय हैँ, वह अनाख्रव नहीं 
हूँ । यदि आप अष्टम विज्ञान नहीं मानते तो बताइए कि कौन-सा विज्ञान आरूप्य धातु के सत्व के 
जीवित का आश्रय होगा (आरूप्य में अनाखव प्रवृत्ति-विज्ञान होता हैँ) । 

अतः एक विपाक-विज्ञान है। यह अष्टम' विज्ञान हैं। 

६. प्रतिसंध-चिल और मरण-चित्त 

१. सूत्र-वचन हूँ कि प्रतिसंधि और मरण के समय सत्व अचिन्तक नहीं होते। समाहित चित्त 
नहीं होते, विक्षिप्त चित्त होते हें। प्रतिसंधि-चित्त और मरण-चित्त केवल अष्टम विज्ञान हैँ। इन 
दो क्षणों में चित्त तथा काय अस्वप्निका निद्रा या अतिमूर्छा की तरह मंद होते हूँ। पढु प्रवृत्ति- 
विज्ञान उत्यित नहीं हो पाते। 


इन दो क्षणों में छ: प्रवृत्ति-विज्ञानों की न संविदित विज्ञप्ति-क्रिया होती है, न इनका 
संविदित आलंबन होता है। अर्थात्‌ उस समय इन विज्ञानों का समुदाचार नहीं होता जैसे अचितन 
३५५ 
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विज्ञानवाद 
अवस्था में उनका समुदाचार नहीं होता। क्योंकि यदि प्रतिसंधिज्ित्त और मरण-चित्त, जैसा कि 


बा कहना हूं, प्रवृत्ति-विज्ञान हैं, तो उनकी विजप्ति-क्रिया और उनक। आहलंबन संविदित होना 
चाहिए। 


इसके विरुद्ध अष्टम विज्ञान अति सूक्ष्म और असंविदित होता है। यह आश्षेपक कर्म का फल 
हैँ । अतः: यह वस्तुतः विपाक है । एक नियतकाक के लिये यह एक अव्युच्छिन्ष और एकजातीय 
संतान हँ। इसीको प्रतिसंधि-चित्त और मरण-चित्त कहते हँ। इसीके कारण इन दो क्षेणों में सत्य 
अचित्तक नहों होता और विक्षिप्त चित्त होता हैँ। 

२. स्थबिरों के अनुसार इन दो क्षणों में एक सूक्ष्म मनोविज्ञान होता हैँ जिसकी विज्ञप्ति- 
क्रिया और आलंबन असंविदित है । 

यह सूक्ष्म विज्ञान अष्टम विज्ञान ही हो सकता हू, क्‍योंकि कोई परिचित मनोविज्ञान असंवि- 
दित नहीं है। 

३. मरण के समीप शीत” स्प्रष्टव्य काय में ईषत्‌ ईषत्‌ उत्पन्न होता है । यदि कोई अष्टम 
विज्ञान न हो जो काय को स्वीकृत करता हँ तो शर्नें: शनेः शीत का उत्पाद न हो। यह अष्टम विज्ञान 
कय के सब भागों को उपात्त करता हँ। जहाँ से यह अपना उपग्रहण छोड़ता है वहाँ छीत उत्पन्न 
होता हूँ। क्‍योंकि जीवित, उष्म और विज्ञान असंप्रयुक्त नहीं हें। जिस भाग में शीतोत्पाद होता है 
वह सत्वाख्य नहीं रहता। 


पहले पाँच विज्ञानों के विशेष आश्रय है। यह समस्त काय को उपगृहोत नहीं करते । शेष 
रहा छठा विज्ञान--मनोजिज्ञान। यह काय में सदा नहीं पाया जाता। यह प्रायः व्यूब्छिन्न होता हूँ 
और हम नहीं देखते कि तब शौतोत्पाद होता हँ। इसका आलंबन स्थिर नहीं है। 

अतः अष्टम विज्ञान सिद्ध है। 
७. विज्ञान ओर नामरूप-- 

सूत्र के अनुसार नामरूप-प्रत्ययवश विज्ञान होता हे और विज्ञान प्रत्ययवश नामरूप होता है । 
यह दो धर्म नड़कलाप के सदुझ अन्योन्याश्रित हें और एकसाथ प्रवर्तित होते हें। 

प्रदान यह हैँ कि यह कौन-सा विज्ञान है। 

इसी सूत्र में नामरूप का व्याख्यान हैँ: “नामन्‌ से चार अरूपी स्कंध और रूपसे कुछलादि 
समझना चाहिए। यह द्विक नामरूप ( पंचस्कंध ) और विज्ञान नड़कछाप के समान अन्योन्याश्रय से 
अवस्थित हूं। यह एक दूसरे के प्रत्यय हैँ; यह सहभू हे और एक दूसरे मै पृथक नहीं होते। 


क्या आपका यह कहना हँ कि इस नामन्‌ से पंच विज्ञानकाय इष्ट हे और जो विज्ञान इस 
नामन्‌ (और रूप) का आश्रय है वह मनोविज्ञान है ? कितु आप भूल जाते हें कि कललादि अवस्था 
में यह पाँच विज्ञान नहीं होते और इसलिये उन्हें नामन्‌ की संज्ञा नहीं दी जा सकती। 


पुनः छ: प्रवृत्ति-विज्ञान का नरंतयं नहीं है। वह नामरूप के उपादान का सामथ्यं नहीं रखते। 
यह नहीं कहा जा सकता कि वह नामरूप के प्रत्यय हेँ। 
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अतः विज्ञान से सूत्र को अष्टम विज्ञान इष्ट हे। 


८. आहार-- 

सूत्र-वचन हे कि सब सत्व आहार-स्थितिक हें । सूत्र-वचन हूँ कि आहार चार हैं:-- 
कवडीक्रार, स्पर्श, मनःसंचेतन और विज्ञान। मन:संचेतन छंदसहवर्तिनी सासत्रव चेतना हे जो मनोज्ञ वस्तु की 
अभिलाषा करती है । यह चेतना विज्ञान-संप्रयुक्त हे किन्तु इसे आहार की संज्ञा तभी मिलती हे जब 
यह मनोविज्ञान से प्रयुक्त होती हें। 


विज्ञानाहार का लक्षण आदान है। यह सासत्रव विज्ञान है। पहले तीन आहारों से उपचित 
होकर यह इंद्रियों के महाभूृतों का पोषण करता हें। 


इसमें आठों विज्ञान संगृहीत हें, कितु यह अष्टम है जो आहार की संज्ञा प्राप्त करता हँ। 
यह एकजातीय हूँ, यह सदा संतानात्मक हे। 


इन चारों को आहार” इसलिये कहते हें कि यह सत्वों के काय और जीवित के आधार हैं। 
कवडीकार केवल कामधातु में होता हूँ, अन्य दो तीन धातुओं में होते हें। यह तीन चौथ्रेपर आश्रित 
हैं। चौथे के रहनेपर ही इनका अस्तित्व है। 


प्रवृत्तिविज्ञानों, के अतिरिक्त एक श्रौर विज्ञान विपाक-विज्ञान हे । यह एकजातीय 
(सदा अव्याकृत), निरंतर, त्रेधातुक हें और काय-जीवित का धारक हैँ । भगवत्‌ जब कहते हें कि 
सब सत्व आहार-स्थितिक हे तब उनका अभिप्राय इस मूल-विज्ञान से हेँ। 


९ निरोध-समापत्ति 

सूत्र के अनुसार “जो संज्ञा-वेदित-निरोध-समापत्ति में विहार करता हैँ उसके काय-वाक्‌ 
चित्त-संस्कार का निरोध होता हे कितु उसका आय परिक्षीण नहीं होता, उप्म व्यपशांत नहों होता, 
इंद्रियाँ परिभिन्न नहीं होतीं और विज्ञान काय का परित्याग वहीं करत्रा।” यह विज्ञान अष्टम विज्ञान 
ही हो सकता हूं। अन्य विज्ञान के आकार औदारिक और चंचल हें। सूत्र को एक सूक्ष्म, अचल, 
एकजातीय, सर्वंगत विज्ञान दष्ट है जो जीवितादि का आदान करता है। 


सर्वास्तिवादिनू के अनुसार यदि सूत्र-वचन हैँ कि विज्ञान कय फा परित्याग नहीं करता तो 
इसका यह कारण हे कि समापत्ति से व्युत्थान होने पर विज्ञान को पुनरुत्पत्ति होती है। बह नहीं कहते 
कि चित्त-संस्कारों का इस. समापत्ति में निरोध होता हे, क्योंकि चित्त या विज्ञान का उत्पाद और 
निरोध उसके संस्कारों के साथ होता हूँ । या तो संस्कार काय का त्याग नहीं करते या विज्ञान 
काय का त्याग करता हैँ। 


जीवित, उष्म, इंद्रिय का वही हाल होगा जो विज्ञान का | श्रतः जीवितादि के समान विज्ञान 
काय का त्याग नही करता। 
यदि वह काय का त्याग करता हूँ तो यह और सत्वाख्य नहीं हँ । कोई कैसे कहेगा कि 
निरोध-समापत्ति में पुदूगल निवास करता हूँ ? 
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विज्ञानवाद 


यदि यह काय का त्याग करता है तो कौन इंड्रिय, जीवित, उष्म का आदान करता है? 
भादान के अभाव में यह धर्म निरुद्ध होंगे। 


५७ यह काय का त्याग करता हूँ तो प्रतिसंधान कैसे होगा? व्युत्थान-चित्त कहाँ से 
आएगा 


री वस्तुत: जब विपाक-विशान काय का परित्याग करता है तो इसकी पुनरुत्पत्ति पुनर्भव के 
लिये ही होती हैं। 


सौत्रांतिक (दार्ष्टातिक) मानते हैँ कि निरोध-समापत्ति में चित्त नहीं होता। वह कहते हें 
कि दो धर्म अ्न्थोन्य बीजक हँ--चित्त और सेंद्रियक काय। चित्त उस काय का बीज है जो आरूप्यभव 


के पद्चात्‌ प्रतिसंधि ग्रहण करता है और काय (रूप) उस चित्त का बीज है जो अवित्तक-समापत्ति 
के पश्चात्‌ होता है। 


यदि समापत्ति की जवस्था में बीजधारक विज्ञान नहीं हूँ तो अ्बीजक व्युत्यान-चित्त की 
कैसे उत्पत्ति होगी? हमने यह सिद्ध किया हे कि अतीत, अनागत, विपध्रयुक्त वस्तुसत्‌ नहीं हें और 
रूप वासित नहीं होता तथा बीज का धारक नहीं होता। पुनः विज्ञान अचित्तक अवस्थाओं में रहता 
हैं, क्योंकि इन अवस्थाओं में इंद्रिय-जीवित-उष्म होते हें, क्योंकि यह अवस्थाएँ सत्वाख्य की अवस्थाएँ 
हैं । अतः एक विज्ञान हे जो काय का त्याय करता है । 

अन्य सौन्नांतिकों का मत है कि निरोध-समापत्ति में मनोविज्ञान होता है। कितु इस समापत्ति 
को अधित्तक कहते हैं। सौत्रांतिक उत्तर देते हैं कि यह इसलिये है, कि पंच-विज्ञान का वहाँ अभाव 
होता है। हमारा कथन है कि इस दृष्टि से सभी समापत्ति को अचित्तक' कहना चाहिए। पुनः 
मनोविज्ञान हा प्रवृत्ति-विज्ञान हैं। इसलिये इस' स्मापत्ति में इसका अभाव होता है जैसे अन्य पाँच 
का होता है। 


यदि इसमें मनोविज्ञान हँ तो तत्संप्रयुक्त चैत्त भी होना चाहिए। यदि वह है तो सूत्र-बचन 
क्यों हैँ कि वहाँ चित्त-संस्कार (वेदना और संज्ञा) का निरोध होता हें? इसे संज्ञा-वेदित-निरोध- 
समापत्ति क्‍यों कहते हूं? 

जब सौन्रांतिक यह मानते हैँ कि निरोध-समापत्ति में चेतता और अन्य चेत्त होते हैं तो उन्हें 
यह भी मानना पड़ेगा कि इसमें वेदना और संज्ञा भी होती है। कितु यह सूत्र-वचन के विरुद्ध हूँ । 
क्षतः इस' समापत्ति में चैत्त नहीं होते। 

एक सौत्रांतिक (भरदंत वसुमित्र) कहते हे कि समापत्ति में एक सूक्ष्म चित्त होता हूँ किंतु 
चेत्त नहीं होते । 

यदि चैत्त नहीं हे तो चित्त भी नहीं हैँ। यह नियम है कि धर्म नहीं होता जब उसके 
संस्कारों का अभाव हात। हैं । 


यह सौत्रांतिक मानते हूँ कि निरोध-समापत्ति में चैत्तों से असहगत मनोविज्ञान होता है। 
इसके विरोध में हम यह सूत्र उद्धुत करते हैँ: “मनस्‌ और धर्मों के प्रत्ययवश मनोविज्ञान उत्पन्न 
होता है। त्रिक का संनिषात स्पर्श है। स्पर्श के साथ ही वेदना, संज्ञा और चेतना होती है।” यदि 
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संपूर्णानेंद अभिनंदन ग्रंथ 

मनोविज्ञान है तो त्रिक-संनिपातवश स्पर्श भी होगा और वेदनादि जो स्पर्श के साथ उत्पन्न होती 
है, वह भी होंगो। हम कंसे कह सकते हे कि निरोध-समापत्ति में चैत्तों से असहगत मनोविज्ञान 
होता है? पुनः यदि निरोध-समापत्ति चैत्तों से वियुकत है तो उसे चेत्त-निरोध-समापत्ति कहना 
चाहिए। 


हमारा सिद्धांत यह है कि निरोघ-समापत्ति में प्रवृत्ति-विज्ञान काय का परित्याग करते हें 
और जब सूत्र कहता है कि विज्ञान काय का त्याग नहीं करता तो उसका अभिप्राय श्रष्टमः विज्ञान 
से है। जब योगी निराध-समापत्ति में समापन्न होता है तब उसका आशय शांत-शिव आदान-विज्ञान 
को निरुद्ध करने का नहीं होता। 

यही युक्‍कतियाँ असंज्ि-समापत्ति और असंशिदेवों के लिये हं। 


१०. संक्लेश-व्यववास-- 
सूत्र में उक्त है कि “चित्त के संक्‍्लेश से सत्व संक्लिष्ट होता हँ। चित्त के व्यवद।न से सत्व 


विशुद्ध होता है ।” 
इस लक्षण का चित्त श्रष्टम-विज्ञान ही हो सकता है। 
सांक्लेशिक धर्म तीन प्रकार के हे: १. त्रंधातुक ब्लेश जो दर्शन-हेय और भावना-हेय हें; 
२. अकुशल, कुदल सास्रव कर्म; ३. ्ाक्षेपक कर्म का फल, परिपूरक कर्म का फल। 

(१) क्लेश-बीजों के धारक अष्टम विज्ञान के अभाव में बलेशोत्पत्ति असंभव हो जाती है। 
जब (क) धातु का भूमि-संचार होता है , (ख) जब अक्लिष्ट चित्त की उत्पत्ति होती हैँ। 

(२) कर्म और फल के बीजों के धारक अष्टम विज्ञान के अभाव में कम और फल की 
उत्पत्ति अहेतुक होगी, चाहे यह धातु-भूमि-संचार के पदचात्‌ हो या निरुद्ध स्वभाव के धर्म की उत्पत्ति 
के पदचात्‌ हो। 

हम जानते हें कि रूप और अन्य धर्म सर्ववीजक नहों हें। हम जानते हें कि अतीत घर्म 
हेतु नहीं हे। 

कितु यदि कर्म और फल की उत्पत्ति छहेतुक हें तो त्रैधातुक कर्म और फल उस योगो के 


के लिये क्‍यों न होंगे, जो निरुपषधिशेष-निर्वाण में प्रवेश कर गया है ? और क्लेश भी हेतु के बिना 
उत्पन्न होंगे। 


प्रवृत्ति (प्रतीत्य समृत्पाद, संस्कार) तभी संभव हूँ जब संस्कार-अ्रत्ययवश विज्ञान हो। यदि श्रष्टम 
विज्ञान न हो तो यह हेतु-प्रत्ययता संभव नहीं है। यदि संस्कार से उत्पन्न विज्ञान नामरूप! में 
संगृहीत विज्ञान होता तो सूत्र में यह उक्त होता कि संस्कार-प्रत्ययवश नामरूप होता है । 


स्थिरमति (पृ० ३७-३८) कहते हें कि आलय-विज्ञान के बिना संसार-प्रवृत्ति युक्त नहीं है । 
आलय-विज्ञान से अन्य संस्कार-प्रत्यय-विज्ञान युक्त नहीं हूँ। संस्कार-प्रत्यय-विज्ञान के श्रभाव में 
प्रवृत्ति का भी क्षमाव है। यदि आालय विज्ञान नहीं है तो संस्कार प्रध्यय-प्रतिसंधि-विज्ञान की कल्पना- 


या संस्कारभावित षड़्‌ विज्ञान-काय की कल्पना हो सकती हूँ । कितु पहले विकल्प में जो संस्कार प्राति- 
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विज्ञानबाद 
संधिक-विज्ञान के प्रत्यय इष्ट हें वह चिरकाल हुआ निरुद्ध हो चुके। जो निरुद्ध है वह असत्‌ है और 
जो भसत्त्‌ 4३० उसका प्रत्ययत्व नहीं हूँ । अतः यह युक्त नहीं है कि संस्कार-प्रत्यय प्रतिसंधि-विज्ञान है। 
पुनः प्रतिसंधि के समय नामरूप भी होता है, केवक विज्ञान नहीं होता। कितु सूत्र में है कि संस्कार- 
प्रत्यय विज्ञान होता हैँ। सूत्र-वचन में नामरूप' शब्द नहीं हें। इसलिये कहना चाहिए कि संस्कार-प्रत्यय 
नामरूप है, विज्ञान नहीं। और €ि ज्ञान-प्रत्यव नामरूप कहाँ मिलेगा? क्या आप कहेंगे कि उत्तरकाल 
का नामरूप दृष्ट हूँ ? तो प्रातिसंघिक नामरूप से इसमें क्या आत्मातिशय है जो वही विज्ञान-प्रत्यय हो, 
पूर्व विज्ञान-प्रत्यय न हो, पृ्व॑ संस्कार प्रत्यय हो, उत्तर न हो ? अतः संस्कार-प्रत्यय नामरूप 
ही हो । प्रतिसंधि-विज्ञान को कल्पना से क्या छाम ? अतः संस्कार-प्रत्यय प्रतिसंधि-विज्ञान 
यूक्‍त नहीं है। संस्कार-परिभावित षड़-विज्ञान भी संस्कार-प्रत्यय विज्ञान नहीं है। इसका कारण यह 
हैँ कि यह विज्ञान विपाक-वासन। या निठधंद वासना का अपने में आधान नहीं कर सकते, क्योंकि 
इनमें कारित्र का निरोध हूँ । यह अनागत में भी नहीं कर सकते क्योंकि उस समय अनोगत उत्पन्न 
नहीं है, और जो अनुत्पन्न है वह असत्‌ हूँ ।उत्पन्न पूर्व भो क्सत्‌ हे क्योंकि उस सभय वह निर्ड 
हो चुका है। पुनः निरोध-सभापत्ति आदि अचित्तक अवस्थाओं में संस्कार-परिभावित चित्त की उत्पत्ति 
संभव नहीं हे। विज्ञान-प्रत्यय नामरूप न' हो, षड़ायतन न हो, एवं यावत्‌ जातिप्रत्यय जरा-मरण न॑ 
हो। इससे संसार-प्रवृत्ति ही न हो । इसलिये अविद्या-प्रत्यय संस्कार, संस्कार-प्रत्यय आलल्‍ूय-विज्ञान 
और, विज्ञान-प्रत्यय प्रतिसंधि में नामरूप होता है। यह नीति निर्दोष है। 


३. इ्यवदान-- 
व्यावदानिक धर्मा तीन प्रकार के हें--लछौकिक मार्ग, लोकोत्तर मार्ग, क्लेशच्छेद का फल। 


इन दो मार्गों कं बीजों का धारण करनेवाले अष्टम विज्ञान के अभाव में इन दो मार्गों का 
पदचात_ उत्पाद असंभव हूँ। क्या आप कहेंगे कि इनकी उत्पत्ति अहेतुक हे ? तो आपको मानना होगा 
कि निर्वाण में वही आश्रय पुनरुत्पन्न हो सकता है। यदि अष्टम विज्ञान न हो, जो सर्वदा लोकोत्तर 
मार्ग के ध्ंतानीज का धारण करता है, तो हम नहीं समझ सकते कि कंसे दर्शन-मार्ग के प्रथम 
क्षण की उत्पत्ति संभव है। वस्तुतः सास्रव धर्म (लौकिकाग्रथर्म) भिन्न स्वभाव के हें और इस 
मार्ग के हेतु नहीं हो सकते। यह मानना कि प्रयम लोकोत्तर-मार्ग अहेतुक हैँ, बौद्ध-धर्म का प्रत्या- 
ख्यान करना है। यदि प्रथम की उत्पत्ति नहीं होती तो अन्य भी उत्पन्न नहीं होंगे। अतः तीन यानों 
के मांगे और फल का अभाव होगा। 

अष्टम के अभाव में क्लेश-प्रहाण फल असंभव होगा। 

स्थिरमति कहते हैँ कि आलय-विज्ञान के न होनेपर निवृत्ति भी न होगी । कर्म और क्लेश 
संसार के कारण हें। इनमें क्लेश प्रथान हँ। क्‍लेशों के आधिपत्य से कर्ग पुनर्भव के आक्षेप में समर्थ 
होते हें, अन्यया नहीं। इस प्रकार क्लेश ही प्रवृत्ति के प्रधानतः मूल हें। अतः इनके प्रहीण होनेपर 
संस्कार का विनिवर्तन होता है, अन्यथा नहीं । कितु आलय के बिना यह प्रह्मण युक्‍त नहीं है । 
क्यों यूक्‍त नहीं हैँ ? संमुख होनेपर क्लेश का प्रहाण हो सकता हू या जब उसकी बोजावस्था होती 
हँ। यह दृष्ट नहीं हँ कि संमुख होनेपर क्लेश का प्रहाण हो | प्रह्मणमार्ग में स्थित सत्वों का फ्लेश, 
जो बीजावस्था ही में हूँ नहीं प्रहीण होता । क्लेश-बीज अपने प्रतिपक्ष से ही प्रहीण होता है। और 
प्रतिपक्ष-चित्त भी क्लेश-बीज से अनुयक्त इष्ट हें। किंतु क्लेशबीजानृषक्त चित्त क्लेश का प्रतिपक्ष 
नहीं हो सकता और क्लेश-बीज के प्रहाण के विना संसार-निवृत्ति संभव नहीं हूं। अतः यह मानना 
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होगा कि आलय-विज्ञान अवदय है जो अन्य विज्ञानों के सहभ्‌ू क्लेश तथा उपक्लेश से भावित होता 
है, क्योंकि वह अपने बीज से पुष्टि का आदान करता हूँ । जब वासना वृत्ति का राभ करती है तब 
संतति के परिणाम-विशेष से चित्त से ही क्लेश-उपक्लेश प्रवतित होते हैँ । इनका बीज आलय में 
व्यवस्वित हैँ। यह तत्सहभ्‌ व्लेश-प्रतिपक्ष-मार्ग से अपनीत होता है। इसके अपनीत होनेपर इसके 
आश्रय से बलेशों की पुनरुत्पत्ति नहीं होती। इस प्रकार सोपषिशेष निर्वाण का राम होता हैँ तथा 
पूर्व कर्म से आक्षिप्त जन्म के निरुद्ध होने पर जब अन्य जन्म का प्रतिसंधान नहीं होता तब 
निरुपधिशेब निर्वाण होता है। इस प्रकार आलय-विज्ञान के होनेपर ही प्रवृत्ति और निवृत्ति होती 
है, अन्यथा नहीं। 


इन विविध यूक्तियों और आगम के वचनों के आधारपर युआन च्वांग सिद्ध करते हैं 
कि आलय-विशान वस्तुसत्‌ है। बौद्धों के धमेंता-वाद (फेतामनलिज्म) को आत्मा के सदृश् 
किसी वस्तु के अधार की आवश्यकत्ता थी। हम यह भी देखते हे कि क्षणिक हेतु-फल-भाव का यह 
अग्यूच्छिन्न ओघ प्राचीन प्रतीत्य समुत्पाद का समुचित रूप था। 

युआन व्वांग कहते हे कि आलय-विज्ञान के अभाव में जो धर्मों के बीजों का धारण करता 
है, हेतु-फल-भाव असिद्ध हो जाथगा। जैसा हमने ऊपर देखा हे, क्षणिक होने के कारण विज्ञान निरंतर 
व्यूच्छिन्न होते हें और इसलिये वह स्वतः मिलने का सामथ्यं नहीं रखते जिसमें वह सूत्र बन सके जो 
धर्मों के बौजों का धारण करे और इस प्रकार नेरंतथं व्यवस्थापित करे। धर्मों को जोड़नवाली यह 
कड़ी और यह नैरंतयं आलय-विज्ञान से ही हो सकता हे। 


आलग-विज्ञान' के बिना कमें और फल की उत्पत्ति अहेतुक होगी। वस्तुतः आलय के बिना 
धर्म स्वत: बीज के वहन में समर्थ नहीं हँ क्योंकि अतीत घमं का अस्तित्व नहीं हैं और वह हेतु 
नहीं हो सकते। आलय के बिना हेतुप्रत्ययता असंभव है । 


यह कहा जायगा कि आलय-विज्ञान का सिद्धांत बौद्धों के मूल धमंवाद का प्रत्याख्यान हेँ। 
नागार्जुन ने सर्वप्रथम इसका प्रत्याख्यान किया था। उन्होंने धर्म-तैरात्म्य, धर्मों की निःस्वभावता का 
वाद प्रतिष्ठापित किया था। उन्होंने धर्मसंज्ञा का विवेचन किया और कालवाद का निराकरण किया। 
उन्होंने सिद्ध किया कि धर्म शून्य हे । युआन च्वांग एक दूसरे विचार से आरंभ करते हें, कितु वह भी 
धमंबाद के कुछ कम विरुद्ध नहीं हूं। क्षणिक धर्मों और चैत्तों का निरंतर उत्पाद एक नित्य अधि- 
ष्ठान चाहता हँ। कितु बौद्ध धर्म के मूल विचार इस कल्पना के विरुद्ध हें। 


यआन च्वांग आलूय-विज्ञान की नितांत आवश्यकता मानते हें, क्योंकि इसके बिना सत्व गति- 
योनि में संसरण नहीं कर सकते। विज्ञानवाद तथा उपनिषद्‌-वेदांत-सांख्य-वैशेषिक के विचारों में भेद 
इतना ही हैँ कि यह मानते हूँ कि अधिष्ठान (जिसे यह आत्मा या पुरुष कहते हे) नित्य और स्थिर 
द्रव्य है जब कि विज्ञानवादी मानते हे कि यह आश्रय उन्हीं धर्मों का समुदाय हँ जो अनादि हे और 
जो अनंतकाल तक उत्पन्न होत रहेंगें। एक उसको अचल पव॑त की तरह देखता हे, दूसरा जलौध 
की तरह। विज्ञानवादी न द्रव्य को अपना पुराना स्थान देना चाहा, कितु यह सत्य हँ कि इस द्रव्य 
को उन्होंने एक जलौध के सदश माना। पुनः इनके अनुसार यह आश्रय स्वयं धर्म हे और पूर्व 
धर्मों की वासनाओं से बना होँ। 
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,_ युझआान च्वांग कहते हे कि यह आलय-विज्ञान अत्यंत सूक्ष्म है और विज्ञप्ति-क्रिया तथा 
आलंबन में यह ऋसंविदित है। यह मरण के उत्तर तथा प्रतिसंधि के पूर्व रहता हैँ । पुनः यह 
प्रतिसंधि-चित्त और मरण-चित्त हूँ। यह विज्ञान का आरूय जो अनियत और असंविदित हैं, जो प्रति- 
संधि-काल से विद्यमान हूँ, जो अस्व्निका निद्रा में ही प्रकट होता हूँ, यदि आत्मा का रुूपान्तर नहीं 
है तो क्‍या है ? . 

यहाँ आलय-विज्ञान के वही लक्षण हे जो आत्मा के हें और इसके सिद्ध करने के लिये 
युआन च्यांग ने जो प्रमाण दिए हे वही प्रमाण कुछ वेदांती ब्रह्मन-आत्मन्‌ को सिद्ध करने के लिये 
देंगे। कलल में, सुष्‌प्ति में, मरणासन्न पुरुष में, नामरूफ के अभाव में, जब विज्ञान-विशेष नहीं होते, 
केवल यह अस्पष्ट, सर्वगत विज्ञान शेष रह जाता हँ। इसके बिना इन क्षणों में स्थिति नहीं होती । 
आलय-विज्ञान की सिद्धि इससे भी होती हे कि काय-जीवित को धारण करने के लिये विजशानाहार 
की आवश्यकता है। यह आल्य एकजातीय, संतानात्मक्ष ओर निरंतर हे। यह काय-जीवित फा 
धारक है। काय के लिये यह जीवितेंद्रिय के समान हँ। चित्त का यह आवश्यक धारक हँ। यह 
सर्वे चित्त और जीवन का आधार है। आलय-विज्ञान और धर्म अन्योन्य हेतु-प्रत्यय हें और सहम्‌ हें। 


विपाक-विज्ञान का सविभंग विवेचन समाप्त हुआ। अब हम मननाख्य द्वितीय परिणाम का 
विचार करेंगे। 
समसू-- 

यह द्वितीय परिणाम हो। वसुबंब्‌, त्रिश्विका में कहते हें :--'“आलरूय-विज्ञान का आश्रय लेकर 
और उसको आल्म्बन बनाकर मनस्‌ का प्रवर्तन होता हूँ। यह मन्यनात्मक हैँ ।/ यह 
मनोविज्ञान से भिन्न है। यह मनोविज्ञान का आश्रय है। पुर्से कहते हूँ कि प्राचीन बौद्ध धर्म में 
६ विज्ञान माने गए थे : चक्षुविज्ञानादि पंच विज्ञान-काय और मनोविज्ञान जो इंद्रिया्थ और अती- 
तादि धर्म का ग्रहण करता हैँ । यह विज्ञान निरंतर व्युच्छिन्ष होते हे । विज्ञानवाद में एक 
सातवाँ विज्ञान मनस्‌ और एक आठवाँ आलय अधिक हँ। मनस्‌ मनोविज्ञान से भिन्न है। मनस्‌ 
अंतरिद्रिय, अंतःकरण हैँ, क्योंकि यह केवल आलय को ही आलंबन बताता हें। यह मनस्‌ आलय के 
समान संतान में उत्पन्न होता हँ। निद्रादि अचिन्तिकावस्था में इसका अवस्थान होता हँ। विज्ञानवाद 
कहता हाँ कि यह सूक्ष्म हैँ। यह मनभ्‌ आर्य गें अनाख्रव तथा अन्य सत्वों में सदा क्लिप्ट होता हैँ । 
मनस्‌ को प्रायः 'क्लिप्ट मतस्‌' कहते हें। इसीके कारण पृथगूलन आये नहीं होता यद्यपि उसका 
मनोविज्ञान आये का क्‍यों न हो । 


युआन च्वांग कहते हैँ कि मनस्‌ का आश्रय आलूय विज्ञान हू। सब चित्त-चैत्तों के 
तीन' आश्रय हूँ। १. हेतु-प्रत्यय आश्रय--यह प्रत्यय बीज हे जिसे पूर्व धरम छोड़ते हें। २ - अधिपति- 
प्रत्यय आश्रय (इसे सहभू-आश्रय भी कहते हे) । ३. समनंतर-अत्यय अश्रय--यह पूर्व निरुद्ध मनस्‌ 
हूँ। मतस में ८ विज्ञान संगृद्दीत हें। इसे करांत प्रत्यय या इंद्रिय कहते हें। 


हीनयान के लिये यह हेतु-प्रत्ययता पर्याप्त हैँ। प्रत्येक पूर्व धर्म अपर धर्म को उत्पन्न कर 
निरुद्ध होता है। इसके विपरीत युआन च्वांग का मत हे कि ऐसी हेतु-प्रत्ययता धर्मों की गति का 
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निरूपण फरने के लिये अपर्याप्त हँ। युआन च्वांग यहाँ धर्मपाल को उद्धृत करते हें जो कहते हें 
कि बीजाश्नय में पूर्व चरिम' नहीं हे। यह सिद्ध नहीं है कि बीज के विनाश के पश्चात्‌ अंकुर की 
उत्पत्ति होती हँ। और यह शात हँ कि अधि और दीप अन्योन्य-्हेतु और सहमभू-हेतु हें । हेतु-फल 
का सहभाव हँ। इसलिये एक अधिपति-प्रत्यय आश्रय की आवश्यकता है। सब चित्त-चैत्त इस आश्रय 
के कारण होते हे! और इसके बिना इनका प्रवर्तन नहीं होता। इसे सहभू-आश्रय या सहभू-इंद्रिय भी 
कहते हैँ। इसीलिये मनस्‌ का आश्रय केवल बीज नहीं हें कितु आलय-विज्ञान स्वयं हे । 
आलय-विज्ञान के लिये प्रइन है कि क्‍या इसकों सहभू-आश्रय की आवश्यकता नहीं है और 
क्या यह स्वयं अवस्थान करता हैँ? अथवा क्या यह कहना चाहिए कि यह अन्य सब का आश्रय है 
और पर्याय से अन्य सब इसके भाश्रय हें और यह आश्रय उन बीजों के रूप में है जिन्हें यह दूसरे 
उसमें संगृहीत करते हे ? युआन च्वांग उत्तर में कहते हेँ कि आलय-विज्ञानं, जो सब का मूलाश्रय हैं, 
स्वयं अपने आश्रित मनस्‌ और तदाक्षित चित्त-चत्त (प्रवृत्ति-विज्ञान) क, आश्रय लेता है। दूसरे शब्दों 
में जहाँ एक ओर आलय-बविशान निरंतर विज्ञप्तियों का प्रवर्तन करता है वहाँ यह सदा विज्ञानों के 
उच्छेष (बीज) से जो उसमें संगृहीत होते हें, पुन: निर्मित होता है। यह कहना आवश्यक हे, क्योंकि 
इसके बिना युआन च्वांग का आलय-विज्ञान केवल ब्रह्मन-आत्मन्‌ होता। 


समनंतर प्रत्यय-आश्रय के अभाव में चित्त-चेत्त उत्पन्न नहीं होते। चेत्त प्रत्यय हैं, क्रांत (--क्रम) 
भाश्रय नहीं है। कितु चित्त आश्रय है। अतः जित्त दोनों है। 

मनस के भ्षाश्रय के संबंध में हम यहाँ विविध मतों का उल्लेख करेंगे। 

नंद के अनुसार मनस्‌ का आश्रय संभूत अष्टम-विज्ञान' नहीं है, कितु अष्टम-विज्ञान के बीज 
हैं। यह मनस्‌ के ही बीज हें जो अष्टम में पाए जाते हें, क्योंकि मनस्‌ अभरव्युच्छिन्न है। इसलिये 
हम यह नहीं कह सकते कि इसकी उत्पत्ति एक संभूत विज्ञान के सहभू-आश्रय से होती है। 


धमंपाल के अनुसार मनस्‌ का आश्रय संभूत अष्टम-विज्ञान और अष्टम के बीज दोनों हें। 
यद्यपि यह अव्युच्छिन्ष हँ तथापि यह विकारी है और इसीलिये इसे प्रवृत्ति-विज्ञान कहते हैं । अतः 
हमको कहना चाहिए कि संभूत अष्टम इसका सहभू-आश्रय है । 


हेतु प्रत्यए-आभ्र प--- 


नंद और जिनपुत्र के अनुसार फलोत्पाद के लिये बीज का अवश्य नाश होता हैँ। कितु 
धर्मपाल कहते हें कि यह सिद्ध नहीं है कि वीज के विनाश के पदचात्‌ अंकुर की उत्पत्ति होती है 
भौर हम जानते हें कि अचि और दीप अन्योन्य-हेतु और सहमभू-हेतु हें। वह कहते हें कि बीज और 
संभूय घर्मं अन्योन्योत्पाद करते हें और सहभू हैँ। इसीलिये योगशास्त्र (५, १२) में हेतु-प्रत्यय का 
लक्षण इस श्रकार दिया है--अनित्य धर्म (बीज और संभूय धमं) अन्योन्यहेतु हें और पूर्व. बीज 
अपर बीज का हेतु हूँ। 


इसी प्रकार महायान-संग्रह में कहा है कि आलय-विज्ञान और (संभूय) क्लिष्ट धर्म एक 
दूसरे के हेतु-प्रत्यय हें, यथा नड़कलाप होते हैँ और एक साौथ अवस्थान करते हैं। इसी ग्रंथ में 
(२८९, ३ ) भन्‍्यत्र कहा हैं कि बीज और फल सहमू हेँ। 
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रे हा बीजाश्य में पूर्व-चरिम नहीं है । अष्टम-विज्ञान और उसके चैत्तों का आश्रय उनके 
जह 


सहभू-माभय या अधिपति-आश्रय 


मंद का सत--५ विज्ञान (चक्षुविज्ञानादि) का एकमात्र सहभ-आश्रय मनोविज्ञान है, क्योंकि 
जब पंच-विज्ञान काय का समुदाच।र होता हूँ तब मनोविज्ञान भी अवश्य होता है। जिन्हें. इंद्विय 
कहते हैं, वह पंच-विज्ञानों के सहम्‌-आश्रय नहीं हें, क्‍योंकि पंचेंद्रिय बीजमात्र हे, जेसा कि विशतिका 
कारिका (९) में कहा हूं। इस कारिका का यह अ्रभिप्राय हूँ कि द्वादशायतन की व्यवस्था के लिये 
और आत्मा में प्रतिपन्न तीथिको का खंडन करने के लिये बुद्ध पाँच विज्ञान के बीजों को इंद्विय 
संज्ञा देते हें। 

सप्तम और अष्टम विज्ञान का कोई सहभू-अश्रय नहीं हे क्योंकि इनका बड़ा सामर्थ्य है और 
इस कारण यह संतान में उत्पन्न होते हूँ। 


मनोविज्ञान की उत्पत्ति उसके सहभू-आश्रय मनस्‌ से हे। 


स्थिरमति का सत--पाँच विज्ञानों के सद। दो सहभ-आश्रय होते हें: पांच रूपींद्रिय और 
मनोविज्ञान । मनोविज्ञान का सदा एक सहभ-आश्य होता हूँ ओर यह मनस्‌ हैे। जब यह पाँच 
विज्ञानों का सहम होत: है तब इसका रूपींद्रिय भी आश्रय होता हूं। मनस्‌ का एक ही सहभू-आश्रय 
है और यह अष्टम विज्ञान हूँ । भ्रष्टम विज्ञान विकारी नहीं हे। यह स्वतः धृत होता है। अतः इसको 
सहम्‌-आश्रय नहीं हैं। 


स्थिरमति नंद के इस मत को नहीं मानते कि रूपींद्विय पाँच विज्ञानों के बीजमात्र हें। 
वह कहते हें कि यदि यह बीज हें तो यह हेतु-प्रत्यय होंगे, अधिपति-प्रत्यय नहीं। पाँच विज्ञान के 
बीज कुशलू-अकुशल होंगे। अत: पाँच इंद्रिय एकांतेन अव्याकृत ने होंगी, जैसा शास्त्र कहते हें। पाँच 
विज्ञान के बीज 'उपात्त' नहीं हें। यदि पंचेंद्रिय बीज हें तो वह उपात्त नहोंगी। यदि पाँच इंद्रिय 
पाँच विज्ञानों के बीज है तो मनस्‌ को मनोविज्ञान का वोज मानना पड़ेगा। पुनः योगशास्त्र में चक्षु- 
विज्ञानादि के तीन आश्रय वताये हें। यदि चक्षु चक्षुविशान का बीज हे तो इसके केवल दो आश्रय 
होंगे । 


घमंपाल इन आधक्षेपों को दूर करते है। वह कहते हैं कि इंद्रिय बीज हूँ। कितु यह वह बीज 
नहीं हैं जो हेतु-प्रत्यय हैं, जो प्रत्यक्ष पाँच विज्ञानों को जन्म देते हें, किन्तु यह कर्मबीज है जो अधि 
पति-प्त्यय हैं; जो पंचविज्ञान काय को अभिनिवृत्त करते हूं। कितु स्थिरमति इस निरूपण से संतुष्ट 
नही हैं। वह इसका उत्तर देते हें । 


शुभवखद्ध का सत--शुभवंद्र प्रायः स्थिरमति से सहमत है । कितु वह कहते हूँ कि अष्टम विज्ञान का 
एक सहभ आश्रय होना चाहिए। वह कहते है कि अष्टम विज्ञान भी अन्य विज्ञानों के सदृश एक विज्ञान है । 
अतः दूसरों की तरह इसका भी एक सहभ-आश्रय होना चाहिए। सप्तम और अष्टम विज्ञान की 
सदा सहप्रवृत्ति होती है। इसके मानते में क्या आपत्ति हैँ कि यह एक दूसरे का जाश्रय हें? 
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संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


शुभचंद्र का मत हूँ कि अष्टम विज्ञान (संभूय-विज्ञान) का सहभू आश्रय भनसू है। जब 
कामधातु गौर रूपधातु में इसकी उत्पत्ति होती है तो चक्षु भादि रूपीद्रिय इसके द्वितीय आश्रय होते 
हैं। बीजों का शल्रलाश्रय संभूय अष्टम या विपाक-विज्ञान हैं। जिस क्षण में वह इसमें वासित होते हें 
तब उनका आश्रय वह विज्ञान भी होता है जो वासित करता है। 


घर्पाल का मत--पाँच विज्ञानों के चार सहभ आश्रय हें: पंचेंद्रिय, मनोविज्ञान, सप्तम, अष्टम विज्ञान । 
इन्द्रिय पंच-विज्ञान के समविषय-आश्रय हें, क्योंकि य& उन्हीं विषयों का ग्रहण करती हैं। मनोविज्ञान 
विकल्पाश्रय है। मनोविज्ञान सविकल्पक है कितु अविकल्पक विज्ञानों का आश्रय हैँ। मनस्‌ संक्लेदा- 
व्यवदान-आश्रय है क्योंकि इसपर इतका संक्‍्लेश अथवा व्यवदान शआआश्वित है। अष्टम विज्ञान मूलाश्रय 
हैं। मनोविज्ञान के दो सहभू-आश्रय हें--सप्तम और अष्टम विज्ञान) जब पंच-विज्ञान इसके आश्षय' 
होते हें तब यह अधिक पटु होता है, कितु मनोविज्ञान के अस्तित्व के लिये पंच-विज्ञान आवष्यक नहीं हें, 
अतः वह उसके आश्रय नहीं मान जाते। मनस्‌ का केवल एक सहभू-आश्रय हैँ। यह अष्टम-विज्ञान 
है। यथा लंकावतार (१०,२६९) में कहा है--आलय का आश्रय लेकर मन का प्रवर्तन होता हैं। 
छन्य प्रवृत्ति-विज्ञानों का प्रवर्तन चित्त (आलय) और मनस्‌ का आश्रय छेकर होता ह्‌। 


अष्टम' विज्ञान का सहम-आश्रय सप्तम विज्ञान है। योगशास्त्र में ( ६३, ११ ) कहा है 
कि सदा आलय जौर मनस्‌ एक साथ प्रवर्तित होते हैँ । भन्यत्र कहा है कि आलय सदा क्लिष्ट पर 
आश्रित होता है। 'क्लिष्ट' से 'मनस' इष्ट है। 


यह सत्य हूँ कि शास्त्र में उपदिष्ट हैँ कि तीन अवस्थाओं में (अहंँत्‌ में, निरोध-समापत्ति-काल 
में, लोकोत्तर-मार्ग में) मनस्‌ का अभाव होता हुँ | कितु इसका यह अर्थ हैँ कि इन' तीन अवस्थाओं 
में निवृत्त मनस्‌ का अभाव होता हूँ, सप्तम विज्ञान का नहीं। इसी प्रकार चार अवस्थाओं में (श्रावक, 
प्रत्येकबुद्ध, अवेवतिक बोधिसत्व, तथागत) झालूय की व्यावृत्ति होती है, कितु अष्टम विज्ञान की नहीं 
होती । 


जब अष्टम विज्ञान को उत्पत्ति काम-रूप धातु में होती हूँ तब ५ रूपीन्द्रिय भी भाश्रय 
रूप में गृहीत होती हेँ। कितु अष्टम विज्ञान के लिये आश्रय का यह प्रकार आवश्यक नहीं है । 


आलूमय-विज्ञान के बीज (बीज-विज्ञान) विषय का ग्रहण नहीं करते । अतः बीज आश्रय नहीं हैँ । 


संप्रयुक्त-धर्म (चत्त) का वह विज्ञान आश्रय है जिससे वह सप्रयुक्त हँँ। इस विज्ञान के 
आश्रय भी चंत्त के आश्रय हैं। 


समनंतर प्रत्यप-्जआाभय और क्रांत-आश्रय 


नंद का मत-पंच-विज्ञान का उत्तरोत्तर क्षण-संतान नहीं होता क्योंकि इनका आवाहन 
मनोविज्ञान से होता है। अतः मनोविज्ञान उनका एकमात्र क्रांत-आश्रय है । क्रांत-आश्रय मार्ग का 
उद्घाठन करता है और पष-अ्रद्शक होता है। (पंच-विज्ञान के समनंतर मनोविज्ञान होता है। 
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चक्षुविज्ञान के क्षण के उत्तर चक्षुविज्ञान या क्रोश्र-विज्ञान का क्षण नहीं होत।, कितु मनोविशान का 
क्षण होता है।) 


मनोविज्ञान का संतान होता हूँ। पुनः पंच-विज्ञान इसका आवाहन कर सकते हैँ। अतः 
६ प्रवृत्ति-विज्ञान इसके क्रांत-आश्रय है । 


सप्तम और अब्टम विज्ञान का अपना अपना संतान होता है। अन्य विज्ञान इनका आवाहन नहीं 
करते। अतः सप्तम और अष्टम क्रम से इनके क्रांत-आश्रय हँ। 

स्थिरसति का सत--नंदे का मत यथार्थ है यदि हम अवशित्व की अवस्था में, विषय से 
विज्ञान का सहसा संनिपात होने की अवस्था में, एक हीन विबय से संनिपात की अवस्था में पंच- 
विज्ञान का विचार करें। कितु वशित्व की अवस्था का निष्यंद विज्ञान का, उद्भूत-वृत्ति के विवयका 
हमको विचार करना हूँ । 


बुद्ध तथा अंतिम तीन भूमियों के बोधिसत्व वियय वशित्व से समन्‍्वागत होते हें। इनकी 
इंद्रियों की .क्रिथा स्वरसेन होती है। यह्‌ पर्येषणा से वियुक्त होता है। एक इंद्रिय की क्रिया दूसरी 
इंद्रिय से संपन्न हो सकती हूँ। क्या आप कहेंगे कि इन अवस्थाओं में पंच-विज्ञान का सम्तान नहीं होता । 
विथय के संनिपात से पंच-विज्ञान की उत्पत्ति होती हे। कितु निष्यंद विज्ञान का आवाहन व्यव- 
साय मनस्कार के बल से, क्लिप्ट अथवा अनास्रव मनस्कर के बल से होता है। इत पाँच का 
(मनोविज्ञान के साथ) विषय में समवधान होता हँ। आप यह कंसे नहीं स्वीकार करते कि एक 
विज्ञान (पंच-विज्ञान) संतान हूँ? 
उद्भूत-वृत्ति के विषय में संमूखीभाव से काय ओर चित्त ध्वस्त हो जाते हूँ । उस समय पंच- 
विज्ञान काय अवद्यमेव संतान में उत्पन्न होते हैं। 


उष्ण नरक में (अग्नि के उद्भूत-वुत्तित्व से) तथा कीड़ा प्रदूषिक देवों में ऐसा होता हैँ। 
अतः पंच-विज्ञान का क्रांत-आश्रय छ: विज्ञानों में सं कोई भी एक विज्ञान हो सकता हूं। वस्तुतः 
या तो वह अपना ही संतान बनाते हे या अन्य प्रकार के विज्ञान से उनका आवाहन होता हद्‌। 

अनोविजशञान--जब पंच-विज्ञान की उत्पत्ति होती हे तब मनोविज्ञान का एकक्षण अवश्य वर्तमान 
होता है । यह क्षण मनोविज्ञान के उत्तर क्षण को आक्ृष्ट करता है और उसका उत्पाद करता हैं। इस 
द्वितीयक्षण के यह पाँच क्रांत-आश्रय नहीं हें। अतः पूव॑बर्ती मनोविज्ञान इसका क्रांत-आश्रय हूँ। 
अचित्तकावस्था आदि में मनोविज्ञान व्यूड्छिन्न होता हूँ । जब पश्चात्‌ इसकी पुनः उत्पत्ति होती हूँ 
तो सप्तम और अष्टम-विज्ञान इसके क्रांत-आश्रय होते हें । 


नंद का विचार है कि अचित्तकावस्था के पदचात्‌ मनोविज्ञान का क्रांत-आश्रथ सभाग अतीत 
क्षण (--इस अवस्था से पूर्व का मनोविज्ञान) होता हँ। इस बात को नंद उन पांच विज्ञानों के लिये 
क्यों नहीं स्वीकार करते जिनकी पुनदुत्पत्ति उपच्छेद के पश्चात्‌ होती हैँ ? यदि पंच-विज्ञान के लिये 
यह बाद यूक्‍त नहीं है तो मनोविज्ञान के लिये भी नहीं हूँ । 


सत्तम और अण्टस विशञान--जब प्रथम बार समता-ज्ञान से संप्रयुक्त मनस्‌ की. उत्पत्ति होती है 
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तब यह प्रत्यक्ष ही मनोविज्ञान के कारण होती है । अतः मनोविज्ञान इसका क्रांत-आश्रय है । मनस्‌ 
का क्रांत-आश्रय मनस्‌ भी है। 


इसी प्रकार आदरं-ज्ञान से प्रप्रवृक्‍्त अष्टम-विमल-विज्ञान की उत्पत्ति सप्तम और षष्ठ-विज्ञान 
के क्रांत-आश्रय से होती है। अष्टम-विज्ञान का क्रांत-आश्रय अष्टम भी है। 
. घर्मपार का भत--स्थिरमति का सिद्धांत सुष्ठु नहीं हे । 
कौन से धर्म क्रांत-आश्रय हो सकते हें ? जो धर्म सालंबन हें, जो अधिपति हें, जो समनंतर 
प्रत्यय हें। जिन धर्मों में यह लक्षण होते हँं--अधिपति-चित्त के पूर्व क्षण--वह्‌ उत्तर चित्त-चैत्त 
के प्रति क्रांत-आश्रय होते हें। क्‍योंकि वह मार्ग का उद्घाटन करते हे और उनको इस प्रकार आक्रृष्ट 
करते है कि उनकी उत्पत्ति होती हे। यह केवल चित्त हैं, चैत्त या रूपादि नहीं हे । 


एक ही आश्रय में आठ विज्ञान एक साथ प्रवरतित हो सकते हें। एक विसभाग विज्ञान दूसरे 
विसभाग विज्ञान का क्रांत-आश्रय कंसे हो सकता हैं । यदि कोई यह कहे कि यह क्रांत-आश्रय हो 
सकता है तो यह परिणाम निकलता है कि विसभाग विज्ञान एक साथ उत्पन्न नहीं हो सकते। किंतु 
यह सर्वास्तिवादिन_ का मत हैँ। 


एक ही आश्रय में भिन्न विज्ञान--चाहे अल्पसंख्या में या बहुसंख्या में--एक साथ उत्पन्न 
होते हेँ। यदि कोई यह मानता हूँ कि यह एक दूसरे के समनंतर प्रत्यय हें तो रूप भी रूप का 
समन तर प्रत्यय होगा। कितु शास्त्र कहता हे कि केक्‍्ल चित्त-चेत्त समनंतर प्रत्यय हैं। 


हमारा सिद्धांत है कि आठ जिज्ञानों में से प्रत्येक स्वजाति के धर्मों का क्रांत आश्रय है। 
चैत्तों के लिये भी यही नियम हैँ। 
सनस्‌ का आलंबन-- 

अब हम मनस्‌ के आलंबन का विचार करते हैं। मनस्‌ का आलंबन वही विज्ञान हूँ जो 
उसका आश्रय हे अर्थात] आलय-विज्ञान हे। हम यह भी विचार करेंगे कि आलंबन आलय-विज्ञान का 
स्वभाव है या यह केवल उसका आकार हे जिन्हें आलय-विज्ञान स्वस्सेन धारण करता है (बीज, 
चैत्त, धमं)। 

नंद का सत--मनस्‌ का आलंबन आहरूय-विज्ञान का स्वभाव और तत्संप्रवुक्त चैत्त हें। 
निर्मित्तमाग और आलय-विज्ञान के बीज मनस के आलंबन नहीं हेँ। वस्तुतः योगशास्त्र के अनुसार , 
मनस्‌ आत्मश्राह और आत्मीयग्राह से सदा सहगत होता है, यह आलूय को आत्मवत्‌ और तत्संप्रयुक्त 
धर्मों को आत्मीय अवधारित करता हूँ ।' यह धर्म आलय के चेत्त हैँ। अत: यह उससे व्यतिरिक्त 
नहीं है। अतः यह व्याख्यान उन वचनों के विरुद्ध नहीं हैँ जिसके अनुसार मनस्‌ का आलंबन केवल 
आलय-विज्ञान हूं । 


वित्रभानु फा मत--नंद का मत अथुक्त हैँ । उनके मत के समर्थन में कोई शास्त्रवचन 
नहीं हैँ। मनस का आलूंबन दर्शनभाग और निमित्तभाग है। मनस्‌ इनको क्रम से आत्म,आत्मीय 
अवधारित करता हूँ। कितु इन दो भागों के स्वभाव आलहूय में ही हे (स्वसंवित्तिभाग में) । 
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३. स्थिरमति का सत--चित्रमानु का मत भी अथुक्त है। मनस्‌ स्वयं आलूय-विज्ञान और 
उसके बीजों को आलंबन बनाता हँ। यहू आलय को आत्मन्‌ और बीजों को आत्मीय अवधारित करता 
हैं। बीज भूतसद्द्व्य तहीं हें कितु प्रवृत्ति-विज्ञान के सामथ्य॑मात्र हें। 

धर्मपाक का मत--स्थिरमति का व्याख्यान अथुक्त हे। एक ओर रूप-बीजादि विज्ञान-स्कंध 
नहीं हैं। बीज भूतसत्‌ हें। यदि यह सांवृत असत्‌ हों तो यह हेतुअत्यय न हों। दूसरी ओर मनस्‌ 
सदा सहज सत्कायदृष्टि से सहगत होता हैं। यह एकजातीय निरंतर संतान में स्व॒रसेन प्रवतित होता 
हूँ । क्‍या मनत, का आत्मा और आत्मीय को अरूग अलग अववारित करना संभव हूं ? हम नहीं देखते 
कि कैसे एक चित के गाश्वत-उच्छेद आदि दो आलंबन ओर दो ग्राह हो सकते हेँ। और मनस्‌ के, 
जो सदा से एकरस प्रवर्तित होता हूं, दो उत्तरोत्तर ग्राह्‌ नहीं हो सकते। धर्मपाल का निदचय हैँ कि 
मनत्‌ का आलूंबन केवल दर्शनभाग है, न कि अन्य भाग, क्योंकि यह भाग सदा एक जातीय निरंतर 
संतान होता है और नित्य तथा एक प्रतीत होता है और क्योंकि यह सब धर्मों का (चैत्तों को वर्जित 
कर) निरंतर आश्रय हँ। इसी भाग को मनस्‌ अव्यात्म आत्मा अवधारित करता हैँ। किंतु झास्त्र- 
वचन हूँ कि मन में आत्मीयग्राह होता हैं। यह एक कठिनाई है। हमारा कहना है कि यह भाष्या- 
क्षेप हूँ। 

घरपाल के मत का यह परिणाम है कि विज्ञानवाद, जो मूल में अद्यवाद था, ग्राह्यवाद की 
ओर झुकता हूँ। आलय-विज्ञान में एक दर्शनभाग को मुख्यतः विशिष्ट करना ओर यह कहना कि केवल 
यही आकार, यही भाग, मनस्‌ का आलंबन हे इस कहने के बराबर हूँ कि आलय-विज्ञान अध्यक्त 
ब्रह्मत, के समान नहीं, कितु आत्मन्‌ के समान हूँ । 


जब तक मनस्‌ अपरावुत्त हें तबतक मनस, वंग आलूय-विज्ञान ही एकमात्र आलंबन होता है। 
जब अभश्रव परातरत्ति होती है तब अष्टमःविज्ञान के अतिरिक्त भूततथता और अन्य धर्म भी इसके 
आलंत्रन होते हे। 
सतस के संप्ररोग--- | 

कितने चैत्तों से मनत्‌ संत्रथुक्त होता हैँ ? मनस्‌ सदा चार मल करेशों से संग्रयुक्त होता हैँ । 
यह चार मूल केश इस प्रकार हे--१- अआत्मभोह--यह्‌ अविद्या का दूसरा नाम हैँ। यह आत्मा के 
विषय में मोह और अनात्म में विश्रनिषत्ति उत्पन्न करता है। २. आत्मदृष्टि--यह आत्मग्राह है जिससे 
पुदूगल अनात्म धर्मों को आत्मवत्‌ ग्रहण करता हूँ। ३. आत्मम्ान--न्‍यह गये है जो करिपित आत्मा का 
आश्रय लेकर चित्त की उन्नति करता है। ४. आत्मस्नेह--यह आत्मप्रेम हूँ जो आत्मा में अभिश्तंग 
उत्पन्न करता है। 


इन चार क्लेशों के अतिरिक्त अन्य चैत्तों से कया मनस्‌ का संप्रयोग नहीं होता ? 


एक मत के अनुसार मनस्‌ का संप्रयोग केवल ९ चैततों से होता हैँ | चार मूल क्लेश और 
स्पर्शादि पाँच सर्वत्रग । 
कारिक! में उक्त है कि आलय-विज्ञान सर्वत्रग से सहंगत है। यह दिखाने के लिये कि मनस्‌ 
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के सर्वत्रग आलय के सर्वत्रगों के सरुश अनिवृताव्याकृत नहीं हें, कारिका कहती है कि यह उनसे 
अन्य हें। चार क्लेश और ५ स्वत्रग मनस्‌ से सदा संप्रयुक्त होते हैं। मनस्‌ ५ विनियत, ११ कुशल 
उपक्लेश और ४ अनियत से संप्रयुक्त नहीं होता। 

एक दूसरे मत के अनुसार कारिका का यह अर्थ हैं कि मनस्‌ से सहगत चार क्लेश, भन्‍्य 
(अर्थात्‌ उपक्लेदा) और स्पर्शादि पंच होते हें। एक तीसरे मत के अनुसार यह १० उपक्लेशों से 
संप्रयुक्त होता है। धरमंपाल के अनुसार स्वक्लिप्ट चित्त ८ उपकेश्ों से संप्रयुक्त होता है। भतः 
सनस्‌ स्पर्शादि ५ सर्वत्रग, ४ मूल क्लेश, ८ उपक्लेश और एक प्रज्ञा से युक्त होता है । 


किन वेदनाओं से क्ल्िष्ट मनस्‌ संप्रयुक्त होता है? एक मत के अनुसार यह केवल सौमनस्य 
से संप्रयुक्त होता है, क्योंकि यह भारूय को भात्मवत्‌ अवधारित करता है और उसके लिये सौमनस्य 
और प्रेम का उत्पाद करता है। एक दूसरे मत के अनुसार मनस्‌ चार वेदताओं से ययायोग 
संप्रयुक्त होता है। दुर्गंति में दौम॑नस्य से, मनुष्यगति कामार्थ देवर्गात में, प्रथम-द्वितीय ध्यानभूमि के देवों 
के सौमनस्य से, तृतीय-ध्यान-भूमिके देवों में सुखवेदना से, इससे ऊध्व॑ उपेक्षा वेदना से, भनस्‌ संप्रथुक्त 
होत। है। एक तीसरा भत हैं: इसके अनुसार मनस्‌ सदा से स्वरसेन एक जातीय प्रवर्तित होता है 
यह भविकारी है। अतः यह उन वेदनाओं से संप्रयुकत नहीं है जो विकारशील हूँ। भ्तः यह केवल 
उपेक्षा-बेदना से संप्रयुक्त हूँ। यदि इस विषय में आलूय से भेद निदिष्ट करना होता तो कारिका में 
ऐसा उक्त होता। 


भनस्‌ के चंत्त निवृताव्याकृत हें। मनस्‌ से संप्रयुक्त चार क्लेश क्लिष्ट धर्म हें। यह भाग 
में अंतराय हैं। अतः यह निवृत्त हें। यह न कुशल हैं, न अकुशल। अत: यह अव्याकृत हैं। मनस्‌ से 
संप्रयुक्त क्लेशों का आश्रय सूक्ष्म है, उनका प्रवर्तन स्वरसेन होता है। भत्त: यह जाव्याकृत हें। 

मनस्‌ के चेत्तों की कौन-सी भूमि हे? 

जब अष्टम-विज्ञान की उत्पत्ति कामधातु में होती है तो मनस्‌ में संप्रयुक्त चैत्त (यथा 
क्षात्मदृष्टि) कायात्म होते हें और इसी प्रकार यावत्‌ भवाग्र समझना चाहिए। यह स्वरसेन प्रवरतित 
होते हे और सदा स्वभूमि के आलय-विज्ञान को आालंबनद बनाते है। यह धन्य भूमि के धर्मों को कभी 
आलंबन नहीं बनाते। भालय-विज्ञान में प्रत्येक भूमि के बीज हे कितु जब यह किसी भूमि के कर्मों 
का विपाक होता हूं तो कहा जाता है कि यह भूमि विशेष में उत्पन्न हुआ है । मनस्‌ आलूय में 
प्रतिबद्ध होता हैँ। अतः इसे आलय-विज्ञानमय कहते हें। अथवा सनस्‌ उस भूमि के कलेशों से बद्ध 
होता है जहाँ जालय की उत्पत्ति होती है। भाश्रय-परावृत्ति होनेपर मनस्‌ भूमियों से वियुकत होता है। 


यदि वह क्लिष्ट मनस्‌ कुशल-क्लिष्ट-अव्य,कृत अवस्थाओं में अविशेष रूप से प्रवर्तित होता है 
सो उसकी निवृत्ति नहीं होती। यदि मनस्‌ की निवृत्ति नहीं होती तो मोक्ष कहाँ से होगा? मोक्ष 
का अभाव नहीं है, क्योंकि भ्रहंत के क्लिष्ट मनस्‌ नहीं होता। उसने शेष क्लेश का प्रहण किया है । 


मनस्‌ से संप्रयुक्त क्लेश सहज होते हें। भरतः दर्शन-मा्गें से उनका (बीज रूप में) प्रहाण 
या उपच्छेद नहीं होता क्योंकि इनका स्वरसेन उत्पाद होता है। क्लिष्ट होने के कारण यह अहेय 
भी नहीं हें। 
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५ धन क्लेशों के चीज जो सूक्ष्म हें तभी प्रहीण होते हे जब भावाग्रिक क्लेश-बीज सहृत्‌ प्रहीण 
दोते हे। तब योगी अहंत्‌ होता है और क्लिष्ट मनस्‌ का प्रहाण होता है। अहंत्‌ में वह बोधिसत्व 
भी संगृहीत हूँ जो दो यानों के जशैक्ष होने के पष्चात्‌ बोधिसत्व के गोत्र में प्रवेश करते हें। 


निरोध-समापत्ति की अवस्था में भी क्लिष्ट मनस्‌ निरुद्ध होता हूँ। यह अवस्था शांत और 
निर्वाण सदृश होती है । अतः क्लिष्ट मनस्‌ उस समय निरुद्ध होता है, कितु मनस्‌ के बीजों का 
'विच्छेदक नहीं होता। जब योगी समापत्ति से व्यूत्यित होता है तब मनस्‌ का पुनः प्रवर्तन होता है। 


लोकोत्तर-मार्ग में भी क्लिष्ट मनस्‌ नहीं होत।। छौकिक भार्ग से क्लिष्ट मनस्‌ का प्रवर्तन 
होता हैँ। कितु लोकोत्तर-मार्ग में नैरात्म्य दर्शन होता है जो जात्मग्राह का प्रतिपक्षी है। उस अवस्था 
में क्लिष्ट मनस्‌ का प्रवरतेन नहीं हों सकता। अतः क्लिष्ट मतस्‌ निरुद्ध होता हँ। उससे व्युत्यित 
होनेपर क्लिष्ट मनस का पुनः उत्पाद होता हूँ। 
अक्रिष्ट सतस्‌ 


स्थिरमति के अनुसार मनस्‌ अथवा सप्तम-विज्ञान सदा किलिष्ट होता हँ। जब क्लेशावरण 
का अभाव होता है तब मनस नहीं होता। वह अपने समर्थन में इन वचनों को उद्धृत करते हैं:-- 
१. भनस्‌ सदा चार कलेशों से संप्रयुक्‍्त होता हैँ (विख्यायन, १), २. मनस्‌ विज्ञान-संक्लेश का 
शाश्रय है (संग्रह, १), ३. मनस्‌ का तीन अवस्थाओं में अभाव होता हूँ। 


कितु घमंपाल कहते हें कि जब मनस्‌ क्लिष्ट नहीं रहता तब वह अपने स्वभाव में (सप्तम 
विज्ञान) अवस्थान करता हूँ। वह कहते हैँ कि स्थिरमति का मत क्लागम और युक्ति के विद्द्ध हैँ 

१. सूत्र वचन हैँ कि एक छोकोत्तर मनस्‌ है। 

२. अक्लिष्ट और क्लिष्ठ मनोविज्ञान का एक सहभू और विशेष आश्रय होना चाहिए। 

३. योग-श्ास्त्र की शिक्षा हैँ कि आलय-विज्ञान का सदा एक विज्ञान के साथ प्रवरतंन होता 
हैं। यह विज्ञान मनस्‌ हूँ। यदि निरोध-समापत्ति में मनस्‌ या सप्तम-विज्ञान निरंद्ध होता है 
(स्थिरमति) तो योग-शास्त्र का यह वचन अयथार्थ होगा, क्योंकि उस अवस्था में आलय-विज्ञान 
होगा और उसके साथ दूसरा विज्ञान (मनस्‌) न हेंगा। 


४, योग-शास्त्र में कहा है कि क्लिप्ट मनस्‌ अहंत को अवस्था में नहीं होता। किंतु इससे 
यह परिणाम न निकालिये कि इस अवस्था में सप्तम विज्ञान का अभाव होता है। शास्त्र यह भी 
कहता हूँ कि अहेत्‌ की अवस्था में आरूय-विज्ञान का त्याग होता है कितु आप मानते हूँ कि जहंत्‌ 
में अष्टम-विज्ञान होता है। 

५. अलंकार और संग्रह में उक्त हूँ कि सप्तम विज्ञान को परावृत्ति से समता-शान की 
प्राप्ति होती है। धन्य ज्ञानों के समान इस शान का भी एक तत्संप्रयुक्त अनाखव विज्ञान' भ्राश्रय 
होना चाहिए। प्ाश्रय के बिता आश्नित चैत्त नहीं होता। भतः अनालव सप्तम विज्ञान के अभाव 


में समता-ज्ञान का अभाव होगा। वस्तुतः यह नहीं माना जा सकता कि यह शात्र प्रथम ६ विज्ञानों 
पर आश्रित हूँ क्योंकि यह आदर ज्ञान कौ तरह निरंतर रहता हूँ। 
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६. यदि अश्क्ष की अवस्था में सप्तम विज्ञान का अभाव हूँ तो अष्टम विज्ञान का कोई सहभू 
आश्रय नहीं होगा। कितु विशान होने से इसका ऐसा आश्रय होना चाहिए। 


७. आप यह मानते हे कि जिस सत्व ने पुदूगल-तेरात्म्य का साक्षात्कार नहीं किया हूं उसमें 
आत्मग्राह सदा रहता है। कितु जबतक धर्म-नरात्म्य का साक्षात्कार नहीं होता तबतक धर्मग्राह भी 
रहना है। यदि सप्तम विज्ञान निरुद्ध होता हैँ तो इस धमंग्राह का कौन-सा विज्ञान आश्रय होगा ? 
क्या अष्टम विज्ञान होगा ? यह असंभव है क्‍योंकि अष्टम विज्ञान प्रज्ञा से रहित है। हमारा निश्चय है 
कि यात्रद्यय के क्षार्यों में मनस्‌ का सदा प्रवतंन होता है क्‍योंकि इन्होंने धर्म-नेरात्म्य का साक्षात्कार 
नहीं किया हूँ। 

८. योग-शास्त्र (५१, संग्रह) एक सप्तम विज्ञान के अस्तित्व को आवश्यकता को व्यवस्थित 
करता हे जो कि षष्ठ का आश्रय है। यदि लोकोत्तर-मार्ग के उत्पाद के समय या भ्शैक्ष की अवस्था 
में सप्तम विज्ञान का अभाव है तो योग-शास्त्र की युक्तित में द्विविधि दोष होगा। 


अत: पूर्वोक्त तीन अवस्थाओं में एक अक्लिष्ट मनस्‌ रहता है। जिन वचनों में यह कहा गया 
है कि वहां मनस्‌ का अभाव हू वह क्लिष्ट मनस का ही विचार करते हें, यथा आलूय-विज्ञान का चार 
अवस्थाओं में क्रमाव होता हूँ कितु अष्टम विज्ञान का वहा अभाव नहीं होता। 


मनस्‌ या सप्तम विज्ञान के तीन विशेष हैं। यह पुद्गल-दृष्टि से या धर्मंदृष्टि से या समता- 
ज्ञान से संप्रयुक्त होता है। 


जब पुद्गल-दृष्टि होती है तब घर्म-दृष्टि होती है क्योंकि आत्मग्राह धर्मग्राहू पर आश्रित है। 


यानद्रय. के भाय॑ कभ्रात्मग्राह का विच्छेद करते हें कितु यह धमंनैरात्म्य का साक्षात्कार 
नहीं करते। तथागत का मतस्‌ सदा समता-ज्ञान से संप्रयुक्त होता है । बोधिसत्व का मनस्‌ू भी समता- 
ज्ञान से संप्रयुक्त होता हूँ, जब वह दर्शन-मार्ग का अभ्यास करते हैं या जब वह भावता-मार्ग में धर्म- 
एून्यता-ज्ञान या उसके फल का अभ्यास करते हे। 
सनस्‌ की संशा 


मनस्‌ मन्यतात्मक हूँ। लंकावतार (१०, ४००) में कहा हँ--मनसामन्‍्यते पुनः, ४६१। 
सर्वास्तिवादिन कहते हें कि अतीत मनोविज्ञान की संज्ञा मनस्‌ है। षष्ठ आश्रय की प्रसिद्धि के लिये 
ऐसा है । उनके अनुसार जब वह प्रवृत्त होता है तब उसे मनोविज्ञान कहते हें। कितु यह कैसे माना 
जा सकता हैँ कि अतीत और क्रियाहीन होनेपर इसे मनस्‌ की संज्ञा दी जा सकती हैं? 


अतः ६ विज्ञानों से अन्य एक सप्तम विज्ञान है जिसकी सदा मन्यना-तक्रिया होती है और 
जिसे 'मनस्‌' कहते हूं। 
मनस्‌ के दो काय॑ हेँ। यह मनन्‍्यना करता हैँ और आश्रय का काम देता हूँ। 
घड़-विशान न 
अब हम विज्ञाम के तृतोय परिणाम का वर्णन करेंगे। यह षड़विच है। यह विषय की उपलब्धि 
३७२ 


विज्ञानबाद 
है। विवय $ प्रकार के हँ--रूप, शब्द, गंध, रस, स्प्रष्टव्य, धमं। इनकी उपलब्धि विज्ञान कहलाती 
है। यह ६ हँ--चक्षुविज्ञानादि। यह यड्विशान (विज्ञानकाय ) मनसू१र भाश्चित हे । यह उनका समनंतर 


प्रत्यय है। किंतु केबल घथ्ठ विज्ञान को हो मनोविज्ञान कहते हैं क्योंकि मनस्‌ इसका विदेष आश्रय है । 
इसी प्रकार अन्य विज्ञानों को उनके विशेष आश्रय के अनुसार चक्षविशानादि कहते हैं । 


* यह विज्ञान कुशल, भकुशल, अव्याकृत होते हें! अलोभ-अद्वेष-अमोह से संप्रयुक्‍त कुशल विज्ञान 
हैं। लोभ-द्ेष-मोह से संप्रयुकत अकुशल हूँ। जो न कुशल हे, न अकुशलू वह अब्याकृत हैं। इन्हें 
अदहया', अनुभया' भी कहते हेँ। 


बहइ-विज्ञान का चेतिसकों से संप्रयोग होता है। षड़्‌-विज्ञान सर्वत्रग, विनियत, कुशल चंत्तों से 
बलेश और उपक्लेश से, अनियतों से, तोन वेदनाओं से संप्रयुक्त होते हें। 


हम विज्ञातवाद की पद्धति के अनुसार इनको विचार सर्वारितवाद के चित-चैल के प्रकरण में 
कर चूके हैँ। 


एक प्रहन भूततथता का है । यह दिखाता हूँ कि विज्ञानवाद माध्यमिक से कितनी दूर चला 
गया है। इसका समानाथंक दूसरा शब्द धर्मता (धर्मों का स्वभाव) है। कितु क्‍योंकि वस्तुतः धर्मों 
का स्वभाव शून्य (वस्तु शून्य) है इसलिये तथता का समानवाची दूसरा दाब्द शून्यता है। यह असं- 
स्कृत और नित्यस्थ हँ। नागार्जून ने इसका व्याख्यान किया हेँ। 


कितु स्थिरमति इसके कहने में संकोच नहीं करते कि यह खपुष्प के तुल्य प्रज्नप्तिसत्‌ है । 
युआन-च्वाँग इसका विरोध करते हे। वह कहते हें कि इस' विकल्प में कोई भी परमार्थ परमार्थ 
सत्य न होगा। तब किसके विपक्ष में कहेंगे कि संवुति सत्य है? तब किसी का निर्वाण कैसे होगा ? 


निभूत-भाव से विज्ञानवाद परमार्थ सत्य हो गया। 
विज्ञप्तिमात्रता 
मूल, मनस्‌ और षड्‌-विज्ञान इन तीन विज्ञान परिणामों की परीक्षा कर युआन च्वाँग विज्ञप्ति 
मात्रता का निरूपण करते हें। हम पूर्व कह चुके हें कि आत्मन्‌ (पुदूगल) और धर्म विज्ञान परिणाम 
के प्रज्ञप्ति मात्र हैँ। यह परिणाम दश्शनभाग और निमित्तभाग के आकार में होता हैँ। हम।री प्रतिज्ञा 
है कि चित्त एक है कितु यह ग्राह्म-ग्राहक के रूप में आभासित होता है भथवा दर्शन और निर्मित्त 
के रूप में भ्भासित होता है। दूसरे छाब्दों में “विज्ञान का परिणाम मन्यना करनेबाला और 
. जिसकी मन्यना होती है, जो विचारता हूँ और जो विचारा जाता हे, है। इससे यह भनुगत होता हूँ 
कि आत्मा और धममे (तत्‌) नहीं हे। अतः: जो कुछ है वह विज्ञप्ति-मात्रता है।” युआन च्वाँग 
बसुबंधू त्रिशिका में कहते हं । 
विज्ञान परिणामो5यं विकल्पों यद्‌ विकल्प्यते। 
तेन तन्नास्ति तेनेद॑ सर्वविज्ञप्तियात्रकम्‌॥ ( कारिका १५ ) 
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कितु स्थिरमति (प० ५३५-३६) इस कारिका का भिन्न अर्थ करते हें। “विज्ञान का परिणाम 
विकल्प हूँ। इस विकल्प से जो विकल्पित होता है वह नहीं है । अतः यह सब विशज्प्ति- 
मात्र हँ।” स्थिरमति इस कारिका के भाष्य में कहते हे कि त्रिविध विज्ञान-परिणाम विकल्प है: 
त्रैधातुक चित्त-चेत्त (अनाल्व चित्त-चैत्त के विपक्ष में) जो अध्यारोपित का आकार ग्रहण करते हें 
* (विकल्प कहलाते हे । यथा (मध्यान्तविभाग, १, १०) कहा हे--अभूतपरिकल्पस्तु चित्त-चैत्तास्त्रि- 
धातुकाः। यह विकल्प त्रिविध हूँ :--ससंप्रयोग आलूय-विज्ञान, विलष्टमनस्‌, भ्रवृत्ति-विज्ञान। इस 
जिविध विकल्‍प से जो विकल्पित होता है (यद्‌ विकल्प्यते) बह सहीं है। भाजनलोक, आत्मा, स्कंध- 
धातु-आयतन, रूप छशाब्दादिक विकल्प से विकल्पित होते हें। यह वस्तु नहीं हूँ। कतः यह विशान 
परिणाम विकल्प कहलाता है क्योंकि इसका आलंबन असत्‌ हैं। हम कंसे जानते हें कि इसका आलूंबन_ 
असत्‌ हँ ? जो जिसका कारण हँ वह उसके समग्र और अविरुद्ध होनेपर उत्पन्न होता हूँ 
अन्यथा नहीं। कितु माया, गंधवेनगर, स्वप्न, तिमिरादि में विज्ञान बिना भालंबन के ही उत्पन्न 
होता हूँ। यदि विज्ञान का उत्पाद आलंबन प्रतिबद्ध होता तो शर्थाभाव से मायादि में विज्ञान न उत्पन्न 
होता। इसलिये पूर्व निरुद्ध तज्जातीय विज्ञान से विज्ञान उत्पन्न होता है, बाह्य अर्थ से नहीं। बाहद्यार्थ 
के न होने पर भी यह होता हूँ। पुनः एक ही भ्रथं में परस्परविरुद्ध प्रतिपत्ति भी देखी गई हँ। और 
एक का परस्पर-विरुद्ध झनेकात्मकत्व युक्त नहीं हैं। अतः यह मानना चाहिए कि विकल्प का आलंबन 
असत्‌ है। यह समारोपांत का परिहार है । अब हम अपवादान्त का परिहार करते हैं। कारिका कहती 
हँ--तिनेद॑ सर्व॑ विज्ञप्तिमात्रकम्‌ |! कर्थात्‌ क्योंकि विषय के अभाव में परिणामात्मक विकल्प से 
विकल्पित (विकल्प्यते) नहीं है इसलिये सब विज्ञप्ति मात्र हँ। सर्व” से भाशय त्रैघातुक और छसं- 
स्‍्कृत से हैँ (पृ० ३६) । विज्ञप्ति से अन्य कर्ता या करण नहीं हूँ । 


स्थिरमति का यह भर्थ इस आधार पर है कि विकल्प के ग्रोचर का अस्तित्व नहीं है । 
विकल्प का विषय असत्‌ हैँ। इस प्रकार विज्ञान की लीला स्वप्त-मायावत्‌ है। 
हम देखते हूँ कि विज्ञानवाद का यह विवेचन अब भी नागार्जुन की शून्यता के लगभग 
अनुकूल है । इसके विपरीत धर्मपाछ का विज्ञानवाद स्वतंत्र होने लगता है। अब वाक्य यह हो जाता हूँ 
कि विज्ञान या विज्ञप्ति में सब कुछ हे। धर्मपाल कहते हे कि दर्शनभाग और नि्मित्तमाग के आभास 
में विज्ञान का परिणाम होता है। विज्ञान से तात्पयं तीन विज्ञानों के अतिरिक्त (आलय-क्लिष्ट- 
मनस्‌, षड्विज्ञान) उनके चेत्त से भी हे। पहले भाग को विकल्प” कहते हें और दूसरे भाग को 
यद्‌ विकल्प्यते,। यह दोनों भाग परतंत्र हूँं। क्षतः विज्ञान से परिणत इन दो भागों के बाहर आत्मन्‌ 
और धर्म नहीं हें । वस्तुतः ग्राहक-ग्राह्म, विकल्प-विकल्पित के बाहर कुछ नहीं है। इन दो भागों 
के बाहर कुछ नहीं है जो भूतद्रव्य हो। अतः सब धर्म-संस्क्रत-असंस्क्ृत, रूपादि वस्तु सत्‌ और प्रज्ञप्ति- 
सत्‌--विज्ञान के बाहर नहीं हैं। सामासिक रूप से विज्ञप्ति भात्रता' का भर्थ यह है कि हम उस 
सब का प्रतिषेष करते हे जो विज्ञान के बाहर है (परिकल्पित-आत्मन्‌ और धर्म) कितु हम चैत्त, 
भागद्य, रूपतयता का प्रतिबंध नहीं करते जहाँतक वह विज्ञान के बाहर नहीं हें। 


, नेंद का भत ग्राह्मवाद की ओर झुकता हैँ । नंद के लिये केवल दो भाग हे। 
दरदनभाग निमित्त भाग में परिणत होता है । यह निमित्त भाग परतंत्र है और बहिः:स्थित 
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विषय के रूप में अवभासित होता हूँ। नंदसंवित्तिभाग नहीं मानते। उनके लिये परिकल्प (विकल्प) 
भौर परिकल्पित अर्थात्‌ ग्राहक और ग्राह्म निमित्तभाग के संबंध में दो मिथ्याग्राह हैं। वस्तुत: जब कोई 
दर्शनमाग को आत्मवत्‌-ध्ंवत्‌ अवधारित करता है तब यह भी निमित्तमाग के संबंध में एक प्राह 
ही है। यह भग्राह बिना जालंबन के नहीं है । 


क्योंकि विकल्प निम्मित्तमाग का ग्रहण बहिस्थित आत्मधर्म के आकार में करता है हसलिये | 
एवं अ्रहीत, एवं विकल्पित आत्मधमं का स्वभाव नहीं हैँ। 


अतः सब विज्ञप्ति मात्र हें। अभूतपरिकल्प का अस्तित्व सब मानते हे । 


पुनः मात्र दाब्द से विज्ञान से अव्यतिरिक्त धर्मों का प्रतिबेध नहीं होता। अतः तथता, चैत्तादि 
वस्तुसत्‌ है । 
युकान च्वाँयग का इस कारिका का अर्थ ऊपर दिया गया है। वह नागार्जुन के शून्यतावाद के 


समीपवर्ती एक पुराने वाद का उपयोग स्वतंत्र विज्ञानवाद के लिये करते हैं। यामागूंचरी 
का भी यही मत है। 


युआन' ज्वाँग अपने वाद की पुष्टि में आगम से वचन उद्धृत करते हें और युक्तियाँ देते हेँ। 
यहाँ हम आगम के कुछ वाक्य देते हें। दशभूमक सूत्र में उक्त हैँ :--चित्तमात्र मिद॑ यदिदं त्रैधातुकम्‌। 
पुनः सन्धिनिर्मोचन सूत्र में भगवत्‌ कहते हें :--विज्ञान का श्ालंबन विज्ञान-प्रतिभास मात्र हूँ। इस 
सूत्र में मैत्रेय भगवत्‌ से पूछते हे कि समाधिगोचर बिंब चित्त से भिन्न या अभिन्न हें। भगवत्‌ प्रश्न 
का विसर्जन करत हूँ कि यह भिन्न नहीं हें क्योंकि यह बिंब विज्ञानमांत्र हें। भगवत्‌ आगे कहते हे 
कि विज्ञान का आलंबन विज्ञान का प्रतिभासमात्र हूँ। मंत्रेय पूछते हें कि यदि सम।धिगोचर बिब चित्त 
से भिन्न नहीं हँ तो चित्त कंसे उसो चित्त का ग्रहण करने के लिय लौटेगा। भगवत्‌ उत्तर देते हूँ 
कि कोई धर्म अन्य धर्म का ग्रहण नहीं करता किंतु जब विज्ञान उत्पन्न होता है तब यह उस धर्मके 
आकार का उत्पन्न होता है और लोग कहते हें कि यह उस धर्म को ग्रहण करता हूँ। 


लंकावतार में है कि धरम चित्त-व्यतिरिक्त नहीं हें। घनव्यूह में है--चित्त, मनस्‌, विज्ञान 
(षड्विज्ञान) का आलंबन भिन्न-स्वभाव नहीं हैँ। इसीलिये में कहता हूँ कि सब (संस्कृत और 
संस्कृत) विज्ञानमात्र हैँ, विज्ञान व्यतिरिकत वस्तु नहीं हे। 


आगम और युकति सिद्ध करते हें कि आत्मा और धर्म असत्‌ हें। तथता या धर्मों का परि- 

निष्पन्न स्वभाव (शूस्यता) और विज्ञान (परतंत्र स्वभाव) असत्‌ नहीं हेँ। भात्म-धर्म सत्व से बाह्य 

हैँ। घूल्यता और विज्ञान असत्व से बाह्य हें। यह मध्यमा प्रतिपत्‌ हैं। इसीलिय मैन्रेप्र मध्यांत 

विभाग में कहते हैँ :--अभूत परिकल्प हँ। इसमें परमार्थतः द्वय (ग्राह्म-प्राहक) नहीं हैं। इस भभूत- 

परिकल्प में शून्यता है। यह अभूत-परिकल्प शून्यता में है। अतः में कहता हूँ कि धर्म न शून्य है, न भशून्य । 
सत्व है, वस्तुतः असत्व, सत्व है। यह मध्यमा-अतिपत्‌ है । 

पू्से किसी टीका से देते है--साखव चित्त या त्रेधातुक चित्त (अनालव ज्ञान का प्रतिपक्ष ) 
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जो अभूत-परिकल्प हैँ कितु द्यय--प्राह्म आहक आत्म-घमे--जो समारोपित्त हें, नहीं है। सास्रव चित्त 
में शून्यता है जर्थात्‌ इस चित्त में द्याभाव हूँ। शून्यता में सास्रव चित्त है। इस प्रकार जो ढय 
विनिर्मुक्त है उसमें हय का समारोप होता है। जतः धर्म शून्य नहीं हे क्योंकि वह शून्य और जमूत- 
परिकल्प हूँ। वह अशून्य नहीं हूँ क्योंकि वहाँ द्य (ग्राह्म और ग्राहक, आत्मन्‌ और धर्म ) का अभाव 
है। जब अभूत परिकल्प है, दय नहीं है, अभूत परिकल्प में शून्यता हैं और शून्यता में अभूत १रिकल्प है 
तब यही भावविवेक की परमार्थतः शून्यता और हीनयान के परमार्थतः सत्व के बीच मध्यमा प्रतिपत्‌ 
है। भावविवेक के विरुद्ध हम संवृति और परमायय इन दो सत्यों को मानते हें और हीनयान के 
विरुद्ध हम ग्राह्म-ग्राहक का प्रतिबेध करते है। हम देखते हे कि किस प्रकार सूक्ष्म रूप से हल्के हल्के 
अद्वय विज्ञानवाद नागार्जुन के शून्यतावाद से पृथक्‌ होता हूँ कितु प्रकाश्य रूप से स्वीकार नहीं करता। 

युआान च्वाँग कुछ जाक्षेपों का उत्तर देते हैं। 


यदि बाह्यथं केवल आध्यात्मिक विज्ञान है जो बाह्यर्थ के रूप में प्रतिभासित होता है तो 
आप (१) छथं के काल-देश-नियम' का क्‍या व्याख्यान करते हे (देश-विशेष में ही पर्वत दिखाई 
पड़ता है ); (२) संतान के अनियम और क्रिया के अनियम का क्‍या व्याख्यान करते हैँ (सबलोग 
एक ही वस्तु देखते हें सब छोग जल पीते हैं) ? युआन च्वांग एक शब्द में उत्तर देते हैँ कि स्वप्न में जो दृश्य 
हम देखते है कि उनका भी यही है । 


विज्ञानवाद और शून्यता के संबंध के विषय में एक दूसरा प्रश्न है। क्या विज्ञप्तिमात्रता स्वयं 
शून्य नहीं है ? युआन च्वाग कहते हें--नहीं, क्योंकि इसका ग्रहण नहीं होता (अग्राह्मत्वात्‌) | इसी- 
लिये धर्मों का ग्रहण वस्तुसत्‌ के रूप में होता है (धर्मग्राह का विपर्यास) यद्यपि परमार्थतः वहू केवल 
घर्मशून्यता है । हम आरोपित धर्मो' के असत्व से धमंशून्यता मानते हें न कि अवाच्य और परिकल्पित 
रहित विज्नप्तिमात्रता के असत्व के कारण। विज्प्तिमात्रता को धमंशून्यता कहते हें क्योंकि यह परि- 
कल्पित नहीं हूँ। 


विशतिका (कारिका, १७) की वृत्ति से तुलना कीजिए :--कोई धममंनरात्म्य में प्रवेश करता 
है जब उसको यह उपलब्धि होती है कि यह विज्ञप्ति ही है जो रूपादि धर्मों के आकार में प्रतिभासित 
होती है। कितु ज्ाक्षेप करनंवाला कहता हैँ कि यदि सर्वथा धर्म नहीं हूँ तो क्‍या विज्ञप्ति मात्र भी 
नहीं है? विज्ञानवादी उत्तर देता हँ कि हम यह नहीं कहते कि धर्मों के परमार्थतः असत्व की 
प्रतिज्ञा करन से धमं-नरात्म्य में प्रवेश होता है कितु उनके परिकल्पित स्वभाव का प्रतिबंध करने से 
होता है। उनका नेरात्म्य है क्योंकि उनका ग्राद्य-ग्राहक भाव नहीं हैं। इस आत्मा से उनका नेरात्म्य 
हँ (तेन आत्मना तेषां नरात्म्यम्‌)। केवल मूढ़ पुरुष उनका ग्राह्य-प्राहक भाव मानते हें। कितु जो 
अनभिलाप्य आत्मा बूुद्धों का विषय हँ इसका नैरात्म्य नहीं हूँ (वृत्ति, पृ० ६)। 


संवृति सत्य के विषय में भी माध्यमिक और विज्ञानवाद में अंतर होने लूगता है। माध्यमिकों 
के अनुसार संवृति सत्य अर्थात्‌ धर्मों का आभास जैसा कि इंद्वियों को उपलब्ध होता हैँ अनधिष्ठान 
हूँ। शून्य धर्मों से शून्य धर्म प्रभूत होते ह। इसके विपरीत विज्ञानवादी के लिये संवृति धर्मों का 
अस्तित्व धर्मता-तथता-विशेष के कारण हैँ यद्यपि साथ ही साथ वह शून्यता-विशेष-वद् शून्य हँ। 
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एक दूसरा आक्षेप है। यदि रूपायतन विज्ञान-स्वभाव है तो विज्ञान रूप के लक्षणों के साथ 
' क्यों प्रतिभासित होता है, और क्‍यों पर्वेतादि कठिन और सभाग संतान का रूप-धारण करते हैं। 
इसका उत्तर यह हैँ कि रूप विपर्य स्त-संज्ञा का भी स्वभाव है। तथाकथित रूप को द्रव्यसत के रूप 
में गृहीत करन से विशान' विपर्यास का उत्पाद करता है और स्वरसेन अ्रान्ति उत्पन्न करता है और 
यही उसकी मुख्य वृत्ति है। 


नोदक पुनः कहता हूँ कि क्‍या आप प्रत्यक्ष विषय का प्रतिबेध करते हैँ? उत्तर है कि जिस 
क्षण में रूप-शब्दाथं की उपलब्धि होती हूँ उस क्षण में यह बाह्यवत्‌ गृहीत नहीं होता। पश्चात्‌ 
मनोविज्ञान (मनोविकल्प) बाह्म-संज्ञा को विपयंसित: उत्पन्न करता हँ। अतः जो प्रत्यक्ष का विषय 
होता है वह विज्ञान का नि्मित्तभाग है। यह निम्मित्तभाग विज्ञान का परिणाम मात्र हँ। अतः: कहा 
जाता है कि यह है और विज्ञान (दरशनभाग) भी हे जो निर्भित्तमाग कौ उपलब्धि करता है। कितु 
यह सब केवल विकल्पधमं हेँ। संक्षेप में अर्थ रूप नहीं है कितु रूपाभास है । यह बहिः:स्थित नहीं है 
कितु बाह्याभास है। 

एक और कआक्षेप है: “जाप कहते हूं कि जो रूप हम जाग्रत अवस्था में देखते हैं 
वह विज्ञान से व्यत्तिरिक्त नहीं है, यथा जो रूप स्वप्न में देखा जाता है, कितु स्वप्न से जागकर 
हम' जानते है कि स्वप्न में देखा रूप केवल विज्ञान हे. फिर जागते हुए हम क्यों नहीं जानते कि जाग्रत 
अवस्था में देखा हुआ रूप विज्ञान मात्र है ? ( शंकर, २।२२९ ) इसका उत्तर यह हैँ कि 
जब हम स्वप्न देखते हें हमको ज्ञान नहीं हो सकता। जागनेपर हमको स्मृति होती हैँ कि हमने स्वप्न 
देखा हूँ और हमको उत्तक। स्वभाव ज्ञात होता है। इसी प्रकार जो रूप जाग्रत अवस्था में देखते हें 
उसका भी यही हाल हूँ । अभीतक हमारी सच्ची जागृति नहीं हुई है। जब बोधि का अधिगम होगा 
तब संसार विवयात्मक स्वप्त की स्मृति होगी और उनका यथार्थ स्वभाव ज्ञात होगा ! इसके पूर्व 
हमारी स्वप्नावस्था है। इप्तीलियं भगवत्‌ संप्ार को दीघंरात्रि का उल्लेख करते हैं (विशतिका, 
कारिका १७ ख-न्‍ग ) यह विचार बर्कले के अति समीप हूं । 


इस मत में ( शअबूसोछुट एक।स्मिज्म ) वस्तु-प्रहण के सदृश विज्ञप्ति का क्रियात्मक 
आकार नहीं है । विज्ञप्ति मायावत्‌ हूँ । जब एक विज्ञान की उत्पत्ति होती है तब यह 
विज्ञान वस्तुत: सक्रिय नहीं होता । यह बाह्य धर्मों का प्रत्यक्ष ग्रहण नहीं करता जिस प्रकार हाथ 
या चिमटी से कोई वस्तु पकड़ी जाती हँ। इसकी अभिव्यक्ति उस प्रकार नहीं होती जैसे सूर्य अपने 
प्रकाश को फैलाता है। कितु यह आदणं के तुल्य है और यह बाह्य।र्थ के सदृश अवभासित होता हैं। 
सक्षेप में कोई धर्म नहीं है जो दूसरे ध्ं का (चित्त से बहिःस्थित धर्म का) ग्रहण करता हैँ। कितु 
जब विज्ञान की उत्पत्ति होती हैँ तब यह तत्सदृश आभासित होता है। (सन्धिनिर्मोचन) । 


कितु एक आक्षेप यह है कि विज्ञप्तिमात्रता का परचित्त-ज्ञान से कैसे सामंजस्य होता है। 
अथवा इसी को दूसरे प्रकार सेयों कह सकते हूं कि विजप्तिमात्रता में मेरा चित्त या तथाकथित 
मेरी आत्मा का चित्त तथाकथित परचित्त को कंसे नहीं जानता? इसका जो उत्तर दिया जाता 
है वह कठिनाइयों से खाली नहीं है कितु इसकी युक्ति कुछ कम अपूर्ब नहीं हैं । 
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पूसंर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


हम अपने चित्त को परचित्त को अपेक्षा अबिक अच्छा नहीं जानते। और क्‍यों? क्योंकि 
यहू. दो ज्ञान अज्ञान से आच्छादित होने के कारण स्वविषय की अनिर्वचनीयता को नहीं जान सकते, 
यथा बृद्ध उसे जान सकते हें। इसका कारण यह हे कि मनुष्यों में इस विषय को बितय-प्रत्रिभासिता 
होती है क्योंकि उनमें अभी ग्राह्म-म्राहक भाव का उपच्छेद नहीं हुआ है। 


पुन: युआन च्वांग इस स्थानपर अकस्मात्‌ इसका प्रयत्न करते हें जिसमें उनका विज्ञानवाद 
शुद्ध ग्राह्याद में पतित नहों ।वह कहते हें कि विज्ञप्तिमत्रतावाद को यह 
शिक्षा नहीं हैँ कि केवल एक विज्ञान है, केवल मेरा विज्ञान है । यदि केवल मेरा विज्ञान है तो 
१० दिशाओं के विविव पृथग्जन--आये, कुशल-अकुशरू, हेतु-फल सब तिरोहित हो जाते हें। कौन 
बुद्ध मुझे उपदेश देता हैँ और किसको बुद्ध उपदेश देते हें? किस धर्म का वह उपदेश करते हैं 
ओऔर किस फल के अधिगम के लिये ? 


कितु विज्ञानवाद की यह शिक्षा कभी नहीं रही हँ। विश्ञप्ति से प्रत्येक सत्य के आठ विशान 
समझना चाहिए। यह विज्ञान स्वभाव हें। इनके अतिरिक्त विश्ञप्ति से विज्ञान-संप्रयुक्त ६ श्रकार के 
चेत्त, दो भाग--दर्शन और निमित्त--जो विज्ञान और चैत्त के परिणाम हें, विप्रयुक्त जो विज्ञान, 
चैत्त और रूप के आकार विशेष हें और तथता जो शून्यता को प्रकट करती है और जो पूर्व चार 
प्रकार का यथाथे स्वभाव हँ, समझना चाहिए। इसी क्र॒र्थ में स्व धर्म विज्ञान से भिन्न नहीं हें। 
इसीलिये यह कहा जाता है कि सर्व घमम विश्षप्ति हें और सात्र शब्द इसलिये अधिक है जिसमें 
विज्ञान से भिन्न रूपादि द्रव्यसत्‌ के अस्तित्व का प्रतिषेघ किया जाय । 


जो विशज्वप्तिमात्रता की शिक्षा को यथार्थ जानता है वह विपर्यास से रहित हो प्रुण्यसंभार 
और ज्ञानसंभार के लिये यत्नशील होता है। धर्मशून्यता में उसका आशु प्रतिवेष होता हँ और वह 
प्रह्यबोधि का साक्षात्कार कर संसार से अदित जीवों का परित्राण करता है। कितु सर्वथा अपवादक 
जो शून्यता की विपर्यास' संज्ञा रखता हे (भावविवेक) अगम और युकति का व्यपकर्ष करता है 
और इन छाभों का प्रतिाभ नहीं कर सकत।। यह अपवादक माध्यमिक हें जो सर्वथा शून्यता का 
दावा करते हे और अद्वय विज्ञानवाद की ओर जो शून्यवाद का झुकाव हे उसका विरोध करते हें। 


एक मुख्य प्रशत यह है, कि किस प्रकार परमार्थ विज्ञानवाद का सामंजस्य बाह्यलोक के व्याव- 
हारिक अस्तित्व से हो सकता हँ। माना कि विज्ञान के बाहर कुछ नहीं हे। तब बाह्य प्रत्यय के 
अभाव में हम विकल्प की विविधता का निरूपण कंसे करते हें ? 


युआन च्वांग वसुबंध्‌ू का उत्तर उद्धृत करते हे (त्रिशिका, कारिका १८)--सर्व बीज 
विज्ञान का अन्योन्यवश उस उस प्रकार से परिणाम होता हूँ। इस विज्ञान से वह वह विकल्प उत्पन्न 
होते हें ।' कर्थात्‌ बिना किसी बाह्य प्रत्यय के आलय-बीज के विविध परिणाम होने के कारण, और 
संभूत अष्ट विज्ञानों की अन्योन्‍्य सहायता से अनेक प्रकार के विकल्प उत्पन्न होते हें। 


सर्व बीज विज्ञान से विविध शक्ति और बीज अभिप्रेत हँँ जो अपने फल अर्थात्‌ सर्व-संस्कृत- 
धर्मों का उत्पाद करते हूं। यह फल मूल-विज्ञात्त में विद्यमान हूँ। इन शक्तियों या बीजों को सर्वे 
बीज' कहते हे--क््योंकि वह्‌ चार प्रकार के फल का उत्पादन करते हें (निष्यद, विपाक, पुरुषकार, 


३७८ 


विज्ञानवाद 


अधिपंति-फल ) । केवल विसंयोग-फल वजित हूं। यह बीजों से उत्पन्न नहीं होता। यह असंस्कृत है। 
यह फल बीजफल नहीं है। मार्ग की भावना से इस फल की प्राप्ति होती हुँ। बीज ज्ञान का उत्पाद 


करते हूँ; श्ञान संयोजन का उपच्छेद करते हें और इसीसे विसंयोग का सम्मुखीभाव होता है । किंतु 
बीज से सर्व विकल्प का अनंतर उत्पाद होता हूँ । 


हम बीजों को विज्ञान से प्रश्ञप्त कर सकते हे क्‍योंकि उनका स्वभाव विज्ञान में है। यह 
मूलविज्ञान से व्यतिरिक्त नहीं हं। कारिका “बीज” ओर विज्ञान' दोनों शब्दों का एक साथ प्रयोग 


इस कारण करती हे कि कुछ बीज विज्ञान नहीं हे (यथा, सांख्यों का प्रधान) और कुछ विज्ञान 
बीज नहीं हैं (प्रवृत्ति विज्ञान )। 


अष्टम विज्ञान के बीज (जो विकल्पों के हेतु-प्रत्यय है) अन्य तीन प्रत्ययों की सहायता से 
उस उस परिणाम (अन्यथा भाव) को प्राप्त होते हें अर्थात्‌ जन्मावस्था से पाककाल को प्राप्त होते हैँ । 
यह तीन प्रत्यय प्रवृत्ति-विज्ञान हेँ। सब धर्म एक दूसरे के निमित्त होते हेँ। 


इस प्रकार आलय-विज्ञान से अनेक प्रकार के विकल्प उत्पन्न होते हें। 


भागे चलकर युआन च्वांग विज्ञानवाद की पुष्टि आलंबन प्रत्ययवाद से करते हें । इसका लक्षण इस प्रकार 
हैः-बह सद्धर्म जिसपर चित्त-चैत्त आश्रित हें और जो उन चित्त-चैत्त से ज्ञात है जो तत्सदृश उत्पन्न होते हैं। 


बस्तुत: सर्व विज्ञान का इस प्रकार का शआलालंबन होता है, क्योंकि किसी चित्त का उत्पाद 
बिना आश्रय के नहीं हो सकता, बिना उस अर्थ की उपलब्धि के नहीं हो सकता जो उसके अभ्यंतर हैं। 


इसोसे मिलता-जुलता एक दूसरा प्रइन यह है कि यद्यपि आशभ्यंतर विज्ञान है तथापि बाह्य 
प्रत्ययों के अभाव में भावों की अव्युक्छिन्न-परंपरा का क्या विवेचन है? युआन च्वांग उत्तर में 
वसुबंधू की कारिका १९ उद्धत करते हूँ :-- 
कर्मगोवासनाग्राहद्य वासनायासह ॥ 
क्षीणे पूर्वविषाके अन्यद्‌ विपाक जनयन्ति ततू ॥ 


“पूं विषाक के क्षीण होनेपर कम की वासना ग्राहहयय की वासना के साथ अन्य विपाक को 
उत्पन्न करती हैं।” 


अर्थात्‌ पूर्वजन्मोपचित कर्म के विपाक के क्षीण होनेपर कर्मवासना (कर्मंबीज) और आत्म- 


ग्राह-धर्मग्राह को वासना (बोज) उपभुक्‍त विपाक से अन्य विपाक का उत्पाद करती हैं। यह 
वियाक आलय-विज्ञान है। (स्थिरमति का भाष्य, पृ० ३७)। 


यआन च्वॉग की व्याख्या इस प्रकार है ः:--निशचय ही सर्व कर्म चेतना कर्म हैं। और कर्म 
उत्पन्न होने के अनंतर ही विनष्ट होता हैँ) अतः हम नहीं मान सकते कि यह स्वतः फलोत्पादन 
का सामथ्यं रखता है। कितु यह मूल विज्ञान में फलोत्पादक बीज या शक्ति का आधान करता है। 
इन शक्तियों की वासना संज्ञा हैँ। वस्तुतः यह शक्ततियाँ कर्मजनित वासना से उत्पन्न होती हें। 
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इन शक्तियों का एक अव्युच्छिन्न संतान इनके परिषाक-काल परय॑न्त रहता हँ। तब अंतिम 
हव्ति फल अभिनिवृत्ति करती है। 


साथ साथ युआन च्वॉग यह दिखाते हे कि किस प्रकार बीजों की वासना का कार्य ग्राहक 
और ग्राह्म इत दो दिश्ञाओं में होता है। मिथ्या भात्ममग्राह इन बसनाओं और विपर्यास के बीजों 
के लिये सब से अधिक उत्तरदायी हूँ। इससे जो बीज उत्पन्न होते हैँ उनके कारण सत्वों में अपने 
पराये का (भिथ्या) विशेष होता हे। चित्त की इस सहज विरूपता के कारण संसार-चक्र अनतकारू 
तक प्रवर्तित रहता है। इसके लिये बाह्य प्रत्ययों की कल्पना करने का कोई कारण नहीं हैं। 
अथवा आध्यात्मिक हैतु-प्रत्यय जन्म-मरण-प्रबंध (या धर्म-प्रबंध) का पर्याप्त विवेचन हूँ। थह बाह्य 
प्रत्यय पर आश्रित नहीं है। अतः यह विश्प्ति मात्र हैं। एक बार धर्मों की अनादिकालिक प्रवृत्ति 
से विज्प्तिमात्रता का सामंजस्य स्थापित कर युआन च्वाग निस्वभाव के बाद से इसका सामंजस्य 
दिखाते हे। बौद्धागम में स्थान स्थान पर स्वभावत्रय की देशना है। 


चीनी ग्रंथों में विज्ञानबाद के निकाय का एकनाम धमलक्षण-समय” हँँ। तीन स्वभाव, तीन 
लक्षण कहलाते हें (ब्यूत्पत्ति, पृ० ५८७) | बोधिसत्व भूमि में 'धर्मलक्षण” शब्द मिलता हैँ वहाँ भाव 
अभाव से विमुक्त वस्तु को धमं॑लक्षण संगृहीत' कहा है । (दूसरे शब्दों में यह वस्तु तथता' धमंता है) । 


बसुबंधु ने तिस्वभाव-निर्देश न,मक एंक ग्रंथ लिखा है। जी. तिन्नी को नैपाल में मूल संस्कृत 
ग्रथ मिला था। इसका प्रक/शन विश्वभारती से हुआ हैँ। हम इस ग्रंथ का संक्षेप अन्यत्र दे रहे 
हैं। यहाँ हम धर्मपाल आदि भाचार्यों का मत दे रहे हें। 

स्वभाव तीन हें :--परिकल्पित, परतंत्र, परिनिष्पश्न। 
१. परिकल्पित स्वभाव 


स्थिरमति के अनुसार जिस जिस विकल्प से हम जिस जिस वस्तु का परिकल्प करते हूँ वह वह 

वस्तु परिकल्पित स्वभाव हूँ विकल्प्य वस्तु अनंत है । यह आध्यात्मिक और बाह्य हें यहातक कि 

बुद्धघमं भी विकल्प्य वस्तु है। जो वस्तु विकल्प का विषय है उसकी सत्ता का अभाव हैं: अतः 

हू विद्यमान नहीं है। भरत: बहु परिकल्पित स्वभाव हूँ! नंद के अनुसार अनंत अभूत परिकल्प 

या अभूत विकल्प हैं जो परिकल्पना करते हँ। उस उस विकल्प से विविध विकल्प्य वस्तु परिकल्पित 

होते हैं । अर्थात्‌ स्कंचआयतन-धातु आदि आत्म-धर्म के रूप में मिथ्या ग्रहीत होते हैं। इन्हें 
परिकल्पित स्वभाव कहते हें, यह स्वभाव परमार्थत: नहीं हैँ । 


धर्मपाल के अनुसार “विकल्प” बह विज्ञान हूँ जो परिकल्पना करता है! यह षष्ठ और सप्तम 
विज्ञान हूँ जो आत्मन्‌ और धर्म में अभिनिविष्ट हें! स्थिरमति के अनुसार यह आठों साख्व विज्ञान 
और उनके चैत्त हूँ। स्थिरमति कहने हैँ कि सब साख्रव विज्ञान परिकल्पना करते हैं क्योंकि उनका 
अभूत परिकल्प स्वभाव हैँ। इसके विपक्ष में ध्मंपाल कहते हे कि यह अययार्थ है कि सब साखव 
विज्ञान परिकल्पना करते हैं। यह सत्य है कि त्रैधातुक सर्व विज्ञान अभूत परिकल्प' कहलाते हैं। 
इनकी यह संज्ञा इसलियं है क्योंकि साल्नव विज्ञान तत्त्व का साक्षात्कार नहीं करता। सास्रव चित्त 
ग्राह्-प्राहक के रूप में अवभासित होता है, इससे यह परिणाम' सदा नहीं निकलता कि कुशल अथवा 
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भथवा अव्याकृत चित्त में ग्राह होता है और यह आत्मधर्म की परिकल्पना में समय है। बसस्‍्लुतः 
इस पक्ष में बोघिसत्व तथा यान हय के आयों को पृष्ठलब्ध ज्ञान (यह एक अनाख्रव ज्ञान है ) में ग्राह 
होगा क्‍योंकि यह शान ग्राह्मय-प्राहक के रूप में जवभासित होता हैँ। तथागत के उत्तर ज्ञान में भी 
ग्राह होगा क्योंकि बुद्धभूमि-सूत्र में कहा हैँ कि बुद्धज्ञान (आदर्श ज्ञान) काय, भूमि आदि विविध प्रति- 
बियों को अवभासित करता है। 


इसमें संदेह नहीं कि यह कहा गया है कि आलय विज्ञान का आलंबन परिकल्प के बीज हूं। 
कितु यह नहीं कहा गया हैँ कि यह विज्ञान केवल इनका ग्रहण करता है। 


सिद्धांत यह है कि कंवल दो विज्ञान--षष्ठ और संप्तम--परिकल्पना करते हैँ। कारिका में 
जो येन येन विकल्पेन'! उक्त है उसका कारण यह है कि विकल्प विविध हें। यह कौन कस्तु हैं 
जिनपर विकल्प का कारित्र होता हूँ? संग्रह के अनुसार यह वस्तु परतंत्र हैं। यह र्वमित्तभाग हें 
क्योंकि यह भाग विकल्पक का आलंबन प्रत्यय है। कितु प्रश्न है कि क्‍या प्ररिनिष्पन्न भी इस चित्त 
का विपय नहीं है ? हमारा उत्तर हूँ कि तत्व क्रथवा परिनिष्पन्न भिथ्यागराह्‌ का आहलें- 
बन विषय नहीं है। हाँ, हम यह कह सकते हूँ कि तत्त्व विकल्प्य वस्तु हे कितु तत्त्व पर विकल्प 
का कारित्र प्रत्यक्ष नहीं होता। 

परिकल्पित स्वभाव विकल्प का, मिथ्याग्राह का, तिवय हूँ किंतु यह आलंबन-प्रत्यय नहीं है। 
इसका कारण यह है कि यह “वस्तु सद्धमं नहीं हैं। 


परिकल्पित स्वभाव क्‍या है? इसमें और परतंत्र में क्या भेद हे? 


१. स्थिरमति के अनुसार अनादिकालिक अभूत वासना वश साख््रव चित्त-चंत्त द्वयाकार में 
उत्पन्न होता है। ग्राहक-ग्राह्म रूप में उत्पन्न होता है। यह दर्शनभाग और निम्मित्तभाग हें। मध्यांत 
का कहना हूँ कि यह दो 'लक्षण' परिकल्पित हें। यह कूम रोम के समान असद्वर्म हें। कितु इनका 
आश्रय अर्थात्‌ स्वसंवित्तिभाग प्रत्यय जनित हे। यह स्वभाव असद्‌ धर्म नहीं हैँ। इसे परतंत्र कहते 
हैँ क्योंकि यह अभूत-परिकल्प्य-प्रत्यय-जनित हैं। 


यह कैसे प्रतीति हो कि यह दो भाग असद्‌ धर्म हैं? आगम की शिक्षा हूँ कि अभूत परिकल्प्य 
परतंत्र है और दो ग्राह परिकल्पित हें। 

२. धमंपाल के अनुसार वासनाबल से चित्त-चैत्त दो भागों में परिणत होते हें। यह परिणत- 
भाग हेतु--प्रत्ययवश उत्पन्न होते हे और स्वमंवित्तिभाग के सदृश परतंत्र हें, कितु विकला सद्धम, अभाव, 
तादात्म्य, भेद, भाव-अभाव, भेदाभेद, न' भाव न अभाव, न! अभेद ने भेद इन मिथ्या संज्ञाओं का 
ग्रहण करता हैँ। इन विविध आकारों में दो भाग परिकल्पित कहलाते हें। 


वस्तुत: आगम कहता है कि प्रमाण मात्र, द्यमात्र (दो भाग) और इन दो भागों की 
विविधता परतंत्र हैं। आगम यह भी कहता है कि तथता को छोड़कर शेष चार धर्म परतंत्र में संगृ- 
हीत हें। 
यदि निमित्तमाग परतंत्र नहीं हैँ तो वह दो भाग जो बुद्ध के अनाख्रव पृष्ठलब्ध-ज्ञान हें परि- 
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कल्पित होंगे। यदि आप यह मानते हें कि मह दो भाग परिकल्पित हूँ तो उत्तर अनाख़व ज्ञान की 
उत्पत्ति बिना एक निमित्तमाग को आलंबन बनाये होती हैँ क्‍योंकि यदि एक निमित्तभाग इसका 
आलंबन होता तो यह आयं-मार्ग में पर्यापन्न न होता। 


यदि दो भाग परिकल्पित हे तो यह आलंबन' प्रत्यय नहीं हें क्योंकि परिकल्पित असदू धर्म 
है। दो भाग वासित नहीं कर सकते, बीजों का उत्पाद नहीं कर सकते । अतः उत्तर बीजों के दो 
भाग न होंगे। 


बीज निमित्त भाग में संगृहीत हे। अतः यह असदधर्म है। अतः बीज कैसे हेतु-प्रत्यय होंगे? 


यदि दो भाग, जो चित्त के अभ्यंतर हें और बीजों से उत्पन्न होते हें, परतंत्र नहीं हैं तो 
जिस स्वभाव को आए परतंत्र मानते हें अर्थात्‌ संवित्तिभाग जो इन दो भागों फा आश्रय हैं परतंत्र 
न होगा; क्योंकि कोई कारण नहीं हे कि यह परतंत्र हो जब दो भाग परतंत्र नहीं हें। 

अतः जो प्रत्ययजनित है वह परतंत्र है। 

२-परतन्त्र-स्वभाव 


'परतंत्र' प्रत्यय से उद्भूत विकल्प है। यह आदझुषा प्रतीत्य समुत्पन्न' से मिलती-जुलती है। 
जो हेतु प्रत्यय से उत्पन्न होता है वह परतंत्र हँ। एकमत से यह लक्षण केवल क्लिष्ट परतंत्र का हैं। 
वास्तव में अनाखव परतंत्र को विकल्प” नहीं कहते। एक दूसरा मत यह हूँ कि सब चित्त-चैत्त, 
चाहे सास्व हों या अनास्रव, विकल्प कहे गए हें। 


३-परिनिष्पस्त स्वभाव 


परिनिष्पन्न स्वभाव परतंत्र की परतंत्र से सदा रहितता हैं। यह अविकार स्वभाव हूँ। यह 
ग्राह्मम्राहत इन दो विकल्पों से विनिर्मुक्त होता है। इस स्वभाव की सदा प्राह्म-प्राहक भाव से 
अत्यन्त रहितता होती है। यह कल्पित स्वभाव की अत्यन्त शून्यता है। अतएवं यह परतंत्र से न अन्य 
है, और न अनन्य, यया अनित्यता अनित्य धर्मों से न अन्य है और न अनन्य। 


पुनः युआन च्वाँग कहते हैं कि परिनिष्पन्न धर्मों का वस्तुसतू, अविपरीत, निष्ठागत और परि- 
पूर्ण स्वभाव है। यह तयता से अर्थात्‌ सत्व-असत्व से पृथक्‌ शून्यता की अवस्था में वस्तुओं के स्वभाव 
से मिश्रित हैँ! अतः परिनिष्पन्न (तथता) परतंत्र से न अन्य हैं. न अनत्य। यदि यह इससे 
भिन्न होता तो तथता धर्मंबातु (परतंत्र) का वस्तुस्वमाव न होती। यदि यह इससे अभिन्न होता तो 
तथता न नित्य होती और न पूर्ण विशुद्ध। पुनः यह कैसे माना जाय कि परिनिष्पन्न स्वभाव और 
परतंत्र स्वभाव का न नानात्व हूँ और न एकत्व ? इसी प्रकार अनित्य, शून्य, अनात्म धर्म तथा अनि- 
त्यता, शून्‍्यता, नैरात्म्य न अन्य हें. न अनन्य! यदि अनित्यता संस्कारों से अन्य होती तो संस्कार 
अनित्य न होते; यदि अनन्य होती तो अनित्यता उनका सामान्य लक्षण न होती।. वस्तुतः घमता या 
तथता का धर्मों से ऐसा संबंध हे क्योंकि परमार्थ और संवृति अन्‍्योन्‍्याश्रित हैं। 


जबतक परिनिष्पन्न का प्रतिवेध, साक्षात्कार नहीं होता तबतक ययाभूत परतंत्र भाव को 
हम नहीं जान सकते। अन्य ज्ञान से परतंत्र का ग्रहण नहीं होता। 
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इन विचारों के अनुसार युआंन ध्वाँग चित्त क। इतिहास बताते हें। निस्संदेह सदा से चित्त- 
चैत्त अपने विविध आकारों में (भागों में) अपने को स्वतः जानते हें अर्थात्‌ परतंत्र जो अपने को 
जानता है सदा से स्वविज्ञान का विषय है। कितु चित्त-चत्त सदा पुद्गल-धर्मग्राह से सहगत होते हें, 
भतः बह प्रत्यय-जनित चित्तचत्तों के मिथ्या स्वभाव को यथार्थ में नहीं जानते। माया-मरीचि-र्व 
विषय-प्रतिबिब-प्रतिभास-प्रतिश्ृत्क+-उदकचंद्र-निमितवत्‌ उनका अस्तित्व नहीं है और एक प्रकार से रह 
भी | घतव्यूह में कहा हँ--/जबतक कोई तथता का दर्शन नहीं करता वह नहीं जानता कि धर्म और 
संस्कार मायादिवत्‌ वस्तुसत्‌ नहीं हैँ यद्यपि वह हेँ।” 

अतः यह सिद्ध होता हैँ कि स्वभावत्रय (लक्षणत्रय) का चित्त-चैत्त से व्यतिरेक नहीं है 
चित्त-चेत्त और उनके परिणाम (दर्शन और निम्मित्तमाग) का प्रत्ययों से उदभव होता है और इस- 
लिये मायाप्रतिबिबवत्‌ वह नहीं हे और एक प्रकार से मानो वह हें। इस प्रकार वह मूढ़ पुरुषों की 
प्रबंचना करते हें। यह सब परतन्त्र कहलाता है । 

मूढ़ परतंत्रों को मिथ्या ही आत्म-धर्मं अवधारित करते हेँ। खपुष्प के समान इस स्वभाव 
का परमार्थतः अस्तित्व नहीं हैं। यह परिकल्पित है। कितु वस्लुतः यह आत्म-धर्म जिन्हें एक मिथ्या 
संज्ञा परतंत्र पर आरोपित' करती हे शून्य हेँ। चित्त के परनाय स्वभाव को (विज्ञान और दो भाग) 
जो आत्म-धर्म की शूस्पता से प्रकाशित होता हैँ परिनिष्पन्न की संज्ञा दी जाती है। हम कहेंगे कि 
धर्मों का सदू-स्वभाव उनका विश्ुुद्ध छक्षणया विज्ञान शक्ति है जो प्रत्येक प्रकार के साक्षात्कार से 
शून्य है। इस स्वभाव का विपरीत भाव सर्वंगत धर्म (फेनोमनिज्स) हें भौर धर्मों का स्थूल 
झौर मिथ्य। आकार आत्म-धर्म॑ का प्रतिमास है । यह भी ध्यान में रखना चाहिए कि इस सब की 
समष्टि विशुद्ध विज्ञानायतन रहती है । 


इसके अनंतर युआन च्वाँग इस त्रिस्वभाववाद का प्रयोग आकाशादि असंस्कृत धर्म के संबंध 
में करते हे । वह कहते हूँ कि विज्ञान आकाशादि प्रभास के आकार में परिणत होता हैं, 
क्योंकि आकाश चित्त-निमित्त हूँ, इसलिये यह परतंत्र में संगृहीत होता हूँ । कितु सूढ़ 
इस निमित्त को द्वव्यसत्‌ कलपित करते हें। इस कल्पना में श्राकाश परिकल्पित हैं । अंततः द्रव्य 
आकाश को तथता का एक अपर नाम अवधारित करने से आकाश परिनिष्पन्न हूँ । इसी प्रकार युआन' 
च्वाँग सिद्ध करते हें कि अन्य असंस्कृत तथा रूप-वेदना-संज्ञा-संस्कार विज्ञान' यह पाँच संस्कृत धर्म- 
दृष्टि के अनुसार परिकल्पित, परतंत्र और तथता में संगृहीत हो सकते हैं । 
एक अंतिम प्रइन है कि वस्तु द्रव्यसत्‌ है या असत्‌। परिकल्पित स्वभाव केवल प्रशप्तिसत्‌ 
है क्योंकि यह मिथ्या रुचि से व्यवस्थित होता हूँ । परतंत्र प्रश्ञप्ति और वस्तुसत्‌ अर है। पिण्ड, 
समुदाय, (संचय, सामग्री) यथा घटादि, प्रज्ञप्ति हे । चित्त-चेत्त-हप _अत्यय जनित हैं । अतः वह 
वस्तुसत्‌ हें। परिनिष्पन्न केवल द्रव्यसत्‌ है क्योंकि यह प्रत्ययाधीन नहीं हे । े 

कितु यह तीन' स्वभाव भिन्न नहीं हे क्‍योंकि परिनिष्पन्न परतत्र का दवव्यसत्‌ स्वभाव हू ओर 
परिकह्पित का परतंत्र से व्यतिरेक नहीं हैँ। कितु यद्यपि यह एक दृष्टि से भिन्न नहीं हूँ तथापि दुसरी 
दृष्टि से यह अभिन्न नहीं है क्योंकि मिध्याग्रह, प्रत्ययोदुभव और द्रव्यसत्‌-स्वभाव भिन्न है। 


यह विचार शंकर के वेदांतमत के अत्यंत समीप है। युआन च्वांग इस खतरे को समझते ह। 
माध्यमिकों के प्रतिवाद करने पर वह इस प्रइन का विचार करते हें कि यदि तीन स्वभाव हैं तो 
३८३ 


संपुर्णानंद अभिनंदन प्रंथ 


भगवत्‌ की यह शिक्षा क्‍यों है कि सब धम निःस्वभाव हें। दूसरे शक्दों में यदि धर्म के तीन आकार 
हैं तो भगवत्‌ का यह उपदेश क्‍यों है कि वह शून्य और निःस्वभाव हें। यह प्ररन बड़े महत्व का है। 
यह देखना है कि युआन-च्वॉग कैसे नागार्जुन की शून्यता का त्याग कर वस्तुओं की विज्ञान-सत्ता को 
व्यवस्थित करते हूँ। 


उनका उत्तर यह हूँ कि इन तीन स्वभावों में से प्रत्येक अपने आकार में निःस्वभाव है। 
त्रिविध स्वभाव की त्रिविध निःस्वभावता है। इस अभिसंधि से भगवंत्‌ ने सब धर्मों की निःस्वभावता 
की देशना की है। 


परिकल्पित निःस्वभाव है क्‍योंकि इसका यही लक्षण हैँ (लक्षणेन) । परतंत्र की निःस्वभावता 
इसलिये हूँ क्योंकि इसका स्वयंभाव नहीं हे। परिनिष्पन्न की निःस्वभावता इसलिये है क्‍योंकि यह 
परिकल्पित आत्म-धम्म से शून्य है। परिनिष्पन्न धर्मपरमार्थ है। यह भूततथता हूँ। यह विजप्तिमात्रता 
हैँ । 

यह तीन निःस्वभावता ऋरमश: लक्षण नि:स्वभावता, उत्पत्ति निःस्वभावता, परमार्थ निःस्वभावता हे। 


शून्यता की गंभीरता से संसार विज्ञानोदधि के तल पर उठता है। यदि बुद्ध ने कहा है कि 
सर्व धर्म निःस्वभाव हें तो इसका यह अर्थ नहीं हँ कि उनमें स्वभाव का परमार्थतः अभाष है ।यह बुद्ध- 
बचन नीतार्थ नहीं हूँ । परतंत्र और परिनिष्पश्न असत्‌ नहीं हू। कितु मूढ़पुरुष विपर्यासवश उनमें आत्म-धर्म 
का अध्यारोप करते हैं। वह विपरीत भाव से उनका द्रव्यसत्‌ आत्म-धर्मं के रूप में ग्रहण करते हें। 
यह परिकल्पित स्वभाव है। इन ग्राहों की व्यावृत्ति के लिये भगवत्‌ सामान्यतः कहते हँ कि जो सत्‌ 
है (दूसरा-तीसरा स्वभाव) और जो असत्‌ हूँ (प्रथम स्वभाव) दोनो निःस्वभाव हें। यदि परिकल्पित 
लक्षणतः निःस्वभाव हूँ तो परतंत्र ऐसा नहीं हं। परतंत्र उत्पति-निःस्वभाव हैँ । इसका अर्थ यह 
है कि मायावत्‌ यह हेतु-प्रत्यय-बश उत्पन्न होता हैँ और यह परतंत्र हँ । यह स्वयंस्वभाव नहीं हे 
जैसा विपर्यासबश ग्राह होता हे। अतः हम एक प्रकार से कह सकते हे कि यह निःस्वभाव हैं, 
कितु वस्तुत: यह सस्वभाव हूँ । 


परिनिष्पन्न का विशेष रूप से विचार करना हैँ ।इसे भी हम उपचार से इस अर्थ में निःस्वभाव 
कह सकते हैं कि इसका स्वभाव परिकल्पित आत्मधर्म से परमार्थत: शून्य है। वस्तुतः स्वभाव' का 
इसमें अभाव नहीं हूँ । यथा यद्यपि महाकाश सब रूपों को आवृत करता है और उनका प्रतिवेध करता 
हैं तथापि रूपों को निःस्वमावता को प्रकट करता हैं, उसी प्रकार परमार्थ शून्यता से, आत्म-धर्म की 
निःस्वभावता से, प्रकट होता हें और निःस्वभाव कहला सकता है। कितु यह कम परमार्थ नहीं है । 
अत: धर्मों की शून्यता का वचन नीतार्थ नहीं है। विज्ञप्तिमात्रता परमार्थ हैँ । 


उत्कट विद्वान-सफल मंत्री 
रजेंद्रप्रसाद 


डा० संपूर्णानंद जी भारत के उन सपूतों में हँ जिन्होंने उसकी सेवा केवल राजनीतिक क्षेत्र 
में ही नहीं की हँ पर उसके साहित्यिक उत्थान में भी कम काम नहीं किया हैं। आप गांधी जी के 
असहयोग आंदोलन में जोरों से शरीक हुए पर आपने ऐसा करते समय अपनी पुस्तकों को अलमारियों 
में बंद नहीं कर दिया और असहयोग आंदोलन में सक्रिय भाग छेते हुए कई ग्रंथ देश को और 
विशेषकर  हिंदी-संस।र को मेंट किए। इनमें कई तो अपने विषय के हिंदी में प्राय: प्रथम ही 
ग्रंथ थे और सभी एक जगह रखते हैं, जो प्रामाणिक ग्रंथों को ही मिल सकती हँँ। जब-जब जरूरत 
पड़ी आपने जेल यात्रा को और समय आने पर मंत्रीपद को योग्यतापूर्वक सुशोभित कर रहे हें। 
आप उन लोगों में है जिन्होंने भारतवर्ष में एक नए युग के निर्माण में भाग लिया हूँ, स्वराज्य 
प्राप्ति में सहायक हुए हे और स्वतंत्र भारत की नया चतुरतापूर्वक खेकर भंँवरों से सुरक्षित रखने 
के प्रयत्न में व्यस्त हैं । आप जैसे उत्कट विद्वान हैं वैसे ही सफल मंत्री और शासक भो हें। 
भारत को ऐसे सपूत्तों की जरूरत है और ईश्वर उनको बहुत दिनों तक उसकी सेवा करने का अवसर 
दे, यही मेरी प्रार्थना है । 


दर्शन-न्ञान के संग्रही 
भ्रवान्‌ दस 


मुझे निश्वयता नहीं, क्योंकि वाद्धंक्य के कारण स्मृतिशक्ति मंद हो गई हूँ, पर प्रायः १९२०- 
२१ के आसपास श्री संपूर्णानंद जी से जान-पहिचान आरंभ हुई। जब तत्कालीन ब्रिटिश गवर्नमेंट 
ने सत्याग्रहियों की धर-पकड़ आरंभ की, तब आपने जेल के बाहर रहकर (स्यात्‌ मेरे ही परामर्श 
से जो मेंने काशी के सेंट्रल जेल के भीतर से 'तिकड़म्‌' द्वारा इससे कहला भेजा था) सत्याग्रहियों 
का व्यूहून समूहन बहुत कुशलता से किया और स्थानीय अधिकारियों को चक्कर में डालतें 
रहे। स्थानीय हरिदरंद्र स्कूल में (जों अब कारुज हो गया है) आप अध्यापक रहे, बीकानेर आदि 
रियासतों में भी काम किया, फिर काशी विद्यापीठ में अध्यापक रहे, स्थात्‌ अब भी वहाँ के अवकाश- 
प्राप्त अध्यापकों की सूची में आपका नाम पड़ा है, और उस संस्था की निरीक्षक सभा और प्रबंध 
कारिणी समिति के प्रमुख सदस्य हें। यद्यपि विद्यार्थी अवस्था में आपने सायंस अर्थात्‌ पाइचात्य नवीन 
विज्ञान का वियय पढ़ा, पर इधर बीस वर्षों में, विशेषकर कारावास में जब-जब आपका दीर्घकालीन 
निवास हुआ, उन दिनों में, संस्कृत भाषा के और दर्शनादि ग्रंथों के ज्ञान का बहुत अच्छा संग्रह 
किया। एकबार इन्होंने मुझसे कहा कि पातंजल योगसूत्रों को डेढ़ सी बार कारावास में पढ़ गया। 
बंदोगृह के बाहर, सब प्रकार की सुविधाओं में रहकर, और पुस्तकों का व्यसनी होकर भी, में इतनी 
बार उन सूत्रों की उद्धरणी नहीं कर सका हूँ, यद्यपि सूत्र और व्यासभाष्य का छब्दानुक्रमिणक 
कोष बनाया और छपाया जिस के लिये अवश्य ही बहुत बार उनके पन्नों को उलट-पुलट करना पड़ा । 
संपूर्णानंद जी ने बहुत से ग्रंथ, छोटे भी, मोटे भी, बहुत विषय के, ऐतिहासिक, वेद संबंधी, गणेशा- 
दिदेवता विषयक, समाज शास्त्र विषयक, दाशंनिक, आदि लिखे हें, जिनके लिये आपको 'मंगलाप्रसाद 
पारितोषिक' मिला हैं। पर, जब से आप संयुक्त प्रांत में शिक्षामंत्री हुए हें तब से मुझे जो आशा 
इनसे थी वह अबतक पूरी नहीं हुई हूं, भर्थात्‌ शिक्षा के प्रकार में नितांत आवश्यक सुधार की। 
इस विषय पर में कईबार अंग्रेजी-हिंदी दैनिकों में लिख चुका हूँ, और यदि में भूलता नहीं हूँ 
तो इनको भी निजी पत्र लिखा हें। उद्देश्य मेरा यह है कि प्रत्येक विद्यार्थी के सहजात स्वभाव, स्व- 
घ्॒मे के अनुकूल (जिसका निर्णय निरचय विशेषज्ञों द्वारा किया जाना चाहिए) जीविका के उपार्जन 
की उपधोगी शिक्षा देना चाहिए। अब ब्रिटेन, अमेरिका, विशेषकर रशिया और जापान में, इस ओर 
ध्यान दिया जाता है। ब्रिठेन में प्रत्येक विद्यापीठ तथा बड़ी पाठशाला में 'कैरियर्‌-मास्टर' नियुक्त 
हैं, जो साइकालोजी” अध्यात्म-विद्या, मनो-विज्ञान के विशेषज्ञ हें और जिनका कार्य यही हैँ कि 
प्रत्येक विद्यार्थी की चित्त-बूत्तियों की विविध प्रकार से परीक्षा करके निर्णय कर दें कि इसको इस 
प्रकार के व्यवसाय के लिये प्राकृतिक अभिरुचि और योग्यता, और उसीके लिये सुसज्ज करनेवाली 
शिक्षा इसको दी जाय। जिस दिन' काश्ञी विद्यापीठ का उद्घाटन, माघ संबत्‌ १९७७ में महात्मा 
गाँधीजी ने किया, उस दिन भी मेंने अपने भाषण में एकत्र भहान्‌ जनसमूह का ध्यान इस ओर 
दिलाया था और प्रसिद्ध दोहा पढ़ा था---कला बहत्तर पृरुष की, वामे दो सर्दार, एक जीव की 
जीविका, एक जीव उद्घधार“--अब भी आझा करता हूँ कि संप्रूर्णानंद जी इस ओर ध्यान देंगे। 
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श्री सपुर्णानंद जी से मेरा प्रथम परिचय काशी में हुआ जब में विद्यापीठ में अध्यापन का 
कार्य करता था। यह सन्‌ १९२१ की बात हैँ। उस समय संपूर्णानंद जी ज्ञानमंडछ के प्रकाशन 
विभाग में काम करते थे। इसके पूर्व वह डेली कालेज इंदौर में थे और में फंजाबाद में वकाऊूत 
क्रता था। असहयोग आंदोलन के कारण हम लोगों ने अपना अपना काम छोड़ दिया था । श्री जवाहर 
लाल नेहरू के कहने पर मेने अपनी सेवाएँ काशी विद्यापी5 को अपित कीं । संपूर्णानंद जी काशी के 
ही रहनेदाले हैं और स्वर्गीय श्री शिवश्रसाद जी गुप्त के कहने पर वह ज्ञानमंडल मे समिलित हो गए । 
गुप्त जी हिंदी के अनन्थ भकक्‍त थे और उन्होंने हिंदी में पुस्तकें प्रकाशित करने को एक विस्तृत योजना 
तैयार की थी। इसीमें सहयोग देने के लिये उन्होंने संपृर्णानंद जी को आमंत्रित किया। संपूर्णानंद 
को पठन-पाठन का बहुत पहले से शौक था। उस समय भी उनकी दो-एक पुस्तक प्रकाशित हो 
चुकी थीं। हम लोगों की प्रेरणा मुख्यतः राजनीतिक थी कितु विद्या-व्यसनी होने के कारण हम दोनों 
की इच्छा यह थी कि राजनीतिक कार्य करते हुए कोई एंधा काम भी करें जिससे पढ़ना- 
लिखना छूट न' जाय । यों तो मुझे कदना कार्य-क्षेत्र फंजाबाद को ही चुनना चाहिए था पर वहाँ 
इस प्रक/र की कोई सुविधा ने थी । इस कारण जब जवाहरलछालजी ने काशो विद्यापोठ जाने को 
कहा और मेरे मित्र श्री शिवपश्रसाद जी ने निमंत्रण भेजा तो मुझे अपना निर्णय करने में अधिक 
समय नहीं छगा। मेरा आकर्षण राजनीति और पढ़ने-लिखने की ओर विद्यार्थीकाल से ही रहा 
है। संपूर्णानंद जी अध्यापक और लेखक दोनों थे। उन्होंने प्रकाशन के काम में सहयोग देना तुरत 
स्वीकार कर लिया। ज्ञानमंडल के काम के साथ साथ वह राजनीति के काम में भी काफी समथ देते 
थे। वह स्थानीय काँग्रेस कमेटी के पदाधिकारी और एक प्रभावशील व्यक्ति थे। काशी के लिये पें 
नया था। मेरा बहुत थोड़े लोगों से परिचय था। विद्यापीठ में रहनेवाले सभी अध्यापकों से बहुत 
जल्द घनिष्ठता हो गई क्योंकि में भी उनके साथ रहता था कितु वह सब मेरी ही तरह काशी 
केन थे। काँग्रेस के कार्य में हम सब योग देते थे कितु कमेटियों में नहीं रहते थे। विद्यापीढ के 
हित में भी हमने यही उचित समझा कि कृमेटियों से अलग रहें। कमेटियों में रहने से इसका भय 
था कि हम छोग भी कहीं किसी दलबंदी में न' पड़ जायें और यदि ऐसा होता तो उससे विद्यापी5ठ 
को क्षति पहुँचती। विद्यापीठ को सब की सहायता अपेक्षित थी। स्थानीय काँग्रेस कमेटी से संबंध 
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न रखने के कारण मेरा संपूर्णानंद जी से परिचय बहुत सामान्य था। मिलने-जुलने के अवसर बहुत 
कम मिलते थे। कितु जब वह विद्यापीठ के अध्यापक हो गए तब परिचय धीरे धीरे बढ़ने लूगा। 
कितु तिसपर भी घनिष्ठता न हो पाई। विद्यापीठ के काम के घंटों में हम लोग अपने अपने काम में 
लगे रहते थे। अध्यापन के अतिरिक्‍त विद्यापीठ के जीवन में भाग लेने का उनको कम अवकाषश 
मिलता था। कदाचित्‌ यही कारण रहा हो। कितु मेरा ऐसा विचार हूँ कि इससे भी कुछ गंभीर 
कारण हूँ जिससे हम लोगों में बहुत दिनोंतक ज्यादा परिचय न हो पाया। में स्वभाव से संकोची हूँ। 
जिनके साथ रहना होता हे उनसे बहुत जल्द घनिष्ठता हो जाती हूँ अथवा जो मुझ्षसे परिचय बढ़ाना 
जाहते हे उनसे भी अच्छा परिचय बहुत जल्द हो जाता है। यह मित्रता अनायास या संयोगवश 
'हो जाती है कितु इसके लिये में प्रयत्नशील नहीं होता। इसमें कोई अहंमन्यता का भाव नहीं है; 
यह स्वभाव का संकोच मात्र हूँ। हि 


मेरा ऐसा अनुमान है कि संपूर्णानंद जी का भी बहुत कुछ यही हाल हूँ। उनकी मित्र-मंडली 
छोटी है कितु उसके साथ उनकी घनिष्ठता बहुत हूं। उस मंडली के बाहर वह अधिकतर शिष्टा- 
चार ही बरतते हें। क॒दाचित्‌ वह मेरी अपेक्षा अधिक संकोची हेँ। खैर! जो क्रारण रहा हो हम 
लोगों का यह संकोच बहुत दिनोंतक बना रहा। जब सन्‌ १९३४ में सोशलिस्ट पार्टी की स्थापना 
हुई और उसके बाद कुछ दिनों के लिये केंद्रीय कार्याक्य बनारस आया तब हम लोगों में घनिष्ठता 
बढ़ी । 


श्री संपूर्णानंद जी विद्याव्यसनी हें। कई शास्त्र के विद्वान हैं। लिखते भी तेज हें। बोलते 
भी तेज हूँ। कमेटियों में बंठे हुए भी कभी कभी लेख लिख डालते हूँ । मेरे लिये तो यह काम सर्वथा 
असंभव ह। फिर उनकी कई रचनाएँ प्रकाशित हो चुको हें और आज भी यह काम बंद नहीं 
हुआ है। मंत्रियों में सब से अधिक विभाग उन्हीं के सुधुर्द हँ पर उनका क्राम कभी पिछड़ता नहीं 
और साथ साथ वह अपना पढ़ना-लिखना "भी जारी रखते हे। हिंदी भाषा पर उनका अच्छा अधिकार 
है। चिद्रिठास इसका उत्कृष्ट प्रमाण हैं। आयों के आदिम निवास-स्थानपर उनका जो ग्रंथ निकला 
है वह उनके चितन और विद्वत्ता का परिचायक हैँ। हमारी पीढ़ी के जो लोग राजनीतिक क्षेत्र में 
है उनमें वह सब से अधिक विद्वान्‌ हैं। इतिहास, दर्शन, राजशास्त्र, विज्ञान, ज्यौतिष, समाजशास्त्र 
और साहित्य का अच्छा अध्ययन' हं। छोगों को यह जानकर आश्चर्य होगा कि उनकी चित्र-कला 
में भी अभिरुचि है। चित्रों का संग्रह करने का बड़ा शौक है। वह पत्रकार भी रह चुके हैं। ज्ञान- 
मंडल से कुछ दिनोंतक अंग्रेजी का एक पत्र निकलता था। उसका संपूर्णानंद जी संपादन करते थे। 
कुछ दिनों तक काशी से समाजवादी दल की ओर से हिंदी का एक साप्ताहिक सन्‌ १९३५ में 
निकला था। उसका भी संपादन वही करते थे। 


उनके विचारों के संबंध में निश्चित रूप से कुछ कहना कठिन है। वह आधुनिक भी हैं 

प्राचीन भी हे । एक दिक्‌ देखें तो मालूम होगा कि वह नवीन से नवीन हें। दूसरी ओर उनके 

आचार-विचारपर प्राचीनता की गहरी छाप हं। यह छाप कभी इतनी गहरी होती हूँ कि उसका | 

आधुनिक विचार-धारा से तीब् विरोध पाया जाता हूँ। यह ठीक हैँ कि अतीत के गरम से बतेमान 

का जन्म होता हूँ। पुनः अतीत और वतंमान का नेरंतयंं हें। यह हम नहीं कह सकते कि यहाँ 

अतीत का अंत होता है, यहाँ से वर्तमान का आरंभ होता हूँ। इसलिये असामंजस्थ का होना स्वा- 
हम 
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मत हे विशेषकर उन लोगों के लिये जिनकी आरंभिक दिक्षा-दीक्षा पुराने युग में हुई हो। 
किंतु दे जी में प्राचीन अनुष्ठान और पद्धति के प्रति आकर्षण बहुत ज्यादा है। जब किश्ती 
व्यव्ति कक विचार बदलने लगते हैं तो पहला प्रहार पुरानी रीति और पद्धतिपर होता है । कितु 
संपूर्णानंद जी यथासंभव पुरानी पद्धति की रक्षा करते हुए नए विचार स्वीकार करते हें। कदाचित्‌ 
इसका यह कारण हे कि वह वाल्यावस्था से ही ऐसी परिस्थितियों में रहे हैं जिनमें रस्म-रिवाज 
और अनुष्ठानों का प्राधान्य रहा है। जिस कुल में किसी संप्रदाय विद्येष की पद्धति प्रचलित हे उसके 
सदस्यों पर इस प्रकार का प्रभाव विशेष रूप से पड़ता हँ। संपूर्णादंद जी से जब किसी विषय पर 
बातचीत कीजिए तो वह प्रायः आधुनिक दीख पड़ते हें कितु जब उनकी पूजा-पद्धति और अनुष्ठानों 
के प्रति अगाध प्रेम की ओर ध्यान दीजिए तो कुछ विचित्र-सा मालूम पड़ता हूँ। 


विचारों में मतभेद होते हुए भी उनका सामाजिक संबंध अपने पुराने साथियों के साथ 
आज भी वैसा ही हैँ। यह उनके बड़प्पन का सूचक हैँ। आज भी जब कभो जथप्रकाश जी आदि 
समाजवादी नेता लखनऊ आते हे तो वह उनको अपने धरपर भोजन के लिये निमंत्रित अवश्य करते 
हैँ। उन्होंने सार्वजनिक रूप से यह स्वीकार भो किया हैँ कि समाजवादियों की सी मित्र-मंडली उन्हें 
कभी नहीं मिली। मेरे ऊपर उनकी विशेष क्रपा रहती हैँ। शिक्षा-पंबंधी कई कप्रेटियों का भध्यक्ष 
बनाकर उन्होंने मुझे प्रचलित शिक्षा-पद्धतियों में सुधार का प्रस्ताव करने का अवसर दिया हे। 


वह आदशंवादी हें। उनमें नेतिकता, दृढ़ता और स्वाभिमान हूँ। उनमें कार्य करने की 
अद्भुत क्षमता है। शरीर-संपत्ति भी अच्छी हें। उनको गठिए का रोग अवश्य लग गया हे जो 
उन्हें कभी-कभी परेशान करता हैं। मेंने कभी पढ़ा था कि बड़े आदमियों को यह रोग होता हूँ। 
बड़े आदमी से आशय धनी व्यक्ति से नहीं हे। वास्तव में समाज में उनका ऊँचा दर्जा हें। कितु 
आजकल की राजनीति के वह योग्य नहीं हें। में तो इसे गृण ही समझता हूँ। उन्होंने अपने लिये 
कभी किप्ती से वोट नहीं माँगा। वह भाषण और लेख द्वारा विचारों का प्रसार कर सकते हें कितु 
किसी दल विशेष का संगठन नहीं कर सकते। यह कला उन्होंने नहीं सीखी। शायद सीख भी नहीं 
सकते। उनके पीछे चलनेवाले बहुत थोड़े ही लोग होंगे। अपनी योग्यता के कारण ही बह सचिव- 
पद को सुशोभित करते हें। यदि वह सचिव न भी रहें तब भी अपनी विद्वत्ता के कारण उनका 
आदर होगा। उनको यह विश्वास हूं कि चाहे राज्नीति में रहें या न रहें साहित्य की तो सेवा 
वह कर ही सकेंगे। जिसने केवल सरस्वती की उपासना की हूँ उसको घन और शक्ति की अपेक्षा 
मान अधिक चाहिए। क्रितु जो समाज का स्वरूप बदलना चाहता हूँ उसको राज्य-शक्ति अवश्य 
चाहिए। संपूर्णानंद जी राजनीतिक और साहित्यिक दोनों हूँ'। इसलिये उनको दो प्रक/र की एबणाएँ 
है। राजशक्ति की एबणा का संतर्पषण वह सरस्वती के प्रताप से ही कर सकते हें अन्यथा उसके लिये 
बहुत कम अवसर है। दूसरी एषणा का संतर्पण उनके लिये बहुत सुलभ हूँ। 


उन्होंने अपने जीवन के ६० वर्ष पूरे कर लिये हें। इस शुभ अवसरपर उनके सभी मित्र उनको 
बधाई देते हें और यह शुभ कामना करते हें कि वह चिरायु हों और सदा समाज-सेव। में रत रहें। 


कठोर आवरण में कोमल हृदय 
कैलासनाथ काटजू 


श्री संपूर्णानंद जी की एकसठवीं वर्षगाँठ के इस शुभ अवस'रपर उनका प्रेमपूर्ण अभिनंदन 
करना में अपना भ्ौरवपूर्ण अधिकार समझता हूँ। उनसे मेरा निकट परिचय सन्‌ १९३७ में हुआ। 
उसके पूवे, काँग्रेस का अपेक्षाकुंत एक नंगण्य कार्यकर्ता होने के कारण मंने उन्हें भव और जादर के 
साथ दूर॑ से ही देखा था। हम सभी लोग उन्हें स्वतंत्रता-संग्राम का एक वीर सेनानी मानते थे। 
परंतु ऐसा प्रतीत होता था कि काशी के अपने जत्यंत निकट के परिचितों के अतिरिक्त अन्य किसी 
के साथ वे घनिष्ठ परिचय करना नहीं चाहते थे! यही नहीं, इससे वे बचते थे। और फिर, उनका 
और मेरा रास्ता अलग-अलग रह चुका था। अध्यापक होने के कॉरण वे अपने विद्यार्थियों के लिये 
सियम' निर्धारित करने तथा अपने विषय का इस रूप में प्रतिपादन करने के अभ्यस्त थे जिसमें तक 
के लिये स्थान नहीं था। युकतप्रांत के एक कांग्रेसी नेता के रूप में सभी लोग उनका आदर तथा 
उनके आदेश को पालन करते थे। उधर में कचहरियों में काम' करने का अभ्यासी ठहरा, जहाँ कोई 
भी बात स्वयंसिद्ध नहीं मानी जाती, जहाँ प्रत्येक बात की छानबीन बड़ी बारीकी से की जाती है 
और जहाँ अंग्रेजी की इस कहावत की सत्यता प्रायः प्रमाणित होती हैँ कि सभी चमकदार वस्तुएँ 
सोना नहीं होतीं! जिसके कारण केवल चमकदार और नकली मार के व्यापारियों को निराश ही होना 
पड़ता है। कचहरियाँ और कुछ नहीं तो कम से कम विनय की शिक्षा देती है और कुतक और 
विरोध दोनों को सहन करने का अभ्यास कराती हूँ। कहते हूँ कि वकील को तकं और वादविवाद 
में रस आता हँ। जो कुछ हो, परंतु इतना अवश्य हँ कि वह एक अच्छा श्रोता होता है, या उसे 
ऐसा होना चाहिए; अपनी त्रुटियों के सुधार से उसकी कोई क्षति नहीं होती, न उसका आत्मसंमान 
ही कम होता हैं। 


युक्तप्रांत के प्रथम काँग्रेसी मंत्रिमंडल में हम और संपूर्णानंद जी एक साथ पड़ गए थे। 
और तभी मुझे विदित हुआ कि वे कठोर बाह्य आवरण के भीतर अपना कितना कोमल और शुद्ध 
हृदय यत्लपूर्वंक सावधानी से छिपाए रहते थे। उनकी बौद्धिक प्रतिभा, मानसिक दृढ़ता तथा तीत्र 
तकंशक्ति का परिचय भी मुझे उसी समय मिला। जैसा मेने अन्यत्र कहा हूँ, युकतप्रांत का १९३७- 
३९ का छोटा सः मंत्रिमंडल सचमुच एक भाईयों के दल की तरह काम करता था (उसमें एक 
बहिन भी थीं) और हम लोगों में जेसी आत्मीयता, गहरा स्नेह तथा सार्वजनिक हित के लिये एक 
होकर काम करने की भावना थो वैसा मेने आजतक अन्यत्र कहीं नहीं देखा। उस दल में संपूर्णानंद 
जी का स्थान सब से प्रमुख था। हम लोगों ने प्रांत को शिक्षा का संपूर्ण भार उनके ऊपर छोड़ 
दिशा था और हम सब को पूरा पूरा विश्वास था कि वे इस उत्तरदायित्व का भली-भाँति निर्वाह 
करेंगे और अपने कार्यों के भारतव्यापी प्रकाश द्वारा युक्‍तत्रांत की सरकार तथा जनता के गौरव 


कठोर आवरण में कोमल हृदय 


और कीति बढ़ाएँगे। मारंभ से ही ऐसा विदित होता था कि प्रांत की शिक्षा के भावी रूप का 
पूरा-पूरा चित्र उनके मत में था, और यद्यपि उस समय से आजतक बीच में सात वर्षों का व्यवधान 
पड़ा तथापि अटल निश्चय और पूरे बल के साथ अपनी योजताओं को कार्यान्वित करने में तत्पर 
रहे है। में स्वयं कोई शिक्षाशास्त्री नहीं हूँ, परंतु विज्येषज्ष न होनेपर भी इतना समझ सकता हे 
कि उन्होंने कैसे जद्भुत कार्य किए हूँ और दृढ़तापूर्वक कैसा भव्य निर्माण फर रहे हैं । 


| मेरा और उनका परिचय यहीं समाप्त नहीं होता। जीक्न' में मेरा प्रथम वास्तविक अवकाश 
नवंबर १९४० का व्यक्तिगत सत्याग्रह आंदोलन आरंभ होने के थोड़े ही समय बाद फतहगढ़ जेल 
में आरंभ हुआ। किसी कारणवश तत्कालीन सरकार ने युक्‍तप्रांत के मंत्रियों को पृथक रखने का 
निशचय किया और कुछ ही दिनों के भीतर हम लोगों में से तीन--संपूर्णानंद जो, हाफिज मुहम्मद 
इब्राहीम और में--उस प्राचीन तथा पुराने ढंग के बने हुए जेंल के एक छोटे से बैरक में डाल दिए गए । 
भब हमारा दल पूरा होने में केवल हमार प्रिय मित्र रफी अहमद किदवई की कमी थी दितकी हम 
कई सप्ताह तक प्रतीक्षा करते रहे; परंतु वे नहीं आए और उनके स्थानपर बहुत समय के बाद 
एटा भदालत के मेरे एक प्रिय मित्र बाबूराम वर्मा आए। यह मेरा दुर्भाग्य था कि में केवल तीन 
मास से कुछ ही अधिक फतहगढ़ में रहने पाया; बहुत बीमार हो जाने के कारण में इलाहाबाद 
भेज दिया गया। कितु जब कभी में इन तीन महीनों की सुधि करता हूं तब ऐसा अनुभव होता हूं 
कि यह मेरे जीवन का सब से अधिक साथंक और महत्वपूर्ण समव था। उसके पहले में संसार 
को केवछ कचहरी की खिड़कियों से ही देखा करता था, और मेरा अधिकांश ज्ञानसंग्रह कानून के 
ग्रंथों में से ही हुआ था। कानून की पुस्तकों में आध्यात्मिक विषय की चर्चा नहीं रहती। परंतु 
फतहगढ़ में, संपूर्णानंद जी के प्रेम तथा प्रेरणापूर्ण मार्गप्रदर्शन से मेरे लिये अध्यात्म-लोक का भी द्वार 
खुल गया। मैने कुछ हिंदी साहित्य का अध्ययन किया, अनेक धार्मिक ग्रंथ पढ़े और संपूर्णानंद जी 
के धाथ मेरे जो वादविवाद हुए उनका मेरे हृदयपर स्थायी प्रभाव पड़ा। उस समय भेने निकट से उनकी 
विद्वता, जीवन' के प्रति उनका दा्निक दृष्टिकोण और सद से बढ़कर उनके जीवन की पवित्रता 
देखी। जैसा भें कह चुका हूं, में तो वहाँ से चला आया परंतु गुरु की छाप अमिट हो गई। उन्होंने 
निरिचित रूप से मेरी दृष्टि दूसरी दिशा में फेर दी। उसके बाद फिर हमलोग अलग हो गए। 
सन्‌ “४२ के आंदोलन में उतके साथ रहने की बहुत इच्छा थी, परंतु वह संभव नहीं हुआ । वे बना- 
रस जेल में थे और में प्रयाग के निकट नैनी जेल में था। सन्‌ “४६ में जब युक्‍तप्रांत का नया 
मंत्रिमंडल बना तब फिर हमारा निकट का साथ हुआ। पर ने जाने क्यो, इसवार कुछ अभाव 
सा अनुभव होता था। वह पुराना आकर्षण लुप्त हो गया भा, और यद्यपि हसमें कुछ भी संदेह 
नहीं कि हमलोग खूब मिलजुल कर सुचारु रूप से कार्य कर रहे थे, पर न जाने कौनसी वस्तु 
खो सी गई थी। मेरा स्वास्थ्य भो अच्छा नहीं था और में कई प्रकार की योजताएँ बनाने में संखप्न 
था, जो संपूर्णानंद जी के मन में उतनी नहीं जमतीं थीं। में तीन मास के लिये अमेरिका गया भौर 
दो वर्ष से कुछ अधिक समय से युकतप्रांत से बिलकुछ बाहर हा रहा हूँ। पर उनके साथ जुड़ी हुई 
मेरी मित्रता शेष जीवन भर बनी रहेगी। हममें से जो छोग उतकी वास्तविक योग्यता, उनके विशुद्ध 
चरित्र और सर्वोपरि उनके हृदय की स्वाभाविक कोमलता को जानते हूं वे सदा उन्हें अपने हृदय 
में रखेंगे और मझे तो फतहगढ़ के वे तीन महीने कभी न भूलेंगे। उस समय उन्होने मेरे लि जो 
कुछ किया उससे में उनसे कभी उऋण नहीं हो सकता केवल इस जीवन में नहों, बल्कि जन्मातरमें भी। 

ऐु।क्‍ 


श्री संपर्णानंद जी--कुछ संस्मरण 
श्रीप्रकाश 


श्री संपूर्णातंद जी से मेरी पहली मुलाकात सन्‌ १९२० में हुई थी। श्री शिवप्रसाद गुप्त 


जी का परिचय पत्र लेकर वे मुझ से मिलने आए थे। उस समय वे बीकानेर रियासत में अध्यापक 
थे। महात्मा गांधी जी के आयोजन की ध्वनि' उनके पास पहुँच चुकी थी। देश के राजनीतिक 
गगन में नए सूर्य का उदय हो रहा था। सब के हृदयों में नई आशाएँ कललोल कर रही थीं । 
कोई आइचय नहीं कि संपुर्णानंद जी का भी विचार हुआ कि अवघर चला जाय। इस नए प्रवाह 
में अपने को भी बहा दिया जाय, आशंकित और आकांक्षित घटनाओं में कुछ भाग लिया जाय। पर 
साहसी से साहसी गृहस्थ को भी जिसे नानाप्रकार की कौदुंबिक और सामाजिक चिंताएँ अनिवार्य रूप से धेरे 
रहती हें, कुछ खड़े होने का स्थान तो खोजना ही पड़ता हूँ। संपूर्णानंद जी अवश्य ही उन पुरुष विशेषों 
में हैँ जो सांसारिक आवश्यकताओं पर क्रधिक ध्यान नहीं देते और जब कुछ निश्चय कर हेते हें 
तब उसके अनुसार बिना आगा-पीछा देखे कार्य कर ही डालते हें। आगे की संभावनाओं से भयभीत 
नहीं होते। तथापि उस समय वे श्री शिवप्रसाद जी से मिले थे। काशी में ज्ञानमंडल नाम की 
संस्था शिवश्रस।द जी ने स्थापित की थी। संपूर्णानंंद जो ने बीकानेर से चले आने का निशचय तो कर 
ही लिय। था, पर साथ ही उनका यह विधार था कि यदि ज्ञानमंडल के कार्य में काशी के सार्वजनिक 
जोवन में भाग छेते हुए, सहयोग दे रार्क तो देना चाहिए। इस संस्था का संघटन शिवप्रसाद जी 
ने मुझे सिपुदं कर रखा था। इसी कारण उन्होंने संपूर्णानंद जी से मुझसे मिल लेने को कहा। 


जेल में बहुत दिन पौछ संपूर्णानंद जी ने मुझसे कहा था कि खाने का तो मुझे अवद्य शौक 
है, पर कपड़े का नहीं। जेलमें वे स्वयं कई प्रकार का खाना बनाया करतें थे और बड़े प्रेम से 
भोजन करते थे ।पर सभी मित्रों ने देखा भी होगा कि वे अपने ब्त्रों केसंबंध में बड़े ही लापर- 
वाह रहते हेँं। कुछ ही पहन कर निकल पड़ते हूँ | गर्मियों में तो घर पर वे प्रायः नंगे बदन ही रहते 
है। इस संबंध में वे काशी को सामाजिक परंपरा के ही अनुयायी हें। पर जब पहली बार वे मुझसे 
मिलने आए, तब वे पैजामा, शेरवानी सब कुछ पहने हुए थे। ऐसे वस्त्र में मेंने उसी समय उन्हें देखा। 
फिर कभी इस' रूप में उन्हें देखने का अवसर मुझे नहीं मिला। संभव है बीकानेर में-राज 
दरबवारों के नियमानुसार वस्त्रों पर आग्रह किया जाता रहा हो। पर मेंने यह अवश्य पाया कि 


श्री संपूर्णानंद जी-कुछ संस्मरण 


यदि 'वर्दी' पहनने की आवश्यकता होती है, तो उन्हें कोई आपत्ति भी नहीं होंती। जब १९३६ की 
लखनऊ की कांग्रेस में वे स्वयंसेवकों के नायक थे तब उस पद की भीषण वर्दी वे पहनते ही थे और 
ठेहुनी तक के लंबे बूट पहने हुए वे वहाँ अपने कतंव्यों का पालन करते थे। पर साधारणत: उनके 
कपड़े ढीले-ढाले किसी प्रकार से शरीर पर पड़े हुए ही देख पड़ते हें। उनके केशों की समता नहीं 
रहती। कभी कटे हुए, कभी लंत्रे देख पड़ते हैं । मस्तक पर वे टोका अवध्य लगाते हैं। 
जब बाल छोटा भो कटाते हूं, तो शिखा सुरक्षित रहती है। कभी-कभी वे दाढ़ी भी रख लेते हैं, 
पर साधारणतः उनकी दाढ़ी मुड़ी ही रहती हैँ। पर मित्रों को इसक/ कभी निश्चय नहीं रहता कि वे किस 
रूप में, किस प्रकार के कसत्र में किप्त समय देख पड़ेंगे। इस प्रकार की अस्तव्यस्तता उन्हें विशेष 
रूप से व्यक्तित्व प्रदान करती है और आकर्षक सहयोगी का रूप देती है। 


श्री संपूर्णांद जी का आरंभ से ही ज्ञानमंडल से संबंध रहा। उनकी विद्ता उस समय ही 
विख्यात हो चुकी थी। वे शिक्षक का काम व्‌ दावन में, इंदोर में, और बीकानेर में कर चुके थे और सभी 
स्थानों पर विद्याथियों और संस्थाओं दोनों पर ही अपनी छाप छोड़ आए थं। वे कई पुस्तकों 
लिख चुके थे। पर जिस समय की चर्चा म॑ कर रहा हूँ, उनका ध्यान राजनीति में ही विशेष प्रकार 
से था और उसीमों वे पड़ भी गए। वातावरण बड़ा अशांत था। कितने ही कार्यकर्ता बड़े असमंजस 
में थे। एक तरफ से महात्मा जी की पुकार थी जिसके सुननेवालों को अपना सं्व॑स्व दे देने को 
सदा प्रस्तुत रहना होता, दूसरी तरफ घरवालों कौ माँग थी जिसकी भी चिता साधारण जन को 
करनी ही पड़ती हूं। मुझे स्मरण हे कि एक बार इन्हीं सब बातों की चर्चा पिता जी हम सब से 
कर रहे थे। वे स्वयं उन लोगों में हें जो यह नहीं पसंद करते कि बिन! विचारे, बिना आगे 
पीछे देखे, बिना अपने और अपने आश्रित जनों के छिये समुचित प्रबंध किए कोई कुछ कर बैठे। 
उनका कहना हैँ कि अंततोगत्त्वा प्रत्येक व्यक्ति क्रा भार समाज पर ही पड़ता है। यदि कोई बहा- 
दुरी दिखाने, तीसमार खाँ बनने निकल पड़ता है, तो किसी को तो उसकी फिकर करनी ही 
पड़ती है। इस प्रकार से अनायास भार किसी के लिये भी किसी दूसरे के ऊपर डालना उचित नहीं है 
इस कारण अपनी-अपनी जिमेदारी सब को स्वयं ही उठानी चाहिए। पर संपूर्णिनेंद जी के जीवन के 
ये तक नहीं हें। मुझे स्मरण हैँ कि जब अपने योगक्षेम के संबंध में पिताजी ने प्रबंध करने की 
आवश्यकता पर सब का ध्यान आकृष्ट किया, तो संपूर्णातंद जी ने यही कहा कि मेंने इस' बातपर 
कभी विचार ही नहीं किया। न' वे करने को तेयार थे। संभवतः संपूर्णानंद जी को यह विश्वास' 
है कि ईश्वर सब को सम्हालता हैँ। वह अवश्य ही सदा सब का सहायक होगा। में यह नहीं जानता 
कि उनकी वास्तविक आन्तरिक भावना क्या हें, पर मैं संपूर्णानेंद जी की प्रशंसा अवश्य कडूँगा कि 
उन्होंने इतने साहस से सार्वजनिक जीवन में प्रवेश किया और इसकी चिंता न की कि आगे 
क्या होगा । आज उनके जीवन की सांसारिक दृष्टिसि तथाकथित सफलता देखकर कोई कुछ भी क्‍यों 
न॑ कहे, पर जब में यह विचार करता हूं कि किस स्थिति में वे सार्वजनिक जीवन में जाए 
आधिक दृष्टि से उस समय उनकी कितनी अनिद्चित दशा थी तो यह कहना ही पड़ेगा कि 
उन्होंने बड़ा ही सत्साहस किया। 


में यह तो नहीं ही कह सकता कि संपूर्णानंद जी से मेरा अधिक' निकट का संयक रहा है । 
मेरा ऐस। ख्याल होता है कि तौस' वर्षों के करीब का साथ होते हुए भी उनसे मेरा उतना निकट 


फण्र 5 


संयूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 


का संबंध नहीं स्थापित हो सका, परस्पर का वह सौहादई नहीं पैदा हो सका, जैसा कि और साधभियों 
और सहयोगियों से हुआ है। मेरा ऐसा ही विचार होता है. कि सावंजनिक जीवन के क्षपने साथ 
के कार्यकर्ताओं में संभवत: हम दोनों एक दूसरे को किसी कारण अच्छी तरह से पहचान' न' सके, 
इससे उतनों व्यक्तिगत समीपता नहीं हो सकी जो कि प्रायः साथ काम करनंवालों में हो जाती 
है। ऐसा प्रतोत होता है कि हममें परस्पर का कुछ संकोच रहा हैँ। में नहीं कह सकता कि उनके अन्य 
साथियों का भी यही अनुभव हैँ, पर मेरा अवश्य हँ। इनके प्रति मेरा आदर और सत्कार का भाव 
कुछ दूर से ही रहा। तथापि इसके कारण परस्पर की मित्रता और हर कायं में संपूर्ण सहयोगितामें 
क॒दापि अंतर नहीं पड़ने पाया जिंसके लिये में उनके प्रति अनुगृहीत हूँ। साथ ही मेरे लिये यह 
कह देन। अनूचित न होगा कि जहाँतक में समझ सका श्री संपूर्णानंद जी के हादिक मित्र संभवतः 
' बहुत थोड़े हे। संभव हैँ उनकी प्रकांड विद्गत्ता, उनकी सामाजिक व्यक्तिवादिता से लोग घबराते हों। 
संभव यह भी हूँ कि पुरातन' आर्य संस्कृति को ही ये मानते और निबाहते हें जिसमें बराबरी का 
भाव नहीं माना गया है। प्रत्येक व्यक्ति से सब दूसरे चाहे छोटे होते हें, चाहे बड़े। सहोदर भाई भी 
छोटे-बड़े ही होते है। एक वर्बषमात्र की अवस्था के ही अंतर में आप” और तुम” का संबंध रहता 
हैं। रामायण के पात्रों के पारस्परिक व्यवहार में यह भाव भली प्रकार से प्रदर्शित हुआ है। चारो भाइयों में 
अवस्था की दृष्टि से बहुत ही कम' अंतर रहा होगा, पर ग्रंथोंमें उनकी छोटाई-बड़ाई का भीषण निरूपण 
है। आधुनिक समय में बराबरी पर बड़ा जोर है--में अपने को इसीका प्रतीक मानता हँ---और 
मित्रता इसी भावपर अवलंबित समझी जाती हूं । पुराने समय में ऐसी बात नहीं थी । पुराना 'सखा' शब्द 
भी बराबरी का बोधक नहीं हे। मेरा ऐसा विचार है कि संपूर्णानंद जी इसी परंपरा, इसी परि- 
पाटी के अनुयायी हँ। संभव हे इसी कारण उन्हें वह हादिक व्यक्तिगत मित्रता न मिली हो जो 
' साधारण जन संसार की अपनी यात्रा के लिये आवश्यक मानते हें और जिसकी खोज में वे सदा रहते 


.] 


भी हैं | संभव यह भी हैँ कि में गलती कर रहा हूँ । 


जो कुछ हो, जहाँतक में जानता हूँ संपूर्णानंद जी के अधिकतर मित्रगण उनका आदर, संमान 
और सत्कार ही करते हूँ। उन्हें बड़ा ही मानते हे। जो उनके निकटतम' व्यक्तिगत मित्र हें, उनका भी 
यही भाव है। जिस स्थिति में संपूर्णानंद जी ने काम किया है उसमें किन्‍्हों दूसरों को अपने से बड़ा 
मानने का उन्हें अवसर भी नहीं मिला या ऐसा अवसर उन्होंने अपने को दिया ही नही। श्री संपूर्णा- 
नंद जी में आकर्षणशक्ति भी पर्याप्त मात्रा में ह जो उनकी नेतृत्व-क्षमता की सूचक हूँ। 
कितने ही लोग आपके पास आना और रहना पसंद करते हैं । अपनी बौद्धिक शंकाओं का 
समाधान इनसे 'प्रणियात' 'परिप्रश्न” और 'सेवा' की पुरानों निर्धारित विधि के अनुसार करते 
है और ये भी वत्सल्य से अपने विस्तृत ज्ञान का अंश प्रसंनतापूर्वक उन्हें प्रदान करते हे। 
वास्तव में श्री संपूर्णातंद की विद्या का भंडार बहुत ही बड़ा हे । मूझे तो आइचर्य होता 
है कि इन्होंने इतना ज्ञान-विज्ञान, इतने विविध शास्त्रों का संचय कैसे किया। साधारण दृष्टि से 
यदि देखा जाय तो इनके पास नैसर्गिक साधन बहुत कम थे । मुझसे वे कहते थे, जब मेंने इनके 
ज्यौतिष के ज्ञानपर आइचर्य प्रकट किया, कि मेरी तो प्रयोगशाला मेरे जालपा देवीवाले मकान को 
छत ही रही। शायद ही कोई विषय हो जिसपर ये अधिकार के साथ न बोल-छिख सकते हों। 
अध्यापन का इनका प्रकार भी बड़ा मोहक है और जिस सरल प्रकार से ये गूढ़ विषयों को भो 
सामने रख सकते हें उससे विद्याधियों और विद्याप्रेमियों को बात समझने में बड़ी सुविधा होती है। 
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शाप कितनी ही भाषाएँ जानते हे और सब का ही शुद्ध प्रयोग करते हें--यह बहुत बड़ी कला हैं। 
संस्कृत, अंगरंजी, फारसी, हिंदी, उर्दू सभी भाप अच्छी तरह जानते हूँ । सब के व्याकरण और 
कोष से आप परिचित हँ। सब के ही साहित्य का आपने मनन किया हैं । आप वेदों को भी 
सरलता से पढ़ समझ लेते हे यद्यपि उसकी भाषा परिचित संस्कृत से बिलकुल ही पृथक है। दंत, 
इतिहास, विज्ञान, सब का ही आपने भ्रध्ययन किया है और आप की धारणाशक्ति भी ऐसी बिलक्षण 
है कि आपको सब पढ़ी बातें याद है। आपको इस बात का दुःख रहा कि गांधीयुग में हमारे 
विद्याथियों और कार्यकर्ताओं ने पुस्तक पढ़ना ही छोड़ दिया जिससे उनके ज्ञान में वृद्धि न हो सकी 
और मनन करने, बात॑ समझने की उनकी शक्ति ही जाती रही। 


ऐसा होते हुए भी बहुत से लोगों को संपूर्णानंद जी के ज्ञानभंडार से लाभ हुआ। आपको 
पुस्तकें, आपके भाषण और आपके वार्तालाप से बहुत लोगों ने बहुत कुछ सीखा है। जेल में आप 
सब को ही नानाप्रकार के साहित्य पढ़ने को उत्साहित करते रहे। स्वयं भी भाषण देकर छोगों 
की ज्ञानवृद्धि में सहायक थे। कितनों को ही रात्रि के समय ताराओं के नाम बतलाकर ज्योतिष 
पढ़ने में प्रवत्त किया। नवयुवक॒गण आपसे अवश्य आकर्षित होते हें और जेल में मुझे यह देखने का 
अवसर मिला कि इनके पास बराबर ही कुछ लोग बेठे रहते थे और इनकी शारीरिक सेवा भी 
करते थे जिसकी कि बढ़ती हुई अवस्था में सब को ही आवश्यकता होती हँ। विद्या का आपको 
आग्रह भी हँ। संभव है सित्रगण उनमें वह विनय और नम्जता न पार्वें जिसकी प्रायः सबसे ही 
श्रपेक्षा की जाती है। इसके अभाव से संभव है कुछ गलतफहमी भी हो और बहुत से लोग बिना 
विचारे यह समझ लें कि इनमें मद है, गे है। ऐसे विद्वान को अभिमान होना स्वाभाविक भी हे। 
मुझे स्मरण हैँ कि एकबार पिताजी से किसी प्रसंग में इन्होंने कहा था--मेरा तो यही विचार रहा 
कि हिंदी में लेखक केवल एक हें और उनका नाम हे संपूर्णानंद'। पिताजी की विद्वत्ता प्रसिद्ध है । 
जब उनसे इन्होंने ऐस। कहा तो कुछ समक्षकर ही कहा होगा। यह १९२२ की गया कांग्रेस के 
समय की वात है। मेरा उनका परिचय थोड़े ही दिन पहले हुआ था। तबतक मेंने उनको कोई 
पुस्तक नहीं पढ़ी थी। पीछे कई पढ़ीं। क्वश्य ही मुझे उनकी विवेचना शक्ति, उनकी वर्णनशक्ति 
और उनके ज्ञान के विस्तार पर आइचये हुआ। यदि अपने संबंध में इतनी छोटी हो अवस्था में 
उनका ऐसा विचार हुआ तो कोई आदइचयं नहीं । 


विद्वानों और अध्यापकों का साधारण अनुभव यही होता है कि वे ऐसे ही लोगों से अधिकतर संपर्क 
में आते हैं जो उनसे कम जानते हें, जिन्हें कुछ जानने की आवश्यकता होती हैं। इस कारण उनके 
व्यवहार का एक विशेष प्रकार हो जाता हैँ जो अनिवार्य भी हें । जो लोग ऐसे विद्वानों से अपने 
को कम नहीं समझते उनको इनसे व्यवहार करने में कष्ट भी होता है। कभी-कभी बुरा भी लगता 
है। ऐसे भाव के उत्पादन के अपवाद श्री संपूर्णानंद जी नहीं कहे जा सकते। इंगलेंड में कानून के 
मेरे एक शिक्षक ने मुझसे कहा(जब मेने उनकी विद्तत्ता की प्रशंसा की थी )--“हम' शिक्षकों को 
सामाजिक जीवन में बुरा बनना पड़ता है। वहाँ भी हम भूल जाते हैँ कि हम शिक्षक नहीं हे जो 
कम जाननेवाले विद्याथियों की बात काट-काट यह कह सकते हैं कि ऐसा नहीं ऐसा है। वहां तो 
बराबर का हो व्यवहार करना चाहिए, पर हम ऐसः करना भूल जाते हे जिससे गलतफहमी हो जाती 
है, परस्पर की ग्लानिं भी फैलती है।' मेरी समझ में यह बात श्री संपूर्णानंद के संबंध में भी कही 
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जा सकती है। इसमें उनका कोई विशेष दोष नहीं है और मित्रों को इसके लिये तरह देना ही चाहिए । विशेष 
- शायद ही किसीने कभी श्री संपूर्णानंदजी को यह कहते सुना हो कि 'मुझसे गलती हुई” मुझे इसका 
दुःख है' जैसा कि हम साधारण सामाजिक व्यक्ति सदा ही कहते रहते हें और जिसे परस्पर के 
समुचित व्यवहार के लिए उचित भी समझा जाता हैं। मित्रों को यही अनुभव हुआ होगा कि वे 
जो एकबार कह देते हें, उसे ही वे ठीक समझते हें । उसे व(पस लेने या बदलने की उन्हें कोई 
आवद्यकत। अनुभव नहीं होती मद्यपि यह नहीं कहा जा सकता कि वे सदा ठीक बात या उचित प्रकार से 
ही बात कहते हैँ । मन स्वयं कई बार उन्हें अविवेक के साथ अनुचित रूप से बातें करते सुना 
हू पर ध्यान दिलाने पर भी वापस लेते उन्हें नहीं जाना हैं । दोषी होते हुए भी मेरी समझ 
में वे क्षम्य है। मित्रों ने यह भी देखा होगा कि यदि उनकी बात नहीं मानी जाती तो वे चुप 
हो जाते है, उन के चेहरेपर दुःख और भान को संयुकत भाव देख पड़ते हैं। वे बहस करना पसंद 
नहीं करते। सब विंष्यों और संभवतः सब मनुष्यों के संबंध में उनके निद्िचत विचार हे। उसमें 
परिवत्तन नहीं होता। वे उसे व्यक्त करने में संकोच भी नहीं करते। यद्यपि में जानता हूं कि 
अविवेकी विरोधियों ने-और संसार में सब के विरोधी भी होते ही हं“--इनपर ईर्ष्या और क्ृतष्नता 
तक का दोष लगाया हैँ। अपने व्यक्तिगत पदका भी छोटी अवस्था से आपको बड़ामान रहा हें। 
हम सबका ही यह अभ्यास होता हुँ कि जिसे हम जानते हें, उसके सामने आते हो-अभिवादन 
यथा परिचय के रूप में हाथ उठा देते हे । इसकी नहीं प्रतीक्षा करते कि वह पहले उठावे तब 
हम उसका अभिवादन स्वीकार करे । ऐसी बात सम्पूर्णानन्द जी में नहीं हँ । इसका वे ध्यान रखते 
हैं कि किसे पहले अभिवादन करना चाहिये, वैसाही वह करें। बहुत से लोगों को तो ऐसा भी 
विचार हो सकता है जो ठीक नहीं है--कि वे स्वयं किसी के भी सामने पहले हाथ उठाना पसद॑ नहीं 
करते । पर जिनको वे वास्तव में बड़ा मानते ह--एऐसे बहुत ही थोड़े लोग हे-उनका वेपर्याप्त आदर 
सम्मान करते हूं। व्यावहारिक दृष्टि से उनके कई सामाजिक आचरणों में उनका भाव दूषित समझ्षा 
जा सकता हूँ पर सैद्धांतिक दृष्टि से और विषवयस्थितियों में निर्णायक बुद्धि की दृष्टि से यह 
गुण भी हो सकता है! स्मरण रहे कि राजनीतिक क्षेत्र में जहाँ बहस ही बहस रहती है, आपने 
सफलता पूर्वक ३० बर्ष व्यतीत किए हें। ऐसी दशा में आपके आंतरिक भावों की, आपके दृष्टिकोण 
की, आपकी सूक्ष्मदरशिता , विचारधारा और कायंप्रणाल्ली की प्रशंसा ही करनी होगी | मैने यह सब 
लिखना आवश्यक समझा जिससे वस्तुस्थिति को न जानते हुए जो उनके साथ अन्याय करते हैं 
वे ऐसा न करें । 

श्री संपूर्णानंद को निकट से मेंने कई क्षेत्रों में उनके साथ काम किया हैं और उन्हें काम करते 
हुए देखा हँ। शानमंडल और विद्यापीठ में बौद्धिक काम इन्होंने किया हैँ। कांग्रेस समितियों में राज- 
नीतिक और म्यूनिसिपेलिटो में सामाजिक काम भी इन्होंने किया है। व्यवस्थापक-सभा के ये प्रमुख 
सदस्यों में रहे हें और राजमंत्री की हेसियत से शिक्षा, श्रम, और जर्थ-विभागों को इन्होंने सम्हाला है । 
यदि किसी कार्य में ये छग जाते हे तो अत्यधिक परिश्रम कर सकते हें। टु-डे' नाम के अंगरेजी 
दैनिक का इन्होंने जब संपादन किया था तो रात-दिन इन्होंने छापालाना में रहकर काम किया था। 
जब श्री जवाहरलाल के निमंत्रण पर इन्होंने पंडित मोतीलाल नेहरू के साथ सेना संबंधी मामलों के 
जन्वेषण कौ योजना समिति में काम किया तब भी इनको बड़ा श्रम करना पड़ा। पर जब किसी काम 
में इनका सन नहीं लगता तो इन्हें विवशकर काम कराना कठिन है। अपने योग्य काम का इनका 
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निर्धारित स्तर है। वह बहुत ऊँचा भी है। वह प्राप्त होने पर इनकी विलक्षण कार्यशक्ति दे 
है। वह ऐसे छोगों में नहीं हैं जो जो हो काम मिले उसमें 'लह बैल” की तरह लग जद नका 
के लेख के और विद्यापीठ के अध्यापकमात्र के काम में इनका मन नहीं लूगता था, प्रांतीय कांग्रेस 
समिति के मंत्री मात्र का काम भी उन्हें पसंद न था। तृतीय श्रेणी के जेल में उन्हें मानसिक ग्लानि 
होती थी। जब राजनीतिक कार्य में शिथिलता आती थी, तो वे बीमार पड़ जाते थे। उस समय 
की उनकी दक्षा से ही प्रतोत होता था कि उन्हें कितनी मामिक बेदना हे । म्युनिसिपैलिटी की सदस्यता, 
व्यवस्थापक सभा की सदस्यता उन्हें पसंद रही। वहाँ उन्होंने उत्तम का भी किए। मंत्री पद पर तो 
उन्होंने पर्याप्त ख्याति प्राप्त की हे। सत्कार के साथ सुननेवालों के बीच इनको शास्त्रचर्चा मुझे सब से 
अधिक आकर्षित करती हूँ। संभवत: उन्हें भी यह स्थिति सब से अधिक प्रिय है। तानाप्रकार के 
शास्त्रों का इन्होंने समन्वय कर रखा है। समाजवाद, साम्यवाद, आदि ऐसे शास्त्र मानें जाते हे जो 
आदमी को नास्तिक कर देते हे। पर ये सर्वथा आस्तिक पुरुष हे। इनकी दिनचर्या पुरातनवादी 
आय॑ की ही तरह है। साधारण पुरानी परंपरा के उपासक गृहस्थ की ही तरह ये रहते हें। प्रति 
चौबीस घंटे को ये दो दिन और दो रात में विभक्‍त करते हे। बहुत जल्‍दी प्रात:काल उठकर भीषण 
शीतकाल में भी प्रातःझृत्य स्नानादि से उस्ती समथ निवृत्त होते हूं। संध्यावंदन नियमित रूप से करते 
हैं। चंदनादि का प्रयोग भी रखते हें। दोपहर को भोजनोपरांत निद्रा भी लेते हेँ। सायंक।छ फिर प्रातः- 
काल के सब कृत्य करते हूं। रात को यदि देरकर सोते हे तो भी प्रात:काल जल्दी ही अपने समय 
से उठ जाते हैं। इस प्रकार पुरातन और नूतन प्रकारों का इनमें समन्वय हुआ। आधुनिक सब 
शास्त्रों को जानते हुए भी अपने जीवन का प्रकार पुराने ढंग का ही बनाए हुए हैं। यह्‌ भी उनकी 
प्रशंसा की ही बात हैँ। 

धामिक बांतों में संपूर्णानंद जी को आग्रह भी पर्याप्त रूप से हूँ। साधारण तौर से हम 
हिंदुओं को धामिक मामलों में बहस करने में कोई संकोच नहीं होता। ईश्वर के अस्तित्व पर ही बिना 
भय विचार विनिमय किया गया है। गंगाजी के तट पर काशी में कृष्ण और राम के उपासकगण 
प्रतिदिन, अपने-अपने आराध्य पुरुषों की प्रशंसा और दूसरे का दोषनिरूपण करते ही रहते हैं। 
मेरा भी ऐसा ही विचार था कि हम अपने देव-देविथों की समालोचना, उनकी उत्पत्ति की कथा 
आदि, बिना किसी को दुःख पहुँचाए कर सकते हूँ। अपने एक देव विशेष के संबंध में मेने कुछ 
एंसी ही वैज्ञानिक बात कही। हम उस समय जेल में थे। वास्तव में मेरी अभिलाषा यही थी कि 
विभिन्न विचारों के विनिमय से कुछ बात समझ में आवे। पर श्री संपूर्णानंद को यह पसंद नहीं । 
उन्होंने मुझसे कहा कि इस प्रकार से बात करने से हृदय को चोट लग सकती हूँ। बात वहाँ समाप्त 
हो गई। मेने स्त्रयं संपूर्णानंद जी से बहस करने का बहुत कम प्रयत्न किया है। जब-जब किया मुझे 
सफलता नही मिली । जब किसी का मत किसी विषय पर निश्चित हो जाता हूँ, उसमें वह त्रुटि 
नहीं देखता, उसे व्यक्तकर उसका विरोध पसंद नहीं करता या ऐसा समझता हूं कि इसके संबंध में 
कोई दूसरा विचार हो ही नहीं सकता और उसीकी ही बात मान लेती चाहिए, तो बहुस का चलना 
संभव ही नहीं हूँ। उससे लाभ भी नहीं। बहुत से व्यक्तियों के संबंध में जो उनके विचार हूं, वे 
मेरे नहीं हैँ । संभव हूँ अपने विचारों को व्यक्त करने का जो उनका प्रकार हूँ वह दूसरों को अच्छा 
न छगे, पर इसमें संदेह नहीं कि उनका मत्त निश्चित हूँ। यह भी एक बड़ा गुण है क्योंकि उनके 
संबंध में किसी को कोई धोखा नहीं हो सकता। सब को ठीक मालूम हो जाता हैँ कि अमुक विषय पर 
उनका यही विचार है, चाहे किसी को अच्छा लगे या न छगे। 
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संपूर्णानंद जी ऐसे विद्वान, विद्यारसिक, विद्याव्यसती को यदि कोई ब्राह्मण समझे तो कोई 
आशइचये नहीं। नाम से संन्‍्यासी का भी जाभास' होता हे। पर इस संबंध में भी उनका आग्रह ही 
है। यदि कोई उन्हें ब्राह्मण समझता हूँ तो वे फौरन यही कहते हे--में कायस्थ हूँ।” पर इसका यह 
अर्थ नहीं है कि उन्हें किसी प्रकार का जातिगत पक्षपात हँ या किसी भी प्रकार उन्हें जातीयता. 
विवश करती हूं। मुझसे कहा गया है कि कितने ही उनके सजातीय बंधुओं को यह शिकायत है कि 
ऊँचे ओहदे पर होते हुए भी वे इनकी कुछ सहायता नहीं करते। छोगों के संग्रह में उन्होंने सदा गुणों 
का ही विचार रखा और योग्य पुरुषों को ही अपने कार्यपर लगाया। कौदुंबिक जीवन में ये बड़े ही 
धेयं और साहस का परिचय देते रहे है। कौटुंबिक सुख उन्हें नहीं के बराबर रहा हैं। तीन विषाह 
इनके हुए और तीनों ही स्त्रियों का बहुत जल्दी-जल्दी देहाबसान हुआ । इनकी कितनी ही संततियों 
का भी इसी प्रकार असामयिक लोप हुआ है। पर इनका हृदय सदा बड़ा दृढ़ रहा | जब भयंकर 
पुत्रशोक भी इन्हें हुआ और में डरते-डरते इनके यहाँ सामाजिक कतंव्य को पूरा करने और साथ 
ही हादिक समवेदना प्रकट करने गया तो इनको ऐसी स्थिति में पाया जँसे कोई विशेष बात नहीं हुई 
है। शारीरिक पीड़ा में भी मेंने इन्हें देखा हैं! उस' समय भी वे बड़े ही धैर्य और साहस से सब 
कष्ट सहन' कर लेते हें। इन्हें विचलित करना कठिन है। जिन दिनों ज्ञानमंडल मेंये कार्य कर रहे थे, 
तो इनके घर तालाशी आई। घर पर जब पुलिस वालों को कुछ न मिला तो वे ज्ञानमंडल में बिना 
बारंट के ही घुस गए और इनके टेबुल की उन्होंने तलाशी ली। मेरे पास जब फोन से सूचना मिली तो 
में फौरन दौड़ा आया। प्रातःकाल का समय था । इन्हें अपने मकान पर निश्चित रूप से हजामत 
बनवाते पाया। अपने राजनीतिक जीवन में तालशी के रूप से हमें पीछे तो पर्याप्त परिचय मिला 
पर वे इसके प्रारंभिक दिन थे। मेरे कुछ कहने पर उन्होंने उसकी अवहेलना कर दी जैसे कुछ 
हुआ ही नहीं। तलाशी करनेवाले पुलिस को सहायक सुर्पारिटेंडेंट सैयद काजिम रज। थे जो अब 
पाकिस्तान में कराची में इंस्पेक्टर जेनरल आफ पुलीस' हेँ। बिना वारंट इनके ज्ञानमंडल में जाने 
के कारण मुझे बड़ा रोष हुआ। मेंने जवाब तलब किया । उन्होंने क्षमा चाही ! कहा कि कोत- 
वाल को में मना कर रहा था पर वे यह कहकर ज्ञानमंडल में भी घुस गए कि कोई चिता नहीं । 
उनका ख्यालथा कि कोई कुछ पूछेगा नहीं, न' पूछ सकेगा ही। उस समय पुलीस के सामने कोई 
कुछ बोल ही क्या सकता था । ये कोतवाल मुहम्मद फारुख थे जो बड़े ही कुप्रसिद्ध हो गए हे 
पर महावीर चक्र से विभूषित जिनके पुत्ररत्न द्विगेंडियर उस्मान ने कश्मीर के युद्ध में अपने भाणों 
की आहुति देकर हम सब हा ही मस्तक ऊँचा किया है। | 


आज' हम श्री संपूर्णानंद की साठवीं बर्ष गाँठ मना रहे हें। आज हमार। हृदय आनंद अनुभव 

कर रह है। हम' उन्हें बधाई देंते हें और संथ ही अपने को भी बधाई देते हूँ कि वे हम, र बीच में 

' है। हम।री यह शुभकामना है कि संपूर्णानंद जो के ऐसे त्यागी, विद्वान, लोकसेबवी देदामकत हमारे 
बीच में बहुत दिनों तक रहकर देश और समाज कौ सेवा स्वस्थ शरीर और प्रसन्न हृदय से करते 
रहें। संपूर्णानंद जी का कुदुंब काशी के पुराने और संमानित कुदुंबों में है। उनके पूर्वपुरुषों में 
सद।नंद राजा चेतसिंह के मंत्री और बाबा कौनाराम के मित्र थे। आज भी उसी समय की घटना 
विशेष के कारण इस कुल के सब बालकों के नाम के अंत में आनंद' का प्रयोग किया जाता है। 
आपके पिता श्री विजयानंद स्थानीय कचहरी के कर्मचारी थे और उनकी सत्यता और ईमानदारी 
की बड़ी ही प्रशंसा रही जिससे उनका उचित रूप से समाज में आदर और संमान था । श्री संपूर्णानंद जी अपने 


श्डं 


लवीन से नवीन-प्राचीन से प्राचीन 


कुल, अपने नगर, अपने देद,अपने समाज सब की ही कीति अपने सत्कायों से बढ़ा रहे है। हम सब ही 
उनकी जीवनी से शिक्षा ले सकते हे । उनकी विद्वत्ता, उनकी सहिष्णुता, उनका घैयें, उनकी तत्परता, उनकी 
कार्यंनिष्ठा सभी हमें कुछ सिवा सकतीं हें। यदि उनमें दोष हे तो वे सभी में पाए जाते हूँ। 
जो उनमें गुय है वे उनकी विशेषता हैं। हमें गुणग्राही हो होना चाहिए। यदि कोई दोष किसी में 
न॑ हो तो वह मनृष्य कसा । आज हम उनको साठवीं वर्ष गाँठ के शुभ उत्सव में सानंद संमिलित 


होते हुए उनकी दीर्घायू, की कामना करते हे और उन्हें अपने बीच पाकर संतोष और प्रसंनता 
का अनुभव करते हें। 


कुटल और सफल शिक्षामंत्री 


माननीय श्री संयूर्णानंद जो केवल कुशल और सफल शिक्षामंत्री ही नहीं है। उन्होंने राष्ट्र- 
भाषा हिंदी की, हिंदी साहित्य संमेलन के सभापति रहकर और नगरी प्रवारणी सभा के अध्यक्ष 
रहकर, जो सेवाएँ की हैं उन्हें हम भूल नही सकते। परंतु इन सब से अधिक चिरस्मरणीय उनके 
वे महत्वपूर्ण ग्रंथ होंगे जिनसे उनकी विद्वला और गांभीय का परिचय मिलता हैं। इस प्रात के 
नेताओं में उनका विशिष्ट स्थान है। बहुत दिनों तक वे देश की सेवा करते रहें और स्वस्थ रहें, 
यह हमारी शुभ कामना है । 


प्रांत उनका संदेव ऋणी रहेगा 
गोविंद वल्लम पंठ 


श्री संपूर्णानंद से मेरा इतना घनिष्ट संबंध है कि उनके बारे में कुछ लिखने में संकोच होता 
हैँ । हम' वर्षों से साथ-साथ काम कर रहे हूं। करीब २५ वर्ष हो गए जब मेरा उनसे परिचय हुआ!। 
जितना समय बीतता गया उनके प्रति मेरा आदर व स्तेह उत्तरीत्तर बढ़ता ही गया। 


संपूर्णानंद जी की प्रखर बुद्धि ईश्वरीय देन है। नैसगिक बुद्धि बहुतों में देखी जाती हैं, 
किंतु बहुत कम लोग उसका पूरा सदुपयोग कर पते हें। संपूर्णानंद जी ने अपनी प्रकृति प्रदत्त प्रतिभा 
का पूरा विकास किया है। संपूर्णानंद जी इस प्रांत के नहीं कितु सारे देश के गिने-चुनें व्यक्तियों में 
हैँ, जिन्होंने राजनीतिक क्षेत्र में कार्य करते हुए सरस्वती की यथयेज्ट उपासना की है। वें वास्तव 
में विद्या व्यसनी हें, उनकी विद्वत्ता प्रगाढ़ है और उनकी प्रतिभा सर्वतोमुखी हँँ। उनको लेखनी 
में ओज व॑ जीवन और उनके विचारों में मौलिकता, विदलेषण शाबित तथा गांभीय हैँ । इतिहास, 
राजनीति, पादचात्य-पौर्वात्य दर्शन और विज्ञान कोई ऐसा विषय नहीं है जिसमें उन्होंने उच्च कोटि 
का ग्रंथ न लिखा हो। उनकी कृतियों का हिंदी-साहित्य में ऊँचा स्थान हूँ । इस प्रकार के गंभीर 
बियवों में उन्होंने हिंदी का स्तर बहुत ऊँचा कर दिया है। 


संपूर्णानंद जो केवल उच्च कोटि के विंद्वात्‌ व लेखक ही नहीं है, उनकी व्यावहारिक कर्मठता 
विद्कत्ता से कम नहीं है। तीस वर्ष तक स्वतंत्रता की लड़ाई में, और थब राष्ट्र-निर्माण के काम में 
उनका जो हिस्सा है उसके लिये यह प्रांत उनका स्देंव ऋणी रहेगा। वे आदर्श व सफल शिक्षामंत्री 
है। उनके कार्यकाल में जिस प्रकार शिक्षा की उन्नति व प्रसार हुआ हूँ उसके बारे में कुछ कहने की 
आवश्यकता नहीं है। आज से दस वर्ष पहिले इस प्रांत की साक्षरता नगण्य ही नहीं वरन्‌ लज्जा- 


जनक थी, और आज हम जिस तेजी से आगे बढ़ रहे हे, हमें उसे देखते हुए पूरी आशा है कि शीघ्र 
ही हम उन्नत प्रांतों के समकक्ष हो जावेंगे। 


संपूर्णानंद जी कौ विद्धत्ता और कार्यकुशलता सर्वमान्य हैँ । में तो इनसे अधिक, उनके उन गुणों 
की कर करता हूँ, जिनकी आज देश व समाज को अधिक आवश्यकता हूँ और जिनका दिन पर दिन 
ह्ास होता णा रहा हूँ । 


उनका सांस्कृतिक स्तर, उनका शुद्ध व स्वच्छ जीवन, सत्यनिष्ठा, स्वाभिमान हमारे सार्व- 
जनिक जीवन के आदर्श हेँ। हमारे प्रांत के लिये यह बड़े गौरव की बात है कि ऐसे सुयोग्य, कर्मठ 
विद्वान्‌ हमार दिक्षामंत्री हेँ और हमें उनका नेतृत्व प्राप्त हैँ) ईश्वर उन्हें चिरायु व सुखी करें । 


श्रीयुत संपूर्णानंद जी , 
लाल बहादुर शस्त्री 


श्री संपूर्णानंद जी हमारे प्रांत को विभूति हैं। ज्ञानके पुजारी और विद्या के ब्ती है । हमारे 
प्रांत तथा देश में उन थोड़े से सार्वजनिक नेताओं में उनकी गणना हूँ जो महान पंडित, विचारक 
तथा लेखक हेँ। देश के सार्वजनिक जीवन में इतने बहुश्बुत और भुपठित व्यक्ति थोड़े ही हैं। दर्शन, 
विज्ञान, इतिहास, राजनीति, अथंज्ञास्त्र, भूगोल, भूगर्भ विद्या, ज्यौतिष, गणित, किनमें उनकी पैठ 
नहीं है? चार-चार, पाँच-पाँच सौ पृष्ठों की पुस्तक वह सहज ही पढ़ जाते हेँ। बुद्धि कुशाग्र तथा. 
स्मृति अनुपम होने के कारण वह उन्हें अपना भी बना लेसे हे! हिंदों संतार के लेखकों में उनका 
भत्यंत उच्च स्थान है। कई बड़े-बड़े पुरस्कारों को उन्होंने जिना प्रयास, अनायास ही पा लिया हूँ। 
उनकी पुस्तक जानकारी से भरी हुई तथा विचारों में उद्रेक उत्पन्न करनंवाली हें। अपने विचार तथा 
कार्य दोनों में वह बली हें। निर्णय जल्दी करते हैँ और उससे अप्रिय बनें तो श्रप्रियता से घबराते 
भी कम हूँ। लोगों से वह कुछ दूर रहना चाहते हे, कम बोलना, और कम मिलना। इसी कारण 
समझन में उन्हें प्रायः लोग भूल भी करते हूँ। श्रो संपूर्णानंद जी से हमारे प्रांत का मान हैँ। वह 
स्वस्थ रहें और दीर्घाय्‌ हों, यह हमार प्रांतवासियों की हादिक अभिलाषा हैं । 


कै 

भरतीय संस्कृति के भक्त 
गऐोजिंद मएल॒वीय 

में संपादक गण का कृतज्ञ हूं कि उन्होंने मुझे इस ग्रंथ में अपनी श्रद्धांजलि भेजने को निमंत्रण 
दिया हैँ श्रीमान संपूर्णानंद जी आज उत्तरप्रदेश के शिक्षण के भार को अपने सुदुढ़ और 
सुयोग्य कंधों पर संभाले हुए ही नहीं ह--उप्से अधिक महत्व की बात यह हैं के आज क्के 
विकल्प के यग में भी वह भारतीय संस्कृति और परंपरा के भक्त और उदाहरण दोनों बने हुए हें 
यह सौभाग्य है कि उनके ऐसा विचारशील और देशभक्त विद्वान्‌ आज शिक्षामंत्री के स्थानपर 
हमें मिला हुआ है। उनके हाथों में इस प्रांत की शिक्षा का भविष्य सुरक्षित हैं। भगवान्‌ उन्हें 
बिराय करे जिससे वे समाज की सच्ची उन्नति करने की अपनी लगन को पूरा कर सके। 


फ० ३ १७ 


श्री संपूर्णानंद जी 
बल्लदेव मिश्र 


श्री संपूर्णानंद जी को में भच्छी तरह से तब से जानता हूँ जब से वे काझ्ी-विशद्यापीठ 


में आए। इसके पूर्व उनका लेख “मर्यादा, “स्वार्थ इत्यादि पत्रों में पढ़ता था परंतु वे लेख दार्शनिक 
विषय पर ही थे। दार्शनिक विषय पर लेख तथा संपूर्णानंद नाम पढ़कर मन' में यही समझता था 
कि लेखक कोई संनन्‍्यासी हें। मनुष्य की धारणा में कुछ न कुछ तथ्य रहता ही है। श्री संपूर्णानंद 
जी संन्यासी नहीं हें फिर भी संन्‍्यासियों के बहुत कुछ गुण उनमें हें। वे बेदांती हें, योगाभ्यासी हें, 
संसारी होने पर भी संसार से अलिप्त से हें। मिष्टभाषी रहने पर भी स्पष्टवक्‍्ता हें। तथा विषय 
को कहने में वे संकोच नहीं करते। 


वाशनिक और गणितज्ञ 


यूरोपीयन' विद्वानों में कुछ छोगों में दोनों उपाधियाँ साथ देखने में आती हें, प्लेटो, आके- 
मिडिज, न्यूटन, लंवनिज, इत्यादि विद्वान्‌ दोनों उपाधियों से भूषित थे क्‍योंकि गणित और दान 
दोनों विषयों को जानते थे। भारतीय दुृष्टांत ऐसे नहीं हें। भारतीय दानिक गणित नहीं जानते 
थे। और गणितज्ञ दर्शन शास्त्र को नहीं पढ़ते थे। श्री संपूर्णातंद जी ऐसे विद्धिष्ट पुरुष हें जिनमें 
दोनों ज्ञान मिश्रित हैं। विद्यार्थी जीवन में आपने गणित-शास्त्र को पढ़ा क्योंकि आपबी० एस० सी० 
हूँ, अतः बी० ए० कश्षा तक आपका गणित का अभ्यास है। अपने प्रेम से आपने आकाश का अवलो- 
कन कर तारा और ग्रहों को देखकर ज्यौतिष सिद्धांत संबंधी ज्ञान' को प्राप्त कर ज्योतिविनोद नामक 
पुस्तक का प्रणयन' किया हूँ। दर्शन शास्त्र का अध्ययन उन्होंने विद्याप्रेम से किया हे, पाइ्चात्य 
दर्शन का तो उन्होंने स्वर्थ अध्ययन किया है, ऐसा प्रतीत होता है क्योंकि विज्ञान विषय के छात्र 
होने पर भी आपको अंगरेजी विद्या बड़ी दृढ़ है परंतु संस्कृत दर्शन पढ़ने के लिये आपने संस्कृत 
विद्वानों कौ संगति की, ऐसा अनुमान करने का कारण है| यद्यपि संस्कृत साहित्य में प्रगाढ़ रुचि का 
और एक विशेष कारण हुआ, ऐसी कल्पना करने का लेखक का अनुमान हैं। संभवतः १९११ या 
१९१२ ई० की बात है कि श्री यंपूर्णानंद जी को पं० श्री सभापति उपाध्याय तथा पं० श्री रामाज्ञा 
पांडेय की संगति हुई। ये दोनों सज्जन विश्वविदित महामहोपाध्याय पं० शिवकुमार मिश्र के शिष्य 


श्री संपूर्णनंद जी 
थे। श्री संपूर्यानंद जो इन छोगों को अंगरेजी सिखलाते थे और स्वयं इन लोगों से संस्कृत पढ़ते 
थे। एकदिन उत्सुकता वश आप इन सज्जनों के साथ महोमहोपाध्याय शिवकुमार मिश्र जी के यहाँ गए । 
सहामहोपाध्याय जी ने उन लोगों से इनका परिचय पूछा | यह बिदित होनेपर कि जाप जात्या 
कायस्थ हे और संस्कृत-शास्त्र का अध्ययन कर रहे हें, भापने अपने शिष्यों से पूछा कि क्‍या बे उन्हें 
वेद भौ पढ़ाबेंगे। शिष्यों ने यथोचित उत्तर दिया। लेखक का अनुमान हैँ कि यद्यपि दर्शनशास्त्र के 
अध्ययन के लिये श्री संपूर्णानंद जी ने संस्कृत-साहित्य के अध्ययन का आरंभ किया हो तथापि 
वेद-विषय में उनके अभिनिवेश का कारण महामहोपाध्याथ जी का यह आक्षेप हुआ होगा। श्री संपू- 
नंद जी की गणेश” पुस्तक के पढ़ने से तथा उनके व्याख्यानों में यत्रतत्र बैदिक शालाओं के उद्धरण 
से यह स्पष्ट हूँ कि उन्होंने वेदशास्त्र का गहरा अध्ययन किया है। गणितशास्त्र का कार्य आपको 
अध्ययन समय तक ही रहा ऐसा प्रतीत होता है, क्योंकि उन्होंने हरिए्चंद्र हाई स्कूल में सहाध्यापक 
तथा बीकानेर हाई स्कूल में प्रधानाध्यापक का जो कार्य किया वहाँ भी आपके अध्यापन का विषय 
प्रायः अंगरेजी था । कितु प्रारंभ में ही आपने जो गणितश्ञास्त्र को पढ़ा उसका प्रेम आपकी धमनियों में 
समा गया हूँ और आप इस विद्या की उन्नति में बड़े सचेष्ट हें। यद्यपि आप वत्तमान समय में 
दार्शनिक ही प्रख्यात हें, फिर भी गणित विद्या की ओर आपका प्रेम दृढ़मूल है । गणित विद्या के 
जानने से आपकी बुद्धि इतनी ठोस है कि आप सर्व-कार्य-क्षम हेँ। 


श्री संपर्णानंद जो की प्रतिभा - 


श्री संपूर्णानंद जी बहुत शीघ्रता से बोलते हैं, संभवतः उनसे अपरिचित व्यक्ति उनकी संब 
बातों को प्रथमावृत्ति में समझता भी नहीं होगा। में समझता था कि ऐसा उनका अभ्यास ही है। 
लेखक का अनुमान हूँ कि उनकी प्रतिभा इतने विषयों को एकदा उनके सामने उपस्थित करती हे 
कि उनके प्रतिपादन में उन्हें त्वरा की आवश्यकता होती है। उनके प्रतिपादन में त्वरा रहने पर भी 
उनके स्वर में एक ऐसी विलक्षणता है कि वह श्रोता को उनकी युक्‍्तियों में विश्वास उत्पन्न कराती है । 

बाबू संपूर्णानंद जी की सर्वतोमुी प्रतिभा के स्फुरण का अवसर उनके मंत्रित्वकाल में आया 
हूँ । जब आप अध्यापक रूप में थे, उस समय में भी आपकी विद्या-बुद्धि का स्फुरण देखने में आता 
था क्‍योंकि आपने विख्यात मासिक पत्रों का तथा ुंडे' नामक देंनिक अंगरेंजी पत्र का 
संपादन किया था। ये सब कार्य एक अध्यापक के लिये गौरव की बात हें, परंतु जब से अपने मंत्रित्व 
का भार लिया है, विशेषकर के शिक्षामंत्री का, तब से भिन्न-भिन्न अवक्षरों पर भिन्न-भिन्न विषयों 
पर. आपके बव्याख्यानों को पढ़कर आइचरय होता हूँ कि आपकी प्रतिभा किस प्रकार बहुमुखी है। 


विद्यापीठ का संबंध 


यद्यपि आप दर्शनश्ास्त्र के अध्यापक होकर आए फिर भी तत्सामयिक वातावरण ने आपको विश्िष्ट राज- 
नीतिक पुरुष बना दिया। काशी विद्यापीठ के निर्माण का यश तो अनेक महापुरुषों को है, कितु 


| नें : में फहराने का काम श्री संपूर्णानंद 
वर्तमान समय में काशी विद्यापीठ की यशः:पताका ज्ञाकाश में फहुशान का काम निद 
जी ही कर रहे हें और यह उचित भी है क्‍योंकि बाबू संपूर्णातंद जी अपने अलौकिक गुणों से 
महत्‌ हें तथापि उनके महत्वसंपादन में विद्यापी5ठ ने भी उनकी सहायता की है । 
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संपृर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 
स्वभाव-स्वातेंद्रप 


बाबू संपूर्णानंद जो स्वभाव के स्वतंत्र हें। जब जिस विषय को उनकी विवेक बुद्धि ठीक सम- 
झती, उसको स्वीकार करने में नननच नहीं करते। उन्होंने 'ब्राह्मण सावधान में लिखा कि “तेंतीस' 
कोटि देवता कौन हें, कोई गिनावे तथा कमंकांड देशभाषा में होना चाहिए, संस्कृत में कर्मकांड को 
रखना पंडितों का मायाजाल है”। परंतु जन्र उन्हें मालूम हुआ कि तंतीस कोटि तंतीस करोड़ नहीं 
कितु तेतीस प्रकार है तो इस विषय को स्वीकार कर्‌ लिया और कमंकांड संस्कृत में हो रहना 
उपयुक्त है इस बात को भी पीछे उन्होंने स्वीकार किया। 


खिद्टिलास 


चिद्विलास पुस्तक योरोपीय तथा भारतीय दाशंनिक बिषयों के संसिश्रण से लिखी गई है । 

भाषा सरल हैँ किंतु विषय ही ऐसा है कि जबतक मन को सब ओर से खीचकर एक ओर न 

लगाया जाय' तबतक समझना कठिन है। इस पुस्तक से आपने बड़ा यश अजं न किया हैं। बड़े-बड़े 

संस्कृत के दाशनिकों ने इस पुस्तक की मृक्तकंठ से प्रशंसा की हेँ। मेरी दृष्टि में इस पुस्तक की 

भूमिका में कुछ ऐसी बातें लिखी गई हे जिससे जगहढन्दथ स्वामी शंकराचार्य योगिवर भत्‌ हरि 

तथा परम वेदांती खंडन खंडखाद्य के लेखक श्रीहष के ऊपर भाक्षेप भाते हें जो समुचित नहीं हूँ। 
संपूर्णानेंद जी की और अनेक पुस्तकें हें, छोगों में जिनकी बड़ी प्रशंसा है । 


शिक्षामंत्र त्व 


जब से आपने शिक्षामंत्री का काम संभाला है, देश में शिक्षा-प्रसार के लिये अनेक उपायों 
का उद्भावन' किया है, जिनके अनुसरण अन्य प्रांतों के लोग भी कर रहे हें। संस्कृत-शिक्षा-प्रसार के 
संबंध में भी भाप अभूतपूर्व उपायों का प्रसार कर रहे हें। लगातार तीन वर्ष से काशी संस्कृत 
कालेज में कनवोकेशन हो रहा हँ, रिसर्च इन्स्टिच्यूट का स्थापन कर संस्कृत के विद्वान शोधन- 
कार्य कर रहे हें, वह संस्कृत युनिवर्सीटी के स्वरूप को ग्रहण करने जा रहा हैँ, जिससे 
संस्कृतोपजीवी वर्ग में उथरू-पुथल सा हो रहा है। संस्कृत कालेज का ऐतिहासिक भवन अद 
केवल संस्कृत वर्ग के लिये ही व्यवहृत होने जा रहा है, ये सब विषय ऐसे हें जो स्वप्त में भो 
किसी ने कभी ने अनुभव किया होगा। संस्कृत के पढ़ें-लिखे विद्वान, जिनका उपयोग केवल संस्कृत- 
शास्त्र के अध्यापन मात्र में होता था, अब उनके लिये अन्य कर्मक्षेत्र भी खुल रहे हें, इसप्रकार संस्कृत- 
शास्त्र का आदर होने लगा है। संब से बढ़कर अच्छी बात यह हूँ कि शिक्षामंत्री शिक्षा के प्रसार 
तथा शिक्षा को उन्नत अवस्था में परिणत करने के लिये सब प्रकार के सद्विचारों को ग्रहण करने के 
लिये संनद्ध रहते हँँ। आप जिस प्रकार स्वाध्यायी हैं, उस प्रकार के अध्ययन का अवसर अब आपको 
अपेक्षाकृत अल्प मिलता है फिर भी विद्याव्यसनी होने के क/रण तंत्रशास्त्र के तत्व को प्रकाशित करने के 
गवेषण में निरंतर प्रयत्नवील है इस प्रकार की खोज को ओर लोगों क! ध्यान अभीतक नहीं गया है। 


एक घटना 
वेंकटेश नारायण तिवारी 


मान्य श्री संपूर्णानंद जी को अभिनंदन ग्रंथ की भट कर, काशी-नागरी-प्रचारिणी-सभा अपने 
एक बहुत पुराने ऋण से मुक्त हो रही है--एक ऐसे ऋण से जिसका, संभवतः, उसे न नो 
बोध हू और, यदि उसे बोध हो तो, न वह अपने ऊपर उनका ऋण ही मानने को तैयार 
होगी। परंतु में इस बात करा साक्षी हूँ। जो घटना १२ वर्ष पहले हुई थी उसका यहाँ पर उल्लेख 
कर में अपने कथन की सचाई का प्रमाण उपस्थित करता हूँ। ॥॒ 


4 भर > थ्र भर 


घटना क्या थी? और क्या में उस घटना का कोई तत्कालीन प्रमाग हो सकता हूँ? इन 
दोनों ही प्रश्नों का सीधा उत्तर मेरे पास है । जब सन्‌ १९३८ रु शिक्षामंत्री का पद ग्रहण 
करने के उपरांत मान्य श्री संपूर्णादंद जी लखनऊ से पहली बार अपने नगर गए थे उस समय 
काशी-नागरी-प्रचारिगी-सभा ने उन्हें एक मानपत्र भेंट क्रिया था। उस मानपत्र को स्वीकार करते 
हुए मान्य श्री शिक्षामंत्री ने एक भाषण दिया। उस भाषण में उन्होंने हिंदी के पक्ष में कुछ कहा। 
उनके भाषण का सार अखबारों में प्रकाशित हुआ। सार क। प्रकाशित होना था कि उर्दू पत्रों के 
संपादक और लेखक और समाचार-पत्रों के क्षेत्र के बाहर जो गण्यमान्य सज्जन उर्दू के समर्थक थे वे 
सब श्री संपूर्णानंद जी पर टूट पड़े। प्रांत का शिक्षामंत्री और वह हिंदी का समर्थन करें ! इस घोर 
अपराध के लिए दोषी को जो भी दंड दिया जाय वह थोड़ा होगा। शिक्षामंत्री की इतनी जुरंत ! 
उसे तुरंत ही सबक सिखाना चाहिए ताकि हिंदी की तरफदारी में कही वह आगे चलकर उर्दू का 
अनिष्ट न कर डाले ! इस अक्षम्य अपराध के लिए मान्य श्री संपूर्णनंद जी की निंदा के पुल उर्दृ- 
अखबार नवीस बाँधने छगे। कई भहीनों तक यही तूफान-ए-बदतमीजी उर्दू अखबारों में जारी रही। 
दुःख की बात है उस समय हिंदी जगत ने मान्य श्री संपूर्णानेद के ऊपर इन अनुचित आक्षेंपों 
के प्रति तटस्थ रहना ही उचित समझा और मान्य श्री शिक्षामंत्री अपने आत्मगौरव के कारण 
इस विषय में प्रायः मौन हो रहे । जहाँतक काँग्रेसजन का संबंध था, वे हिंदुस्तानी और दो लिपियों 
के पुजारी थे। फिर भला वे कैसे अपने इस निरफ्राध अभिमन्यु की कौरवों द्वारा हत्या को रोकने 
में कोई दिलचस्पी ले सकते थे। जिन दिनों का में जिक्र कर रहा हूँ, उन दिनों मुझे का्यंवश युक्‍्त- 
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संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 
प्रांत में प्रकाशित होनेवाले सब अखबारों में प्रकाष्षित लेखों के देखने का काम सौंपा गया था। इसलिय 
मप्ते प्रतिदित और प्रति सप्ताह इन आक्रमणों की बढ़ती हुई तीश्ता और भयंकरता का बोध होता 
जाता था। मान्य श्री शिक्षामंत्री के प्रति इस अन्याय को सहन' करना मेरे लिए जब असंभव हो 
गया तब मेने हिंदी के प्रश्नतर एक -लेख-माला लिखनी आरंभ की। इस माला के प्रथम लेख का 
शीर्षक था “हिंदी बनाम उ्दू।” 
है २८ >्‌ .. 
मैने ऊपर यह कहा है कि उपयक्‍्त घटना का लेखबद्ध तत्कालीन विवरण मौजूद हैं। उस 
समय के मेरे एक लेख का शीर्षेक था “हिंदी और उ्द की समसस्‍्या।” इसी छेख में मेंने इस घटना 
का उल्लेख किया है। प्रासंगिक होने के कारण लेख के उस अंश को यहाँपर उद्धृत करना अनुचित न 
होगा। उद्धरण नीचे पढ़िए :-- | 
संयूकतप्रांत की अर्सेबली के सदस्यों में मेरे अनेक मित्र हें। उनमें हिंदू और मुसल- 
मान, दोनों ही शामिल हें। इनमें से एक मुसलमान मित्र से इसी विषय पर मेरी बातें हुई। 
मेने उनसे पूछा “आजकल उर्दू के अखबार-नवीसों ने हिंदी-उर्दू के मसले को लेकर क्यों 
शोर-गुल मचा रखा हूँ ।” 
उन्होंने जवाब दिया, “इस सूबे के माननीय शिक्षामंत्री महोदय ने काशी-नागरी- 
प्रचारिणी-सभा में जो तकरीर की उसीकी वजह से यह तूफान बरपा हो गया हूँ।” 
मेंने पूछा, “जनाब, वजीर साहब ने अपनी तकरीर में क्‍या फरमाया था?” 
जवाब मिला “अपनी उस तकरीर में वजीर साहब ने हिंदी की हिमायत की थी ।” 
मेंने कहा, “तो इसमें उन्तका क्‍या कुसूर हैँ, उनकी क्‍या खता हे, जिसकी वजह से 
उदूं अखबार-नवीस, उनसे इस कदर खफा हो गए। 
भेरे दो रे फरमाया, “देखो जी, इस सूबे की जबान उर्दू हें। हम जो जबान वोछते 
वह उर्दू है। हमारे देहाती भाई भी उर्दू ही बोलते हें। आपकी दस मामले में क्‍या 
राय है ? क्‍या तुम समझते हो कि इस सूबे की जबान उर्द नहीं हे ?” 
मेंने बड़ी विनम्नता पूर्वक जवाब दिया “आप जब फरमाते हैं कि इस सूबे की जबान 
उर्दू हैँ, तब में इससे किस तरह इनकार कर सकता हूँ। ऐसी दशा में मेरे लिए यह कहना 
कि इस सूबे की जबान उर्दू नहीं हैँ, अनुचित होगा।” 
मेरे दोस्त बहुत खुश हुए, मेरी तारीफ भी की, बोले,--“बाह-वाह, तुम बड़े 
साफ गो आदमी हो। अब तुम्हीं देखो, गर इस सूबे की जबान उर्दू है, तो वजीर साहब को 
इस त्तरह गलत बयानी करने की क्‍या जरूरत थी, खासकर, जब उनकी गलत-बयानी 
की वजह से मुसलमानों को सदमा पहुँचता है ? ” 
में खामोश रहा, लेकिन मेरे दोस्त ने इसरार किया कि में कुछ कहूँ। मेरा खामोश 
रहना अच्छा होता, लेकिन खामोश रहने की उन्होंने मुझे इजाजत न दी। खैर मेने बहुत 
अदब से जो अज किया, उसका खुलासा नीचे देता हैँ। 
मेंने कहा--“जनाब, हम दोनों ने अपनी-अपनी पैदाइश के वक्‍त पल्ले दर्ज की हिमा- , 
कत दिखाई ।” 
मेरे दोस्त चौंक पड़े। बोले, “हम लोगों ने क्‍या हिमाकत की ? ” 
श्र 


एक धटना 


मेने कहा, “अल्लाह मियाँ के वहाँ से जब हम दोनों रवाना हुए, उस समय हम लोगों 
बवकूफी में एक ही नम्बरी सूबे को अपनी पैदाइश के लिये चुना, जिसके रहनेवाले 
इतने खब्ती और बेवकूफ हूँ, कि दुनिया में उतकी कहीं मिसाल ने मिलेगी! 

मेरे दोस्त ने चौंक कर पुछा--“आप ऐसा क्यों कहते हूं?” 

मैंने अं किया, “हुजूर, दुनिया के पर्दे में ऐसा और कौन दूसरा मुल्क या सूमा 
मिलेगा, जहाँ के लोग इतने नंबरी बेवकूफ हों कि ऐसी जबान में लिखी हुई किताबों को 
ज्यादा खरीदें, जिसे वे खुद नहीं समझते, या जिस जबान को वें समझते हें, उस जबान में 
लिखी हुईं किताबों की कुछ भी कद्र न करें। यद्यपि, आपकी राय में इस सूबे की जबान 
उर्दू है, तो भी यहाँ के लोग ९० प्रतिशत हिंदी की किताबें यानी वे ९० प्रतिशत उस 
जबान की किताबें खरीद रहे हें, जिसे, आपकी राय में, वे समझ नहीं सकते, और जिस जबान 
को वे बोलत और समझते हूँ, उस जबान की महज १० फी' सदी किताबें खरीदते हे। 
ऐसे पागल क्या और कहीं देखने को मिलेंगे? जर्मन जर्मनी और फांसवाले फ्रेंच कितामें 
ज्यादा खरीदते हे। लेकिन हमारे सूबे के छोग बोलते हैँ उर्द, मगर पढ़ते हें हिंदी किताबें । 
इस हिमाकत की भी कुछ इंतहा हँ। सचमुच हमारे सूबे के लोग बड़े खब्ती है।” 

मेरे दोस्त इस बात को सुनकर खामोश हो गए। थोड़ी देर तक वे सिर खुजलाते 

रहे। बाद में मेरे कमरे से वे चले गए। 
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आजकल राशन की अंधेर हँ। रोटी, दालतक पर राहने का बोलबाला है! सरफार की 
देखादेखी इस अभिनंदन ग्रंथ के उदारचेता संपादकों ने भी मुश्नपर शब्दों के राशन की कैद छगा दी 
है। मुझे आदेश मिला हँ कि लेख में एक निर्धारित संख्या से अधिक शाब्द नहों। उस सीमाकी 
में बहुत पहले ही लाँघ चुका। अतएव अपने दुस्साहस से भयभीत होकर में इस लेख को एक स्नेहीं- 
जलि से समाप्त कर दूंगा! मान्य श्री संपूर्णानेंद प्रांत के इनें-गिने विद्वानों में हे और हें बहुभाषा- 
भाषी। हिंदी की जो उन्होंने सेवाएँ की हे उनका मोल आंकना सहज नहों है । उन्होंने हिंदी के समर्थन में 
अपयश और अपकीति की कभी परवाह नहीं की। निर्भीक होकर उन्होंने हिंदी की हिमाय6 उन दिनों 
की जब हमारे प्रांत के चतुर खिलाड़ी वाह-वाही लूटने में व्यस्त थे और मुखालिफों के प्रियजन' 
कहलाने की तमन्ना में इधर-उधर की बहकी-बहकी बातें करने में अपनी राजनीतिक पदुता का प्रदर्शन 
करने में संलग्न थे। मान्य श्री मंत्री जी ने अपनी लिखी हुई किताबों के रूप में हम सब को जो देन 
दी है उसका उपकार हमें नतमस्तक होकर मानना चाहिए। उनकी गद्यशैली आजकल के लेखकों की 
शैली की तुलना में अपना विशिष्ट स्थान रखती है । में उनके गद्य की विशेष रुप से प्रशंसा 
करता आया हूँ। नैसग्गिक प्रवाह और अपरिचित तथा गूढ़ विषयों की व्याल्या, प्रतिपादन और मिंदले: 
षण की अपूर्व क्षमता उस शैली के विशिष्ट गुण हैं। राजनीतिक क्षेत्र में उन्होंने जो काम किया हूँ 
उससे हममें से कोई अपरिवित नहीं है और न अपरिचित हैं उनकी उन शिक्षा संबंधी योजनाओं 
से जिनके द्वारा स्वतंत्र भारत के भावी नागरिक मानसिक और नैतिक क्षेत्रों में समृद्ध 
बनकर देश ओर जगत के कल्याण में आगे चलकर लगेंगे। मान्य श्री संपूर्णानंद जी की में प्रान्त की 
एक विशिष्ट विभूति मानता हूँ और मेरी यह कामना हैँ कि वे चिरजीदी हों वर्योकि अभी जो मुछ 
' उन्होंने हमें दिया हैँ वह उसकी तुलना में नगण्य है जिसकी भविष्य में उनसे हमें पाने की आशा! है। 
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शासक श्री संपूर्णानंद जो 
एक संस्मरण 


श्री संपूर्णानंद जी विद्वान्‌ू, सुलझे हुए लेखक, निस्वार्थे समाजसेवक, एवं शिक्षा सुधारक और 


देश के स्वातंत्य संग्राम के निर्भय योद्धा के रूप में सुविख्यात हें। व्यावहारिक शासक के रूप में भी 
वे उतनी ही ख्याति पाने योग्य हें। मेरी समझ से यह बात दुखद होते हुए भी वतंमान परिस्थितियों 
में अतिवाय हैँ कि साधारण जनता राज्य के उच्चतम पदों को सुशोमित करनेवाले राजनीतिज्ञों तथा 
शासनाधिकारियों में अधिक महत्व राजनीतिज्ञों को देती हैँ। बहुसंख्यक जनता को लिये शासन कार्य 
गुरुमंत्र के समान है जो दीक्षित मात्र को ही उपलध्य है। अधिकांश के लिये यह कार्य अत्यधिक 
नीरस' और मंद है। दूसरी ओर राजनीति साहस प्रदर्शन की प्रबल प्रवृत्ति की तुष्टि करती है, उसमें 
आखेंट को उत्तेजना होती हूँ, रंगमंच के प्रभावकारी दृश्य का आनंद आता हैं और वह सुखांत 
और. दुखांत नाठकों के मनोविनोद तथा भावावेश से परिपूर्ण होती हैे। जिसे हम “राजनीति” कहते 
हैं उत्के ये सब आकर्षण राधारण मनुष्य को मोहित कर छेते हें। वह बरबस रोजमर्रा के शासन 
कार्य की कठोर वास्तविकता से दूर राजनीति के स्वप्निल प्रदेश में विचरण करन लगता हैं । यद्यपि 
शासन-कार्य में जनता का जाकर्ण बहुत करू होता है, तथापि बह जनता के लिये विशेष महत्व की 
' वस्तु है। राजनीतिः उद्देश्य की पूर्ति का साधन मात्र हैँ, उद्देश्य तो उन्नतिशील शासन कार्य ही हे । 
राजनीति की या राजनीतिज्ञों कीं लड़ाई का फंसला शाप्तन-प्रबंध के युद्धक्षेत्र में हुआ करता है । 
राजनीतिज्ञों को अपनी प्रतिज्ञाएँ रोजमर्रा के शासन कार्य के क्षेत्र में पूरी करके दिखानी होता है। 
शासनकर्ता यदा कदा ही राजनीतिज्ञ के रूप में परिवर्तित होता है; लेकिन' राजनीतिज्ञ तब तक पूर्णता 
प्राप्त नहीं करता जब तक वह शासक नहीं हो जात्ता। योग्य शासक के लिये विभिन्न प्रकार के अनेक 
गुणों से संपन्न होना आवश्यक हूं। इनमें से एक मानक स्वभाव की और विशेषकर अपने चतुदिक्‌ 
वातावरण की पहचान की क्षमता है। यही वाताबरण मनुष्य का कार्यक्षेत्र होत। है, जिसे मनुष्य को 
अपने उद्देश्यानुसार बनाना पड़ता है। जिंदगी की ऊंची-नीची परिस्थितियों का ज्ञान दूसरा गुण है। 
' शासकों की भर्तो के लिये साधारणतया प्रतिदंद्वात्मक परीक्षाएँ उत्तमतम' उपाय मानी जाती है । कुछ 
हद तक इनसे उद्देश्य की पूर्ति अच्छी तरह होती हूँ, परंतु ये परीक्षाएँ जिंदगी की पाठशाला का स्थान 
पूरी तौर से नहीं छे सकती, जहाँ प्रथम श्रेणी के शासक सीखते और तैयार होते हें। जिंदगी से श्री 
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शासक श्री संपूर्णानंदजी 


संपूर्णानंद जी को उस शासत कार्य के लिये तैयार किया (जिसका भार उन्हें एक दिन बहन करना 
था। यह उस प्रकार की जिंदगी नहीं थी जो साधारणतया व्यावहारिक शासन कौ योग्यता प्राप्त 
करनेवाले के लिये आवश्यक समझी जाती हैं। दूसरी ओर यह कहा जा सकता है कि संमवतः किसी 
को शासन कार्य के अयोग्य बनाने के लिये इससे अच्छा शिक्षा-क्रम नही रखा जा सकता थी। राष्ट्र 
की स्वतंत्रत। के इस पुज,री को देश की गुलामी के कारण तत्कालीन सरकार का घोर विरोध 
करना पड़ा। स्वतंत्र देशों में इनकी तरह के व्यक्तियों का ध्यान' जैसे अत्यावश्यक कार्यों की ओर 
लगा रहता है, उनसे परावृल होकर इनका ध्यान विदेशी सत्ता के जुए को दूर फेंकने के लिये 
उसके किठद्ध आंदोलन करने में पूरी तरह रूगा रहा। स्वतंत्रता प्राप्ति का एक अत्यंत सुखद परि- 
णाम यह हुआ कि हमारे देशवासियों को अपनी स्वाभाविक योग्यता और नैसर्गिक शक्ति का देश 
के प्रति अपने विविध कर्तव्यों के पालन में उपयोग करने का नया अवसर मिला। 


भेरी अपेक्षा अन्य कोय श्री संपूर्णांद जी की विद्वत्ता, लेखन करा, समाज-सेवा-कार्य या 
जनमत निर्माण करने की क्षमता का समीक्षण करने की अधिक योग्यता रखते हैं । उनके बहुमुखी 
कार्यों के एक अंग का विशेष ज्ञान होने के कारण में उनकी शासन-योग्यता के संबंध में ही संभवत: 
कुछ कह सकता हूँ। द्वितीय कांग्रेस-सचिव-मंडल में श्री संपूर्णानंद जी के शिक्षा-सचित होने के 
पूर्व॑ वे प्रथम-सचिव-मंडरू में कुछ समय तक रह चुके थे। इसलिये यद्यपि सन्‌ १९४६ में द्वितीय 
कांग्रेस-सचिव-मंडल के प्रांत क्र शासन भार वहत करने पर उन्हें सचिव के कर्य का कुछ पूर्व 
अनुभव अवध्य था, तथापि उस अल्पकालीन अनुभव से अधिकतर लोगों में ऐसे पद का उत्तरदायित्व 
निभाने में सहज, स्वाभाविक, आत्म-विष्वास नहीं उत्पन्न होता। परंतु श्री संपूर्णानंद जी ने पिछले 
अनुभव से इतदा आंधिक छाभ उठाया था और सचिव के कार्यो के उत्तरदायित्व से संबंधित समस्थाओं 
का गहन अध्ययन और चितनः कर अपने को इतनी अच्छी तरह तंयार कर लिया था कि 
उनमें कभी आत्मविश्वास के' अभाव का तनिक भी चिह्न दिखाई न दिया। उन्हें कोई दिक्कत 
न मालूम हुई और इससे भी अधिक महत्व की बात यह है कि उन्होंने दुसरे सब को भी कोई 
दिक्कत न' महसूस होने दी। आत्मविश्वास की उचित सीमा का उल्लंघन किए बिता अपने पर 
विश्वास का अनुभव करना कठिन हैं। श्री संपूर्णानंद जी के बारे में यह कहना ठीक ही होगा कि वे 
आत्मविश्वास की सीम। को जानते हें। जिन सरकारी सलाहकारों को उन्होंने विश्वसनीय समझा 
उनपर उन्होंने पूरा विश्वास किया और बदले में उन्हें उनकी पूरी निष्ठा प्राप्त हुई। तत्कालीन शासन- 
पद्धति तथा उसके मुख्य ऐजेंट स्थायी सरकारी अधिकारियों के अदम्य और दृढ़ विरोध में जितने 
बर्ष उन्होंने बिताए हँ, उन्हें देखते हुए. यदि उन्होंने सरकारी प्धिकारियों के प्रक्त अविश्वास और 
संदेह प्रकट किया होता तो मुझे तनिक भी अचरज न होता। परंतु अधिकारियों के विरुद्ध वर्षों 
की तीत्र लड़ाई से भी उनके प्रति उनके मन में कोई विकार नहीं आया और यह अनुभव होता 
था कि प्रमुख समस्याओं पर इस व्यक्ति के चाहे जो विचार हों, इनकी इच्छाशक्ति इतनी प्रबल 
है और आंतरिक वृत्ति इतनी स्थिर हे कि ये अपनी नीति को कार्यान्वित करनेबलि 2 20 
के प्रति दुर्भाव नहीं रखते, जो ऐसे समय, जब कि सचिवों और स्थायी सरकारी नौकर में पनिष्ट 
सहयोग और सद्भाव की अत्यंत आवश्यकता है, केवल हानिकर ही सिद्ध हो सकते हें। श्री संपूर्णा- 
नंद जी ने पदग्रहण करने के बाद तुरंत ही शिक्षा-विभाग का पुनस्संघटन करने और उसे नया रूप 
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संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 
देने का काम प्रारंभ कर दिया। अभीष्ट परिवर्तन की रूपरेला और सुलझे विचारों के साथ उन्होंने 
कार्मारेंम किया। परंतु उनके विचार और कार्यक्रम इतने कट्टर और अटल नहीं थे कि व्यावहारिक 
अनुभव के आधार पर उनमें वे परिवर्तत न कर सकों। अपनी नीति की रूपरेखा बतलऊ। कर उसके 
साधारण ब्योरे की पूर्ति तथा उसे व्यावहारिक रूप देने का काम वे अपने विशेषज्ञ सहायकों पर छोड़ 
देते हे। इस बात को खूब अच्छी तरह जानते हुए कि सचिव के वास्तविक कार्य नीति-निर्धारण 
है, वे अपने अधीनस्थ सरकारी कमंचारियों के उचित अधिकार-क्षेत्र में कम से कम हस्तक्षेप करते 
हैं। वे समझते हें कि कहाँ उनके कार्य-क्षेत्र की सीमा समाप्त होती हैं और दूसरों की प्रारंभ होती 
है। यही उनकी सफलता का रहस्य है। श्री संपूर्णानंद जी शासन-कार्य और राजनीतिक संबंध के 
बीच की खाई को उसी प्रकार देखने का प्रयत्न करते हे जिस प्रकार लोकतंत्र प्रणाली की सरकारों 
के सचिवों को करना चाहिए। अपने शासनकारय के निर्णयों में राजनीतिक कारणों और दलगत संबंध 
को बाधक न होने देने का साहस और क्रावश्यक दृढ़ता उनमें है। वे यह नहीं भूलते कि शासनकार्य 
कानून की तरह है, जो “व्यक्ति” की इज्जत नहीं करता । अपने जीवन' के विविध कायंक्षेत्रों के 
प्रत्येक अंग में उन्होंने सत्यनिष्ठा और सिद्धांत की जो दृढ़ता प्रकट की है उसका पालन वे अपने 
शासनकारय में भी करते हेँ। व्यक्तियों के लिये सिद्धांतों का विस्मरण और बलिदान नहीं किया जाता । 
में नहीं कह सकता कि उनमें शासन संबंधी कार्यों के विचार करने में निर्लिप्त और निरपेक्ष भाव 
ईमानदारी का पालन करने की आंतरिक प्रवृत्ति ने उत्पन्न किया हैँ या वैज्ञानिक समाजवाद ने। 
उनकी निरपेक्षता और न्याय बुद्धि “सिफारिश” नाम से पुकारे जानेवाले दबाव का, जो कभी खुलकर 
और कभी गुप्त रूप से पड़ता हे, विरोध करने में उन्हें बहुत सहायता देती हें। यह दबाव हमारे 
शासनकार्य की एक मुख्य समस्या हो गई है। सम्‌पस्थित प्रश्नों पर वे ऐसी सरल दृष्टि से विचार 
करते हैं, जो राजनीतिश्ञों में तो कम ही दिखाई देती हँ, ऐसे शासकों में भी अचरज की ही बात 
है, जो स्पष्टवादिता का दावा करते हैं। उनका काम खर। होत। है, जल्दी होता है और दूसरों की 
शिधिलता उनको लिये असह्य' होती हँ। मानसिक अस्थिरता, जो किसी शासक का सब से बड़ा 
अभिज्ञाप है, उनसे बहुत दूर हैँ । उपस्थित प्रदन पर वे विचार करते हैं, उसका मान-निर्धारण करते 
- हैं, शी प्र तथा स्पष्ट निर्णय करते हें और उसपर दढ़ रहते हें। शिक्षा-सचिव के उनके वर्तमान पद के कार्य से 
उनकी जश्नांत कार्यक्षमता और सुधार के हेतु अदम्य उत्साह की भावना पर्याप्त मात्रा में प्रकट हुई है । व्यापक 
सुधार के लिये उनका उत्साह हमारी शिक्षा-संबंधी इमारत के कोने-कोने में व्याप्त हैं। उनके सक्रिय, उत्सुक 
और ज्ञान पिपासु मस्तिष्क की छात्र उनके शासन-संबंधी कार्योपर पूरी तरह पड़ी है। स्वभावत:ः जीर्ण-शीर्गं 
पद्धति और जजेर प्रणाली के विरुद्ध होनेंक कारण वे यह पसंद करते हूँ कि अन्य लोग “रुटीन” नाम से पुकारी 
जानेबला लकीर के फकीर की नीति का न पालन करें। वे यह चाहते हें कि कर्मचारी अपने काय॑ में स्वतः- 
प्रेरणा और क्रियात्मक बुद्धि क। परिचय दें। ऐसे आलोचकों की कमी नहीं है जो यह कहते हें कि संपूर्णानेंद 
की गति बहुत तीत्र हूँ और वर्तमान प्रणाली को बदल डालने की अपनी इच्छा में वे व्यावहारिक सीमा को 
भूल जाते हे और यह कि परिवतंन ही प्रगति नहीं है । यह सच है कि परिवर्तन से प्रगति अवश्यभावी नहीं है, 
और इससे भी अधिक सच यह हैँ कि यदि परिवतंन प्रगति नहीं हैँ तो स्थिरता में तो कोई गति 
नहीं है। परिवतेन में कम से कम प्रगति की संभावना तो होती है, स्थिरता से तो केवल अधिका- 
घिक अवनति ही हो सकती है। परिवर्तंत की गति को तीव्रता के बारे में चाहे कोई कुछ भी समझे, . 
छिक्षा-जगत्‌ का स्थिर समुद्र अंतस्थल तक हिल गया हैं। 
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शासक ओऔओ संपूर्णानंदजी 
छिक्षा-विभाग के झासक के लिये शासक से बढ़कर अनुसंघानकर्ता होना आवश्यक है, जो 
बात अन्य क्षेत्रों के शासकों के लिये नहीं हे। जहाँ तक शिक्षा का सबंध है, अच्छा है कि हम अन- 
वरत अनुसंधान करते जायें, नया क्षेत्र ढूंढ़ निकाऊें और नए मार्ग प्रशस्त करते जायें। यह स्थिति 
. उससे तो अच्छी ही हे कि व्यावहारिक कठिनाइयाँ हमें भयभीत करती रहें, कोई नया अनुसंधान करने 
न दें और हम लकीर के फकीर बने रहें। सच्चे शिक्षर-शास्त्री को शिक्षा संबंधी शासनकार्य करने का 
बहुत ही कम मौका मिलता हूं। शिक्षा-संबंधी शासनकर्ता अक्सर छिक्षा झ्ास्त्री न होते हुए भी 
शिक्षा-संबंधी शासन कार्य करते हं। श्री संपूर्णानंद जी प्रधानतः शिक्षा-शास्त्री हें, जिन्हें उनके राज- 
नोतिफ महत्व ने शिक्षा-शासक होने का अवसर प्रस्तुत किया है। उनका सब से बड़ा कतंव्य यह हे 
कि शिक्षा का अधिकापिक प्रसार इस प्रकार करें कि भारत की परिवतित परिस्थति में शिक्षा का 
अपेक्षित आधार दुर्बंछ न होने पावे और इस वेगपूर्ण प्रसार के फलस्वरूप शिक्षा का स्तर तथा उसकी 
व्यावहारिक उपयोगिता किसी प्रकार कम न हो। व्यापक सुधार जारी करनेवाले तथा अपने विभाग 
का कायाकल्प करने का काम उठानवाले सचिव के कार्यों के फलाफल की परख किसी एक परिवर्तन 
या सुधार कार्य से करना उचित नहीं है। पूरे काम को देखकर ही कोई सही नतीजा निकाला जा 
सकता हँ। सुधारों के पूर्ण प्रभाव का पता लग जाने के बाद संपूर्ण शिक्षा पद्धति का चित्र सामने 
लाने का प्रयत्न हमें करना चाहिए। गत तीन वर्षों से जिस शिक्षा-नीति का पालन किया जारहा हूँ 
और इस संबंध की समस्याएं जिस प्रकार सुलझाई गई हें, उसपर निष्पक्ष और अंतिम निर्णय करने 
के लिये कुछ समय की आवश्यकता हे। इस बीच हमें यह देखना हे कि कोई निर्णय देने के छिये 
हमारे पास क्‍या सामग्री प्रस्तुत हँ। कुछ परिणाम तो स्फटिक सदृह्य स्पष्ट हूँ और उन्हें सहानभूति 
और मंत्री भाव न रखनेवाले आलोचक भी अस्वीकार नहीं कर सकते। 


सन, १९४५-४६ में शिक्षा विभाग का जो बजट ३ करोड़ १८ लाख रुपए का था, वह 
१९४९-५०, में ६ करोड़ ९० लाख रुपये का हो गया हे। सरकारी नियंत्रण में प्रतिवर्ष ४४०० 
प्राथमिक स्कूलों की स्थापना की सरकारी योजना से प्राथमिक शिक्षा प्रसार के कार्य को अत्यधिक 
उत्तेजन मिला है। इस योजना के अनुस्तार ११,१५० स्कूल अबतक खुल चुके हें । परिगणित जातियों 
की शिक्षा-संबंधी सुविधाओं में स्पष्ट बुद्धि हुई है और उनकी शिक्षा पर सरकार सन्‌ १९४५-४६ 
में जहाँ ६ लाख रुपया खर्च करती थी, वहाँ १९४५-५० में १२ लाख रुपया खर्च कर रही है। 
म्यू निसिपल क्षेत्रों के बाऊकों को अनिवार्य प्रारंभिकशिक्षा देने के काम की गति बहुत तीब्र रही हूँ। 
जहाँ १९४६ में केवल ३६ म्युनिशस्िपल्त क्षेत्रों में अनिवाय प्रारंभिक शिक्षा लागू की गयी थी, यहाँ 
अब सब स्प्रुनिसिपेल्टियों में यह योजना कार्यान्वित हो गई है। वयस्क शिक्षा के कार्यक्रम के पर 
निरक्षरता और अज्ञान को दूर करने की आवश्यकता भी भुलाई नहीं कप हैं। इस विषय के ं 
तथा इस समस्या में दिलचस्पी रखनेवाले अन्य सज्जनों की एक कमेटी पूरे प्रश्न पर विचार करने 
के लिये नियक्त की गई थी और सरकार कमेटी की रिपोर्ट के अनुसार कार्य करनेवाली हूं तथा 
वह वयस्क शिक्षा पर बड़ी अतिरिक्त घनराशि व्यय करेगी। जहाँतक माध्यमिक शिक्षा का संबंध हैं, 
स्कूलों और कालेजों की संख्या में बहुत वृद्धि हुई है मोर स्कूछ जावधार बालकों को भिन्न-भिन्न 
अभिरुचि के अनुकूल नए प्रकार के स्कूल खोले गए हें। ट्रेनिंग प्राप्त शिक्षकों को पर्याप्त बे हर 
तैयार करने की समस्या व्यावहारिक और विधायक रीति से हेल की जा रही हूँ। इस कं 
पूरा करने के लिये बहुत कुछ किया जा चुका हैँ और आशा की जाती है कि शीक्ष ही ट्रेनिंग 
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भाप्त शिक्षकों की वर्तमान संख्या में बहुत वृद्धि हो जायगी। अध्यापकों के वेतन में, जिसे अहुसंख्यक 
जनता की ओर से अपर्याप्त बताया जाता था, बृद्धि करने की जदिल समस्या सहानुभूति और विवेक 
से हल की गई है। यद्यपि कभी-फर्ी संगठित अध्यापकों के बड़े समूह को सरकार का विरोध करना 
पड़ा और उसे हड़ताल की धमकी देनो या हड़तारू तक करनी पड़ी, तथापि मेरी समझ से यह 
सरकार की सहावुभूति और सद्भावना के अभाव का द्योतक नहीं, वरन्‌ पूरी तरह से कार्यान्वित ते 
हो सकनेवाली सदिच्छा का ही द्योतक है। कारण, बहुत-सी ऐसी कठिनाइयाँ होती हें जो जादू की 
छड़ी घ्माकर दूर नहीं की जा सकतीं। प्रांत के विश्वविद्यालय, जो अर्थाभाव से पीड़ित थे, पहले की 
अपेक्षा बहुत अधिक आथिक सहायता पा रहे हूँ। में जानता हूँ कि कई हल्‍्कों में यह समझा जाता 
है कि विश्वविद्यालयों की शिक्षा के लिये सरकार जो धन दे रही है, वह अब भी बहुत अपर्याप्त हैं 
और राष्ट्रीय सरकार विश्वविद्यालयों की विस्तार की जरूरी माँग पूरी करने के लिये कर्थाभाव का 
बहाना नहीं कर सकती। सरकार ने एक प्रतिनिधित्वपूर्ण यूनिवर्सिटोज ग्रांट्स (अनुदान) कमेटी 
सरकार से इसकी सिफारिश करने के लिये निमुक्‍्त की है कि विश्वविद्यालयों को कितनी आर्थिक 
सहायता मिलनी चाहिए। इस कमेटी के साथ ही एक साइंटिफिक रिसर्च कमेटी (वैज्ञानिक अनुसंधान- 
समिति) भी बनाई गई है जिसका उद्देश्य उस अनुदान के संबंध में सिफारिश करना हे जो न केवल 
विद्वविद्यालयों में वैज्ञानिक अनुसंधान और विज्ञान की उन्नति को अग्रसर करने के लिये हो, बल्कि 
उद्योग व्यवसाय में विज्ञान के प्रयोग को प्रोत्साहन देने के संबंध में भी हो। अजायबघरों की उन्नति 
की ओर भी, जो अन्य देशों में सांस्कृतिक चेतना उत्पन्न करने का बहुत बड़ा तथा महत्वपूर्ण काम 
फरते हैं, सरकार ने काफी दिलचस्पी दिखलाई हूं। अजायबधरों से जनता को शिक्षित करने तथा 
उनका सांस्कृतिक स्तर उन्नत करने का काम लेने का एक सुयोजित कार्यक्रम बनाया गया है। प्राच्य- 
विद्या की शिक्षा की (जिससे मेरा अभिप्राय अरबी, फारसी ओर संस्कृत की शिक्षा से है) योजना 
बनाने की समस्या की उपेक्षा नहीं की गई है। इस समस्या पर व्यापक रूप से विचार कर सरकार 
के संगुख अपने प्रस्ताव उपस्थित करने के लिये अलग-अलग कमेटियाँ बनाई गई हें और काम कर 
रही हें। शिक्षा-प्रसार की बढ़ी हुई आवश्यकताओं तथा बढ़ते हुए काम को पूरा करने के लिये 
जिलों में कर्मचारियों की संख्या बढ़ाई गई है, जिससे ऐसे समय कार्य संचालन में खराबी न आने 
पावे जब कि तीब्र परिवर्तनों के कारण हमारी शिक्षा संस्थाओं के अव्यवस्थित होने की आशंका हो 
सकती हैं। शिक्षा-विभाग का प्रवेश-द्वार विस्तृत कर दिया गया हैँ और आज यह विभाग सुयोग्य 
और महत्वाकांक्षी युवकों को जीविका का आकर्षक साधन प्रदान करता हैँ। तीन वर्ष के अल्पकाल 
में इतनी कार्यसिद्धि कुछ कम नहीं हँ और इसपर श्री संपूर्णानंद जी के व्यक्तित्व की, उनकी अक्लांत 
कार्य-क्षमता की, उनकी व्यावहारिक प्रेरणा-हक्ति की और सर्थोपरि उनके इस विश्वास कौ कि 
राष्ट्र की उन्नति का एकमात्र वास्तविक और स्थाई आधार शिक्षा ही है, अश्रांत छाप पड़ी हूँ। 
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आत्म-विज्ञापन से दूर रहनेवाले 'बिद्वानों में भी विद्वान' का जीवन चरित लिखना जितना ही पुण्य- 
इलोक हूँ उतना ही कठिन भी। मेरे लिये जिसके वह 'पूर्वेबामपि गुरु: हों यह कार्य कुछ असंभव-सा 
ही था। पर नागरी-प्रचारिणी-सभा का, विशेषकर उसके प्रधानमंत्री का आग्रह भी दुनिवार, सुमेर 
सा अचल। दो असंभावनाओं के बीच किपी चीज का संभव होना यह पंक्तियाँ हें। मेंने यह पंकितयाँ' 
इसलिये लिखीं कि इनकी समप्टि को उनका जोवन-चरित कहना मेरे लिए असंभव हे फिर भी 
इसमें उनके जीवन' की कुछ घटताएंँ आपको मिल्ठेंगी। जो उनको नहीं जानते होंगे उनके लिये इसमें 
भले ही कुछ बातें मिल जाय॑ पर उनको बहुत से लोग जानते हें। जो लोग उन्हें जानते हें, जिन्होंने 
दशकोंतक अपनी दृष्टि से उन्हें देवा और समझा हं, उन्हें मेरी समझ स्यात्‌ न रुचे। इसके अति- 
रिक्त भी मेरी एक कठिनाई हँ। जब कभी मेंने या मेरे जैसे लोगों ने उन्हें समझने, उन्हें पढ़ने 
की चेष्टा की तब एक अंग्रेजी लेखक के शब्दों में दि हाई ओवेक्‌ स्टफ आवआवर नेरोअर सेल्वज मेल्ट्स 
इन टू ऐन एलिमेंट फारमोर फ्लॉइंग, फार लेसू लिमिटेड । लाइक वाटर, लाइक एयर वी बिकम्‌; 
ऐंड इन प्लेस आफ लूजिंग (इद्स) हिज आइडेंटिटी, दि “आई” इन अस स्लिप्स आउट आफ 
इट्स ओन ब्रीफ ट्रांसिटरीनेंस इनटू दि एन्‌इयेइरिग कांटिन्युइदी आव एंडलेस जेनरेशनस्‌ आब छाइ- 
वस्‌ । इन प्लेस आफ बीइंग ए रौक बाउंइपूल आफ द ओशन्‌स फ्लड़, बी विकम्‌ ए लिविंग बेब आफ 
हिज वास्ट टाइड, राइजिंग एड फालिंग विथ (इृट) हिम एंड रिअछाइजिंग आवर आइईडेंटिटी विथ 
(इट) हिम। यद्यपि यह शब्द एक महान' पुस्तक की विशेषता में कहे गए हैँ और इसीलिय मेने 
इसमे आए हुए इट' शब्दों के आगे 'हिम' या 'हिज' कर दिया हूँ, पर यह हमार जैसे लोगों के लिये 
उनके विषय में यथार्थ है। फिर भी में उनके जीवन के कुछ तथ्य अपने को उनसे अछूग करके 
लिखने का प्रयत्न करूंगा। 

श्री संपूर्णानंद जी, जिन्हें कुछ छोग बाबू जी, कुछ प्रोफेसर साहब, कुछ मास्टर साहब, तथा 
एक दो इने गिने व्यक्ति बाबूनंदन' भी कहा करने है, बख्णी सदानंद जी के वंशज हूँ। बरूगो 
सदानंद जी के पूर्वज पंजाब से क्‍यों आजमगढ़ के कोटा ग्राम में आबसे यह हमें भी शात नहीं। 
उनके काशी आने का कारण तो यह बताया जाता हैँ कि तत्कालीन काश्षी नरेश महाराज चेतसिह 
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के अगत्य दीहाराम जी के निधन के फलस्वरूप उनके स्थान की पति के लिये जब उन्हीं के कुटुंबी 
जनों की खोज हुई तब श्री सदानंद जो उस पद को सुशोभित करने के लिये बुलाएं गए। इनके 
परिवार के नामों के अंतिम भाग में आनंद' की परंपरा है। यह परंपरा इन्हीं बल्शी सदानंद जी से 
प्रारंभ हुईं। कहा जाता हे कि उनके नाम का अंतिम भाग आनंद' काशी के प्रसिद्ध बाबा किनाराम 
जी का आशोर्वाद इस वंश-परंपरा में चिरंतन स्थान पाने का आदेश प्राप्तककरर चुका हे और जब 
तक यह आनंद-परंपरा रहेगी यह लोग लोककल्याण में सुखी रहेंगे । सदानंद जी के दो पुत्र हुए 
सहानंद और परमानंद। ज्येष्ठपुत्र महानंद जो की मृत्यु थोड़ी ही उम्र में हो गई। परमानंद जी 
के पुत्र नितव्यानंद जौनपुर में कोतवाल' थे। वहाँ के लोग अब भी इनका नाम आदर से लेते हें। 
श्री संपूर्णानंद जी के पिता स्वर्गीय विजयानंद जी इन्हीं के पुत्र थे। विजयानंद जी के तीन पुत्र 
उत्पन्न हुए: श्री संपूर्णानेंद, श्री अन्नपूर्णानंद और श्री परिपूर्णानंद | यह इनकी वंश-परंपरा की थोड़ी 
सी नामावली है और इनके विबय में यहाँ अधिक कहना प्रासंगिक न होगा। यह तो उनके बुहत्‌ 
जीवन-ग्रंथ का विषय है। यहाँ तो श्री संपूर्णानंद जी के विविध रूपों की चर्चा ही उद्धिष्ट हँ। कितु 
क्या वह भी इस छोटे से लेख में संभव होगी ? 


श्री संपूर्णानंद जी का जन्म पौष शुक्ल ११, बुधवार, संवत्‌ १८४६ में हुआ था अर्थात्‌ पहली 
जनवरी सन्‌ १८९० ई० में। इस वर्षगत पहली जनवरी को इनके जीवन के साठ वर्ष पूरे हो गए। 
कुछ लोगों को जब इस अवसरपर उन्हें अभिनंदन ग्रंथ के भेंट किए जाने का समाचार मिला तो 
उनकी कमंठता स्फूर्ति और उत्साह को देखते हुए, उन्हें सहसा विश्वास भी न हुआ कि वह साठ 
वर्ष पूरा कर चुके। उनके बाल्यकाल की घटनाएँ इस लेख के लिये केवकू इतनी ही हूँ कि वह 
साहित्य पढ़ने में बीता। खेल-कूद के विषय में यह विशेष रुचि न रखते थे पर कपड़े की गेंद 
से एकाध बार म्पुनिस्पल लालठेन के शीशे दूट ही गए। लेकिन साहित्य इन्होंने पढ़ा, हिंदी फारसी, 
और अंग्रैजी। बंगला की पुस्तक भी इन्होंने पढ़ीं पर केवल प्रसंगवश । चौदह पंद्रह वर्ष की अवस्था में 
ही यह कितना साहित्य पढ़ गए थे इनके समवयस्क मित्र आज भी साहचर्य वर्णन करते हूँ। बाल्य- 
काल में जिन पुस्तकों का प्रभाव इनके सुदृढ़ जीवनपर पड़ा उनमें से कुछ तो आज के युवकों को 
अपरिचित मालूम पड़ेगी। १० वर्ष से लेकर १४ वर्षतक के बीच में पढ़ी हुई पुस्तकों में आर० सी० 
दत्त की “राजपूत जीवन संध्या' और महाराष्ट्र जीवन' प्रभात' बंकिम बाबू की दुर्गेशनंदिनी, राधाकृष्ण 
दास के उपन्यास और टाड के राजस्थान के इतिहास ने इनकी विचारधारा को निदचय ही प्रभा- 
वित किया था। अंग्रेजी उपन्यासों में स्काचों के अंग्रेजों से लड़ने की बात इन्हें खूब अच्छी लगती। 
यद्यपि उन दिनों न तो भारतीय रवातंत्र्य संग्राम का प्रादुर्भाव ही हुआ था और न अंग्रेजों के विरुद्ध 
विद्वेष या घृणा का अनुभव ही। कितु संस्कार की बात थी। नेपोलियन की जीवनी ने भी इन्हें 
खब प्रभावित किया था। सन्‌ १९०५ के बंगभंग आंदोलन की कुछ घटनाओं का इनके ऊपर बहुत 
प्रभाव पड़ा। १४-१५ वर्ष का किशोर हृदय क्रोधावेश में घंटों अपने कमरे में रखी हुई तकूबार की 


आजमाइश करता। 
आपकी शिक्षा बचपन में घरपर ही हुई। छठीं कक्षा में पहले-पहल आप का नाम ठठेरी 


बाजार के हरिद॒चंद्र स्कूल में (उन दिनों यह स्कूल वहीं था) लिखा गया। आठवीं कक्षातक वहाँ 
पढ़ने के बाद आप क्‍्वींस कालेज में चले आए और वहीं से स्कूछ लीविंग सटिफिकेट परीक्षा पास 
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की। उत दिनों यह नियम था कि कोई विद्यार्थी १६ वर्ष से कम अवस्था में यह परीक्षा नहीं दे 
सकता था। अतएव आपको इस परीक्षा के लिये दो वर्ष रुकना पड़ा। इन दो वर्षों में आपने काशी की 
कारमाइकल लाइबेरी की उन विषयों की जिनमें इन्हें रुचि थी सारी पुस्तकें पढ़ डाली। डा० हफीज 
सय्यद उन दिनों १०वीं कक्षा में थे। वह बताते हें कि उन दिनों यह स्थात्‌ आठवीं कक्षा में थे। 
.फिर भी इनके लिखे अंग्रेजी के निबंध प्रोफेतर नारमैन उन लोगों को छाकर दिखाते और उसी 
. कोटि का निबंध लिखने को प्रोत्साहित करते। श्री संपूर्णानंद जी की दार्शनिक रुचि को श्री नारमैन 
और श्री रेंडल न बहुत प्रोत्साहित किया। उन दिवों इंगलेंड के रैशनलिस्ट प्रेस अमोशिएशन से 
रेशनलिस्ट के जाने वाले लेखकों की कृतियाँ प्रकाशित होती थी। इन लेखकों क। दृष्टिकोण 'नानरिली- 
ज्न” रहा करता था। इनकी महंगी किताबों को यह असोशिएशन सस्ते दामों में प्रकाशित करता। 
श्री संपूर्णानंद जी ने इन दो वर्षों में इन्हें खूब पढ़ा और फल यह हुआ कि इन्हें इन लेखकों का 
साइंटिफिक एथीइज्म' पसंद आने लगा। में इस बात को अभो यहीं छोड़ता हूं। इन्हों ने बो० एस० 
सी० की डिग्री ली और इलाहाबाद यूनिवर्सिती से एल० दी० की उपाधि। उन दिनों यह एल० दी० 
उपाधि प्रयाग विश्वविद्यालय देता था। इन्होंने एल० टी० की उपाधि सरकारी नौकरी करने के लिये 
नहीं वरन्‌ शिक्षा की वृत्ति को पवित्र और तपः पूत मानकर लो थी। जब शिक्षक को वृत्ति को 
छोड़कर यह राजनीति में कूदे तो इनके अध्यापक मेंक्रेजी अक्सर कहा करते 'हियर इज ए गुड मैन 
गान रौंग!'। सरकारी नौकरी न करने की प्रतिज्ञा तो इन्होंने १९०७ में ही जब लाला लाजपत- 
राय का देश निकाला हुआ था कर ली थी। |; 


राजनीति में 


सन्‌ १९१३ में महात्मा गांबी ने अफ्रिका सत्याग्रह आंदौलन प्रारंभ किया। श्री संपूर्णा- 
नंद जी अभीतक गृहस्थ और सैनिक जीवन के दोल में पड़े थे। पर 'कविरा खड़ा बजार में, लिये 
लुक़ाठी हाथ, जो घर फूँके आपना सो चले हमारे माथ' और यह गांधी जी के साथ चल पड़े पूरी 
तौरपर। इतके अगृहस्थ जीवन की कथा तथा तज्जन्य जो क्लेश इनके कुटुंबी जनों को हुआ उनकी 
चर्चा भी में यहाँ नहीं करना चाहता। महात्मा गांधी के नेतृत्व में जिस पराक्रम से इन्होंने स्वातंत्र्य 
संप्राम में अपना कतंव्य पालन किया उसकी कहानी भी इनके साथी संनिकों ने अन्यत्र कही हूं । 
१९२१ से १९४४ तक २३ वर्षों का पूरा जीवन इसीसे तो भरा पड़ा है। में केवल दो छोटी-सी 
घटनाओं का उल्लेख करूंगा। यह घटनाएँ छोटी होते हुई भी इनके चरित्रवर प्रकाश डालती हें। 
सन १९३२ में डा० अंसारी और श्री तसदुदुक अहमद शेरवानी जेल से छौटे तो इन लोगों का 
स्वास्थ्य अत्यंत खराब हो गया था। यह लोग विलायत चले गए। आचाय॑ नरेंद्रदेव और श्री संपूर्णानंद 
जी भी इनके बाद छूटे। श्री संपृर्णनंद जी का भी स्वास्थ्य बेहद चौपट हो चन्ठा था। इधर 
शक 7 में यह भावना पैदा होने लगी थी कि अब यह लोग स्वास्थ्य का बहाना कर संग्राम से विमुख 
होंढ इसकी भनक मिलते ही बनारस शहर छोड़ने की आज्ञा भंग कर आचाय॑ जी और संपूर्णानद 
जी तुरंत जेल वापस चले गए। दूसरी घटना १९२३७ ई० की हूँ । सन्‌ १९३७ में काँग्रेस ने प्रांतों 
का शासन संभाला था। यह पं० प्यारेलाल जी के वाद शिक्षा मंत्री हुए और प्रांत में साक्षरता 
आंदोलन' बड़े जोरों से प्रारभ कर दिया। १९३९ में पुनः जल में। अंग्रेजी सरकार ने कांग्रेस 
शासन के बाद भी 'लिटरेसी वीक” मनाना स्यात्‌ हानिकर न॑ समझा। यह 'लिटरेसी वीक' सन्‌ 
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१९३९ में जेलों में भी मनाया गया और इसमें काम करने के कारण उन्हें १५ दिन का “रेमिशन 
मिझा था। इन घटनाओं का निष्क्बं अगर कुछ निकलता हो तो आप निकालें। स्वातंत्र्य संग्राम 
में वह काशी के अग्नदूत रहे हें और जो लोग इनके साथ रहे हे उन्हें प्रयत्न करनेपर भी ऐसी कोई 
घटना याद नहीं पड़ती जब इन्होंने अपने इस कतेव्य को निभाने में तनिक भी संकोच किया हो। 
२० वर्षीय ज्येष्ठ पुत्र का दाह कम समाप्तकर यह वैसे ही लौटे जैसे कुछ हुआ ही नहो। उन दिनों यह 
युवक थे कितु आज वह ६० वर्ष के हो चुूंके हें पर आज भी उनके हृदय की कठोरता, अब भी बैसी 
ही बनी है। कत्तंव्य के लिये वह सब कुछ सहने को तैयार हें। 


सरस्यतो के उपासक 


यह तो में नहीं जानता कि उनकी पहली पुस्तक कब निकली और कौन थी पर सन्‌ १९१३ 
में उनकी 'धर्मबीर गांधी” काशी की ग्रंथ प्रकाशक समिति से प्रकाशित हुई। इसके और पुरुषसूक्त 
के बीच में उन्होंने महाराज छत्रसाल भौतिक विज्ञान ज्योतिविनोद, भारतीय सृष्टिक्रम विचार, 
भारत के देशो राज्य, चेतसिंह और काशी का विद्रोह, सम्राट हषवर्धन, महादजी सिधिया, चीन की 
राज्यक्रांति, मिश्र की स्वाधीनता, सम्राट अशोक, अंताराष्ट्रीय विधान, समाजवाद, स/म्यवाद का विगुल, 
व्यक्ति और राज, अर्यों का आदि देश, गणेश, भाषा की शक्ति, चिह्विलास, व्हेन वी आर इन 
पावर, कास्मागोनी इन इंडियन थाट, इंडिविजुबल एंड स्टेट, ब्राह्मण सावधान, दर्शन और जीवन, 
पुरुष सूक्त आदि लगभग २५, २६ ग्रंथ लिखे। जिस क्रम से मेंने इन पुस्तकों का नाम गिनाया हूं 
पैक उसी क्रम से स्थात्‌ यह न प्रकाशित हुई हों। और संभव हे कि एक दो ग्रंथों का नाम छूट 
भी गया हो। पर इन ग्रंथों के नाम से ही इनकी रुचि की विविधता और बहुज्ञता का परिचय 
मिलता है। आप कहने को तो बी० एस० सी० हें पर दर्शन के प्रकांड पांडित्य के प्रकाश में आलो- 
कित आपका संमान कई विश्वविद्यालय कर चुके हूँ। इन' ग्रंथों के अतिरिक्त आपके समय-समयपर 
प्रकाशित अनेकों लेख विविध पतन्न पत्रिकाओं में आए दिन देखने को मिला करनेहें । 


श्री संपूर्णानंद जी ने ग्रंथ रचना के साथ-साथ पत्रों का संपादन भी किया हूँ। सन्‌ १९३० 
में काशी से टु-डे' नि#ला। अंग्रेजी में। उसके आव संपादक थे और पराइड्कर जी के जेल चले 
जानेपर आपने 'आज' को भी संपादित किया। काशी के जागरण” और उसकी मर्यादा' का भी 


आपने संपादन किया हूँ । 


आपके पांडित्य के प्रति दिवंगता सरोजनी नायडू का राष्ट्र के अनेक विद्वानों के बीच लखनऊ 
विद्वविद्यालय के दीक्षांत समारोह के अवसर वहाँ के छात्रों को संबोधन करते हुए जो आंतरिक 
उद्गार प्रगट हुआ वह किसी शिष्टाचार को निभाने के लिये नहीं, वरन्‌ वह उनकी निसर्ग निःसुत 
सत्य वाणी थी। उन्होंने श्री संपूर्णानंद जी की अनुपस्थिति में लखनऊ विश्वविद्यालय की रजत 
के अवसरपर उन्हें डाक्टर आफ लिटरेचर' की उपाधि देते हुए कहा था कि वह विद्वानों बी 
हे। इस कथन के बाद सरस्वती के मंदिर में पूज। के फूल चढ़ानेवालों में उनका क्‍या स्थान हे इसका 
आप स्वयं निर्णय कर सकते हेँ। 

श्री संपूर्णानंद जी का विस्तृत जीवन चरित्र लिखने के लिये जितने स्थान और समय की आवश्यकता 


देर 
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हूँ वह संप्रति उपलब्ध नहीं हँ। उन्हें जा कुछ करना है उसे अभी उन्होंने प्रा नहीं किया है। 
यद्यपि शासक के रूप में इनकी ख्याति भारतीय सीमा के बाहर जा चुकी हे फिर भी अभी उन्हें 
जो कुछ करना हे वह उस क्षेत्र में नहीं, दूसरे क्षेत्र में। उस दूसरे क्षेत्र की देन ही उनकी अपनी 
देन होगी। उनका संगान हम केवल इसलिये नहीं कर रहे हैं कि वह विद्वान्‌ हैं, इसलिये नहीं 
कि वह राजनीति में ऊँचा स्थात रखते हे, इसलिये भी नहीं कि एकसाथ ही वह शासन के कई 
विभागों का अत्यंत सुगमता और दुढ़ता के साथ संचाकून कर संकते हें । संभव हैँ हमारे इस 
कृत्य में उनके इन गृूणों की ओर भी हमारी दृष्टि हो। पर जिस कारण हमें उनका अधिकाधिक 
संमान करना चाहिए वह उनकी दाहशॉनिक विचारधारा की विशेषता हे। उनकी 'समाजवाद' पुस्तक 
में उन्हीं का रचा एक इलोक हूं: 


जगदभर्त्ताषपि यों भिक्षु: भूतवासाअनिकेतन: 
विश्वगोप्ता5पिदिग्वासा, तस्मे कसम नमो नमः॥ 


जो जगत्‌ का भरण करता है पर आप भिखारी है, जो सब आणियों को निवास देता हैँ पर आप 
बेघर का है, जो विश्व का केता है पर आपनंगा रहता है, उसको बारंबार प्रणाम करनेवाली 
मूर्ति ही बाबू जी की सच्ची झलक हे। जो बाल्यकाल में ही अपने कक्ष से बाहर 'बोलझा ढोनेवाले 
स्त्री-पुरुषों के स्वास्थ्य में अस्वाभाविक परिवत्तेन को देखकर प्रभावित हुआ और जिसकी चिंताधारा 
उसे इस ओर ले गई वह क्यों न' समाजवादी पार्टी से पाथिव रूप से अलग होनेपर भी अपने 
समाजवादी मित्रों का आदरणीय बना रहे ? पर उनकी विचारधारा तो कहीं नहीं रुकती वह उन्हें 
आगे ले जाती हैँ और वह 

इय' विसृष्टियंत आबभूव यदिवादधे यदि वा न। यो अस्याध्यक्ष: परम व्योमन्‌ सो अंग बेद 
यदि वनवेद की कृठिनाइयों पर विजय पाने और सत्य का निदचयात्मक ज्ञान प्राप्त करने के हेतु 
साधनारत हूँ । 


जीवन मुक्त श्री संपूर्णानंद जी का जीवन-चरित्र लिखने जैसा कठिन कार्य करने का मनोरथ लेकर 
ही इन पंक्तियों का लेखक यहाँ इस लेख को समाप्त करता हूँ और परमात्मा से प्रार्थना करता हूं 
कि वह उत्हें दीघंकाल तक अज्ञान के नाश और सत्य की प्रतिष्ठा के हेतु हमारे बीच रखे। 


श्री संपूर्णानंद 


विश्वन(थ शमो 


श्री संपूर्णानंद जी का जन्म काशी के एक प्रतिष्ठित कायस्थ कुल में १ जनवरी सन्‌ १८९० 
को हुआ था। आपके पूर्वज बख्शी सदानंद काशी-राज्य के दीवान थे। आपके पिता श्री विजयानन्द 
जी, माता तथा मातामह सभी कर्मनिष्ठ और साधु प्रकृति के थे। इन तीनों व्यक्तियों का आपपर 
बड़ा प्रभाव है। बचपन से ही आपकी कुशाग्र बुद्धि का परिचय मिलता रहा है। चौदह बर्ष की 
आयु में ही आप हाईस्कूल की कक्षा में पहुँच गये थे कितु उस समय के इस नियम के कारण कि 
परीक्षार्थी सोलह वर्ष की आय्‌ के पहिले हाईस्कूल की परीक्षा में संमिलित नहीं हो सकता, इन्हें 
रुक जाना पड़ा। इस अनिवार्य अवकाश का उपयोग आपने खेंल-कूद में न करके स्थानीय कारमाइकल 
लाइब्रेरी में स्वाध्याय के लिये किया और लरूब्धप्रतिष्ठ अंगरेजी लेखकों की रचनाएँ पढ़ डालीं। 


उनका यह विद्या-व्यसन आज भी जारी है। वायुयान में, रेल में, मोटर में पढ़ते रहते हें। 
मैंने तो इन्हें अपने घर जालिपादेवी से विद्यापीठ पैदल जाते समय रास्ते में पुस्तकें पढ़ते हुए 
पाया हूँ । जब कि पीछे थोड़ी ही दूरपर शिष्यमंडली एक दूसरे का मजाक उड़ाते हुए अपने: समय 
का सदुपयोग” करती हुई चलती थी। मनचाही पुस्तकें न पहुंच पानेपर आपने जेल के पुस्तकाूूय 
से लेकर मामूली किससे कहानी की किताबें पढुं डाली थीं। यही कारण हे कि आप गूढ़-से-गूढ़ और 
साधारण-से-साधारण विषयपर समान रीति से और अधिकारी रूप से बोलते और लिखते हेँ। आप 
बड़ी तेजी से पेज का पेज पढ़ जाते हैँ, उसे व्यवस्थित रीति से स्मरण रखते हूं। इसका यह अर्थ 
नहीं हँ कि सदा अध्ययन ही करते रहते हें या गंभीर बने रहते हें। जब घनिष्ठ मित्रों और विशेष- 
कर बच्चों के बीच होते हे,उस समय कहानी किस्से, चुटकुले कहते और सुनते हें। औरों का 
मजाक उड़ाते हें और दूसरों के अपने प्रति किए हुए मजाक का आनंद भी लेते है| 


स्थानीय क्वीन्‍्स कालेज से बी० एससी० की परीक्षा उत्तीर्ण करने के बाद इलाहाबाद से एल० 
टी० की उपाधि प्राप्त की। उस समय के अध्यापक तथा बाद को युकतप्रांत के शिक्षा-संचालक 
श्री मेकेंजी के बहुत आग्रहपर भी आपने सरकारी नौकरी करना स्वीकार नहीं किया और स्थानीय 
हरिदचंद्र स्कूछ में (अब हरिश्चंद्र डिग्री कालेज) शिक्षक हो गए। यहाँ से प्रसिद्ध देशभक्त राजा 


६ ॥ 


श्री संपूर्णानंद 
महेँद्रप्रताप द्वारा स्थापित वृदावन के प्रेम विद्यालय में चले गए। वहाँ से आप डेली कालेज इन्दौर 
गए। इंदौर से आप प्रधानाध्यापक होकर बीकानेर गए। 


प्रथम महापुद्ध और उसके बाद जलयान-वाला-बाग की घटनाओं तथा बजिटिश गवरनमेंट की 
वादा खिलाफी के कारण देश में स्वाधीनता की लहरें उमड़ रही थीं। महात्मा गांधी के नेतृत्व 
में सन्‌ १९२० में असहयोग आंदोलन आरंभ हो गया। आपने इस यज्ञ में अपनी आहुति देने का 
निएचय कर लिया और बीकानेर राज्य की सेवा छोड़कर देशसेवा के क्षेत्र में आ गए। हृदय की 


पुकारपर अपने जन्मस्थान काशी को सेवा का क्षेत्र बनाया। बहुत शीघ्र ही आपने प्रमुख स्थान 
प्राप्त कर लिया। 


असहपोग आंदोलन की गति तीत्र होती गई। प्रिंस आफ वेल्स के बहिष्कार के कारण 
सारे देश में गिरफ्तारियाँ आरंभ हो गई। स्वाबीनता के युद्ध में काशी का स्थान सदा ऊँचा रहा 
हूँ। आपके नेतृत्व में स्वयंसेवकों के जत्थे सार्वजनिक रीति से सत्याग्रह करने के लिये निकलने लगे। 
तत्कालीन ब्रिटिश सरकार के विरोध की इस वनाग्नि का दृश्य चिरस्मरणीय रहेगा। देशभक्त के 
भावों से भरे हुए भारत की स्वतंत्रता के लिये उत्सुक वीर सैनिक स्वयंसेवकों की सूची में बिना 
नाम लिखाए ही मालाएँ पहिनकर निकल पड़ते थे और गिरफ्तार हो जाते थे। शासक गिरफ्तारियाँ 
करते-करते छाचार और परेशान हो गए थे। जेलों में, हवालातों में, जगह नहीं रह गई थी। 
इस योजना को आरंभ करने का श्रेय आपको हे। अहमदाबाद काँग्रेस के पहिले ही आप गिरफ्तार 
कर लिए गए और एक साल का कठिन कारावास का दंड मिला। आप पहिले बनारस और वहीं 
से रूश्ननऊ जेल भेजे गए। 


चौरी-चौरा कांड के बाद महात्मा गांधी ने सत्याग्रह आंदोलन' स्थगित कर दिया । उसीके 
बाद उनकी गिरफ्तारी हुई और ६ वर्ष का कारावास मिला। सारे देश में एक प्रकार की निष्क्रि- 
यत। आ गई। कौंसिल-प्रवेश के प्रइन पर नेताओं में मतभेद हो गया और रवराज्य पार्टी की 
स्थापना हुई। आप उसमें संमिलित हो गए। हिंदुओं में राष्ट्रीय भावना लाने के विचार से गया 
काँग्रेस के साथ ही क्ाथ हिंदुसभा का भी अधिवेशन किथा गया था। आप भी हिदूसभा सें संमिल्तित 
हुए कितु आगे चलकर राष्ट्रीय विचार के अधिकांश हिंदुओं ने यह सोचकर कि काँग्रेस का समाना- 
न्तर संघटन व्यर्थ है उसे छोड़ दिया। आरंभ से ही आल इंडिया काँग्रेस कमेटी, प्रांतीय काँग्रेस- 
कमेटी, जिला तथा शहर काँग्रेस कमेटी के सदस्य हें। कई वर्षोतक संयुकतप्रांतीय काँग्रेत कमेटी के 
प्रधान मंत्री, बनारस जिला तथा शहर काँग्रेस कमेटियों के अध्यक्ष रहे हूँ। 


बीकानेर छोड़कर आने के बाद प्रसिद्ध देशभवत स्वर्गीय जिवश्रसाद गुप्त के आमंत्रणपर आपने 
स्थानीय ज्ञानमंडलू द्वारा प्रकाशित मर्यादा! मासिक दत्रिका का संपादन भार ग्रहण किथा। अंता- 
दाष्ट्रीय विधान नामक ग्रंथ हिंदीभाषा में लिखा जिसका विद्वानों ने बड़ा आदर किथा । कहा जाता 
हूँ कि इसप्रकार एक पुस्तक में अंतर्राष्ट्रीय विधान के संबंध की इतनी ज्ञानव्य बातों को समायेश 
बहुत कम छेखक कर पाए हेँं। आपने हिंदी दैनिक आज तथा उसीकी ओर से निकलनेवाले अंग्रेजी 
दैतिक 'दुडे! का बड़ी योग्यतापूर्वक संपादन किया था । देश की विभिन्न समस्याओंपर आप सदा 


इ्े५ 


संपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 
ही हिंदी तथा अंग्रेजी के पत्रों में लिखा करते हूं। काशी से काँग्रेस सामजबादी दल की और से 
निकलनेवाले हिन्दो सप्ताहिक जागरण” का भी आपने संपादन किया था। 


आ्थिक कारणों से 'मर्यादा' का प्रकाशन स्थगित हो जानेपर आपने काशी विद्यापीठ 
में दर्शन अध्यापक का परदग्रहग किया। दर्शन के साथ-स,थ आप अंताराष्ट्रिय विधान का भी अध्या- 
पन करते थे। आपके शिष्यों में श्रीराजाराम शास्त्री, श्री ललबहादुर शास्त्री, श्री कमलापति शास्त्री, 
श्री हरिहरनाथ शास्त्री, श्री बालकृष्ण केसक्र आदि देश में महत्वपूर्ण पदोंपर हे और उनका प्रमुख 
स्थान हे। आप दर्शन, राजशास्त्र, साहित्य, इतिहास, ज्यौतिष आदि गूढ़-से-गूढ़ विषयों के मर्मब हें 
और बड़ी ही सरलता से समझाते हें। बड़ी लगन से शंकाओं का क्षमाधान करते हें। अपने साथियों 
को सदा अध्ययन की ओर प्रेरित करते रहते हें। आकराश-दर्शन और तारों की गति-विधि के अध्य- 
यन में आपको विशेष रुचि है। आप इस बात से सदा दुखी रहते हैँ कि आजकल के सार्वजनिक 
कार्यकर्ताओं में अध्ययन की रुचि नहीं ह॑ वे अपने को जन्मसिद्ध नेता मान छेते हें और अन्य देशों 
की भाँति अपन से बड़ों के साथ काम सीखना आवेश्यक नहीं समझते। आजकल आप काशी विद्या 
पीठ की निरीक्षण सभा के अध्यक्ष और उसकी पोषक श्री हरप्रसाद शिक्षा निधि के संचालक हूं। 


काँग्रेत के यह निर्णय करनेपर कि काँग्रेस कार्यकर्ताओं को स्थानीय शासन में भी योग देना 
चाहिए, बनारस में भी कॉग्रेपजन ने म्युनिसिपलत निर्वाचन में भाग लिया। डाक्टर भगवान्‌ दास 
जी की अध्यक्षता में बोर्ड बना। अ।प स्थानीय म्युनिस्िपल बोड़् के सदस्य चुने गए और शिक्षा, 
चूंगी तथा स्वास्थ्य समितियों के अध्यक्ष रहे। उस समय आपने बड़ी कुशलता हे इन विभागों का 
संचालन किया और पुराने अधिकारियों के स्थानपर नए योग्य कर्ंचारियों की नियुक्ति करके काया 
पलट कर दी। काशी नगरी को सुंदर ओर स्वस्थ बनाने की आपको सदा चिता रहती हूँ। बनारस 
में इंप्रूवमेंट ट्रस्ट” बनाने के छिये आप सन्‌ १९३७ से ही उद्योग कर रहे थे। अब इंप्रूवमेंट ट्ूस्ट' 
स्थापित कराने में सफल हुए हूँ। 


सन्‌ १९२६ के चुनाव के समय काँग्रेस कार्य -कर्ताओं में राष्ट्रवादिता और हिंदू हित के नामपर 
मतभेद हो गया और बढ़ता ही गया । हिंदू-मुस्लिम वैमनस्थ के कारण सारे देश का 
वापु-मंडल विषाक्त हो गया था। हिंदू-हित के नामपर बहुत-सी प्रतिक्रियागदी जक्तियाँ कांग्रेस का 
विरोध करने के लिप्रे आगे बढ़ आई थीं। देश में कई स्थानोंपर काँग्रेस उम्मेदवारों की हार हुई किन्तु 
बनारस दाहर में काँग्रेध की शानदार जीत हुई और आप युक्‍्तओंतीय कौसिल के सदस्य चुन लिए 
गए। अपनी कार्य-कुशछता और स्पष्टवादिता से आपने अपना प्रमुख स्थान बना लिया था। और वर्षो तक 
आप कॉौंसिल के कांग्रेस दलके मन्त्री थे । सन्‌ १९२८ में इंडिपेंडेंस आफ इंडिया लीग की स्थापना 
होनेपर आप उसमें भी संभिलित हुए। सन्‌ १९३० की १ जनवरी को कांग्रेस के लाहौर के अधि- 
वेशन में पूर्ण स्वाधीनता का ध्येय निदिचत हो जाने पर तथा सत्याग्रह आरंभ होनेपर काँग्रेस के आदेशान- 
सार आपने युकतप्रांतीय कौंतिल से त्याग-पत्र दे दिया। है 


सन्‌ १९२६ के चुनाव में राष्ट्रवादिता और हिंदृहित के नाम पर काँग्रेस के कार्यकर्ताओं में 

जो मतभेद हो गया था वह बढ़ता ही गया। इसके फलरवरूप प्रांत में काँग्रेस का कार्य विश्यृंखल 

होने लगा। कार्य की सुविधा के छिये प्रांतीय काँग्रेस कमेटी करा क्रार्यदय प्रयाग से बनारस हस्तां- 
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तरित किया गया। आपने प्रधान मंत्री का कार्यभार सँसाला। यह समय भारत .के लिये परीक्षा 
की घड़ी थी। आंदोलन शियिलू हो गया था और चारों ओर निराशा छा गई थी। भावी सुषारों 
के प्रश्न पर विचार करने के लिये ब्रिटिश गवर्नमेंट ने सर जान साइमन की अध्यक्षता में शाही क्रमोशन 
नियुक्त किया। इसमें एक भी भारतीय सदस्य नहीं रखा गया। इससे सारे देश में, सब दलों ने 


उसका घोर विरोध किया। साइमन कमीशन पहिले-पहिल बनारस आया। यहाँ काले झंडों और 
विरोधी जूलूसों से जैसा बहिष्कार हुआ वैसा देश में कहीं नहीं हुआ । आपने उसमें प्रमुख भाग लिया था। - 


भाष सैनिक शिक्षा तथा अनुशासन के बड़े पक्षपतती हेँ । काँग्रेस कार्यकर्ताओं में संयम तथा 
अनुशासन लाने के लिये आपने काशी में चेतसिह शिक्षण-शिविर का आयोजन किया था जिसमें 
प्रांतभर के चूने हुए स्वयंसेवकों को छः सप्ताह तक शारीरिक और मानसिक दिक्षा दी गई थी । 
इसके बाद भी प्रांत का स्वथ॑ं-सेवक विभाग आपके निरीक्षण में रहा और सन्‌ १९३६ की लखनऊ 
काँग्रेस में आप स्वयंसेवकों के सेनापत्ति थे। मंत्रिवद ग्रहण करने के बाद आपने छात्रीं को सेनिक 
शिक्षा दिलाने का आयोजन किया। आज विद्यालयों के छात्र जब सैनिकों की भाँति अनुशासन में 
चलते हूँ तो मालूम होता हैँ कि ये छात्र आगे चलकर भारत की सब प्रकार की कठिनाइयों से 
रक्षा करने में समर्थ होंगे । 


भारत सरकार ने सेन। के भारतीयकरण पर विचार करने के लिये श्री स्कीन की' अध्यक्षता 
में एक समिति नियुषत की थी। स्वर्गी4 पंडित मोतीलाल नेहरू उसके सदस्य थे। काँग्रेस कार्य- 
कर्ताओं में संपूर्णानंदजी ही इस विषय के विशेषज्ञ हें, इस कारण पंडित जी ने अपनी महायता के लिये 
आपको विद्यापीठ से विशेष आमंत्रग पर बुछाया था। 


सन्‌ १९३० में सत्याग्रह आंदोलन आरंभ होनेपर काशी उसमें सदा की भांति आगे रहा। 
आप सत्याग्रह-संग्राम के प्रथम संचालक नियुक्त किए गए और नमक-बनाने के अपराध में आदकों 
डेढ़ वर्ष के कठोर कारावास का दंड मिला। सारे देक्ष में सत्याग्रह बड़े उत्साह और श्ञान से होता 
रहा। इसके फलस्वरूप मार्च १९३१ में गाँवी-इविंग समझौता हुआ और आप विजयी सेनानी की 
भाँति कारागार से वापस आए और पुनः कांग्रेस को शक्तिशाली बनाते सें लग गए। १९३१ में 
समझौते को पूरा कराने की चेष्टा टोनी रही। दूसरी गोलमेज परिषद्‌ में संभिलित होने के लिये 
महात्मा गाँधी लंदन गए कितु देश की राजनीतिक स्थिति दिनंपर दिन विषम होती गई, यहाँतक कि 
लंदन की काफ्रेप से लौटते ही महात्मा गाँधी गिरफ्त(र करके यरवदा जेल में नजरबंद कर दिए गए । 


६ जनवरी १९३२ को दूसरा सत्याग्रह आंदोलन आरंभ हो गया । शहर में दफा १४४ छगी 
थी। उसे तोड़कर जुलूस निकछा और टाउनहाल में सार्वजनिक सभा हुई। उसमें भाषण करने के 
अभियोग आप, श्री शिवप्रसाद गुप्त, श्री बैजनाथ सिंह, श्री कृष्णचंद्र शर्मा और श्री तारापद भट्टाचार्य 
गिरफ्तार किए गए और ६ महीने की सख्त सजा हुई। जुछाई में जेल से छौटने पर आप पुनः 
गिरफ्तार किए गए और एक सार की सजा हुई। इसबार आप रायबरेली तथा झाँसी की जेलों में रहे । 


सत्याथ्रह आंदोलन स्थगित होने पर आचार्य नरेंद्र देव आदि के साथ आपने कांग्रेस सोशलिस्ट 
पार्टी की स्थापना में भाग लिया। आप उसके बंबई में होनेवाले दूसरे बाधिक अधिवेशन के सभापति 
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थे। आप सदा से ही समाजवादी विचारधारा के पोषक रहे हूँ। तत्कालीन ब्रिटिश गवर्नमेंट तो 
आपको हमेशा रूप्न का पक्षपाती समझती रही। जब सन्‌ १९३० में आपने अंग्रेजी में 'छेत वी 
आर इन पावर' नामक पुस्तिका प्रकाशित की। उस समय पूंजीपतियों और जमींदारों में खलबली 
मच गई थी। आज भी आपकी विचारघारा वही है। आपका 'समाजवाद' ग्रंथ बड़ी ही उच्च कोटि 
का है। इस समय उसक। पाँचवाँ संस्करण प्रकाशित हुआ है। अपने विषय का हिंदी में सर्वोत्तम 
ग्रंथ होने के कारण हिंदी-स।हित्य-संमेलन हारा इसपर श्रीमंगला प्रसाद तथा श्री मुरारका पारितोषिक 
मिल बूका है। आप पूना में होनेवाले हिंदी-साहित्य-संमेलन के सभापति चुने गए थे कितु जेल में 
होने के कारण समापतित्व न कर सके। 


सन्‌ १९३४ के नए गवंमेंट आफ इंडिया ऐक्ट के बनने के बाद काँग्रेस ने केंद्रीय और प्रांतीय 
धारा सभाओं के चूनाव में भाग लेने का निश्चय किया। १९३६-३७ के चुनव में देश में एक अपूर्व 
जागूति आ गई। प्रांतीय धारा-सभाओं में काँग्रेस का प्रबल बहुमत हो गया। इसके फलस्वरूप 
काँग्रेस ने प्रांतों में पद-अ्रहण का निश्चय किया और युकक्‍्तश्रांत में पंडित गोविंद वलल्‍्लभ पंत के 
प्रधान-संत्रित्व में मंत्रिमंडल बना। आपको शिक्षा का महत्वपूर्ण विभाग सौंपा गया। कार्यभार ग्रहण 
करते ही आपने शिक्षा में क्रांतिकारी परिवर्तन आरंभ कर दिए। सारे प्रांत में साक्षरता-प्रसार का 
आंदोलन चलाया। बेसिक स्कूलों की स्थापना की। दिक्षा-व्यवस्था में आमूल परिवर्तन करने के लिये 
आचार्य नरेंद्रदेव की अध्यक्षता में समिति नियुक्त की। जिसने देश के प्रमुल्न शिक्षा-शास्त्रियों के 
सहयोग से विश्वविद्यालय, माध्यमिक तथा प्रारंभिक शिक्षा के पाठक्रम रीतिनीति, आचार-मर्थादा 
की समस्यापर विचार किया और अपनी महत्वपूर्ण रिपोर्ट दी। इसके अनुसार कार्यारंभ होने के 
पहिडे ही सन, १९३९ में तत्कालीन सरकार और कांग्रेस में मतभेद हो गया और कांग्रेस ने प्रांतों 
में पद-त्यांग कर दिया। 


इस समय दूसरा महापुद्ध चल रहा था। काँग्रेस और सरकार का पार्थक्य बढ़ता गया और 
सन्‌ १९४० में महात्मा गांधी के नेतृत्व में व्यक्तिगत सत्याग्रह आंदोलन प्रारंभ हो गया। काशी में 
आपने इस आंदोलन' का श्रीगणेश किया और डेढ़ वर्ष का कारावास मिला। व्यक्तिगत सत्याग्रह 
आंदोलन के चलते हुए ही गवर्नमेंट ने फिर समझौते की बात शुरू की | उसमें सफलता न मिलनेपर 
महात्मा गांधी ने भारत छोड़ो' आंदोलन आरंभ किथा। बंबई में अखिल भारतीय कांग्रेस कमेटी के 
निर्णय करते ही, दूसरे दिन ९ अगस्त १९४२ को प्रातःकाल महात्मा गांधी गिरफ्तार कर लिए गए। 


बनारस में उसी दिन आप भी अपने अस्य साथियों सहित गिरफ्तार करके बनारस जिला जेल में 
रखे गए। 


भारत के कोने-कोने में आंदोलन जोर पकड़ता गया। आसेतु हिमारूथ ब्रिटिश शासन का 
पंजा ढीला होने लगा। ऐसा आभास होने लगा कि ब्रिटिश शासन समाप्त हो गया। सरकारी 
कचहरियों, थानों पर झंडे फहराएं जाने छगे। आंदोलन इतना तीब्र होने पर इसकी विशेषता यही थी 
कि किसी की व्यक्तिगत संपत्ति का कोई नुकसान नहीं हुआ। जो कुछ तोड़-फोड़ हुई वह सरकारी 
संपत्ति की हुई। इस बार चिट्ठी, मुलाकात, किताबों, अखबारों का आना बंद हो जाने के कारण 
आपको विशेष कष्ट उठाना पड़ा। यहाँतक कि वेद, दर्शन तथा साहित्य की पुस्तकें भी जेल में 
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नहीं पहुँच पाती थीं। पुस्तकों का अभाव श्रीसंपूर्णानंद जैसे विद्या-व्यसनी के लिये बड़ा ही कष्टकारी 
था। आप ध्रायः ८ महीने के बाद बनारस के जिछा जेल से बरेली सेंट्रल जेल भेजे गए। ह 


भारत छोड़ो आंदोलन की तीव्रता घटती गई। घोर अत्याचारों के फलस्वरूप सारे देश में 
निराशापूर्ण वातावरण हो गया। इसी निराशापूर्ण स्थितिमें आप नजरबंदी से छोड़ दिए गए। जेल से 
आते ही आप तथा माननीय श्री पुरुषोत्तम दास जी टंडन ने काँग्रेस के कार्यकर्ताओं को एकत्र करके 
काँग्रेस असेंबली की स्थापना की, और यह साहस पैदा किया कि काँग्रेस कार्यकर्ता मिलजुरू सके। 
बिखरी शक्तियों का फिर से संघटन आरंभ हो गया और कांग्रेस फिर से दिनपर दिन शाक्षित प्राप्त 
करती गई। सन्‌ १९४६ में हुए चुनावों में काँग्रेस का प्रबल बहुमत निर्वाचित हुआ और प्रांतों में 
फिर से पद-प्रहण करने का निश्चय हुआ। युक्‍्तप्रांत में फिर माननीय पंडित गोविंद वल्लभ पंत के 
प्रधान मंत्रित्व में मंत्रिमंडल का संघटन हुआ और आपको शिक्षा, सूचना तथा श्रम-विभाग सौंपे गए। 
आगे चलकर आपको अर्य-विभाग का भी कार्य संभालना पड़ा । इस समय भी आप शिक्षा, अर्थ 
तथा श्रममंत्री हें । 


सन्‌ १९३७-१९३९ के कार्यकाल में शिक्षा प्रसार तथा शिक्षा प्रचार की जो योजनाएँ आपने 
बनाई थीं, उनके पूर्णरूप से सफल होने के पहिले ही कांग्रेस ने पदत्याग कर दिया इसके फलस्वरूप 
आपने शिक्षा में जो नए सुधार आरंभ किए थे वे रुक गए। फिर काये हाथ में लेनेपर आपने दूने 
उत्साह के साथ उसको आरंभ किया। सन्‌ १९४५-४६ में जहाँ शिक्षापर ३ करोड़ १८ लाप्ल 
रुपया व्यय होता था, १९५०-५१ के आय-व्ययक में ७ करोड़ से अधिक रुपए की व्यवस्था 
की गई हूँ। प्रतिवर्ष ४४०० नए स्कूल खोलने की व्यवस्था की गई हँ। इस योजना के अनुसार 
अबतक ११,१५० स्कूल खोले जा चुके हें। अब सब म्युनिसिपल बोर्डों में अनिवाय प्रारंभिक शिक्षा 
की योजना कार्यान्वित हो रही हूँ। माध्यमिक शिक्षा के लिये स्कूल और कालेजों की संख्या 
१९३६ की ६ गुनी हो गयी है । बालिकाओं की शिक्षा में भी आशातीत सुधार हुए हैँ। 
इलाहाबाद माँ मनोवैज्ञानिक शिक्षण केंद्र खोला गया है। फैजाबाद में समाजसेवा की शिक्षा के लिये 
विद्यालय खोला गया है जिसमें १० महीनेतक शिक्षा प्राप्त करना सरकारी नौकरियाँ पाने के लिये 
अनिवायं हूँ। स्कूलों में सैनिक शिक्षा की व्यवस्था की गई हँ। वह दिन दूर नहीं हे जब हमारी 
इन शिक्षा-संस्थाओं से सुयोग्य विद्वानों के साथ-साथ सुयोग्य सैनिक भी मिलेंगे। 


संस्कृत की शिक्षा में आमूल परिवर्तन करने के लिये आपने डा्वटर भगवान्‌ दास जी की 
अध्यक्षता में संस्क्रत के विद्वानों की एक समिति नियुक्त की थी। उसकी रिपोर्ट के अनुसार धिक्षा- 
क्रम में परिवततन करने के लिये आपने यूकतप्रांत की संस्कृत की विक्षा-संस्थाओं के संचालकों का एक 
संमेलन बुलाया था। जिसको परामर्श के अनुसार संस्कृत शिक्षा की योजना में परिवर्तेत किया जा 
रहा है। काशी में संस्कृत विश्वविद्यालय बनाने की सब व्यवस्था पूरी हो गई है । आशा है शीघ्र ही 
विश्वविद्यालय का कार्य आरंभ हो जायगा। अबतक संस्कृत के अध्यापक तथा छात्र जो अपने को 


शासन तथा समाज से उपेक्षित समझते थे, अब वे भी अपने को औरों के समान समझने लगेंगे। 


प्राथमिक पाठशालामों के शिक्षकों की जो दयनतीय आधिक स्थिति हैं, उनको आज जो 
पुरस्कार मिलता हूँ उसमें वह इस भीषण महंगी में अपना तथा अपने परिवार व पोषण नहीं कर 
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सकता । इसी कारण अनेकबार हड़ताल हुई। आपने उनका वेतन क्रम २५) से ६०) तक कर 
दिया हूँ तथा इसका आश्वासन दिया है कि प्राथमिक शिक्षकों के वेतन क्रमपर भी शीक्र ही 


विचार किया जायगा। आशा है कि आपके शिक्षा-तथा अर्थ मंत्रित्त काल में इन गरीब शिक्ष को 
की स्थिति भी सुधर जायगी। 


श्री संपूर्णानंद जी साहित्यिक हैं। राजनीति में व्यस्त रहने के कारण अनेकबार अपने भ्रंथों 
पर ही उन्हें जीविका के लिये निर्मेर रहना पड़ा हूँ। इसप्रकार साहित्यिक की कठिनाइयों से ये 
भलीभाँति परिचित हें। अतएवं शिक्षामंत्री के पद से वे साहित्यिकों को प्रेरणा देने एवं उनकी 
प्रतिमा के विकास के लिये ५० हजार रुपये वाषिक सहायता देते हें। साहित्यिकों को इसप्रकार राज्या- 
श्रय स्वतंत्र भारत के प्रांतों में अनूठी बात हे। 

ऐसी ही एक नई योजना संग्रहालयों को पुनरुज्जीबित करने की हैँ । समाजश्ञारत्र के अध्या- 
पक के नाते इतिहास की शिक्षा में सजीवता की दृष्टि से इन संग्रहालयों के महत्व को ये भलीभाँति 
जानते हैं, अतएवं उनका लक्ष्य है कि जहाँतक संभव हो प्रत्येक नगर में संग्रहालय स्थापित किए. जाय 
जिससे छात्र वहाँ जाकर तत्कालीन ऐतिहासिक परिस्थिति का वास्तविक अवलोकन कर सकें। 


श्रम-विभाग की ओर भी आपने पर्याप्त ध्यान दिया हूँ। वर्तमान शासन के लिये पूंजीपतियों 
और श्रमजीवियों की समस्या सुलक्षानें का काम सदा ही सामने रह! हैँ। शासन-कार्य ग्रहण करते ही 
आपने होनेवाली हड़त/लों का बड़ी कठोरता से दमन किया इससे आपकी लोकप्रियता में घबका लगा 
कितु उत्पादन कार्य में सफलता मिली । आप समझौता बोर्ड वकस कमेटी तथा श्रमिक अदालतों 
की स्थापना करके श्रमजीवियों की समस्या का समाधान करने की चेष्टा कर रहे हें। आजकल 
मिल मालिकों को भी अपने दृढ़त!पूर्वक श्रमजीवियों की समस्या की ओर ध्यान देने के लिये विवश 
किया है। उनके लिये श्रमिक अफसरों की नियुक्ति अनिवार्य कर दी है। सुयोग्य श्रमिक अफसर 
मिल सकें इसके लिये ट्रेड यूनियन के कार्यकर्ताओं, वर्तमान श्रमिक अफसरों तया सुयोग स्नातकों को 
एकवर्ष की शिक्षा देने की व्यवस्था आपने काशी विद्यापीठ में की हँ। जहाँ शिक्षा प्राप्त करके वे 
नए और उपयोगी दृष्टिकोण से श्रमजीबियों की सहायता कर सकेंगे। आप अमेरिका में होनेवाले 
अंतर्राष्ट्रीय-अम-संमेलन में भारत के प्रतिनिधि मंडल के नेता की भाँति संमिलित हुए थे। 


आप संवत्‌ २००३ से २००५ तक नागरी प्रचारिणी सभा के अध्यक्ष रहे। इस कार्यकाल 
में आपने उसके कार्यों को विशेष गति दी और आज भी उसकी सब प्रकार से सहायता करते रहते 
है। प्रसाद-परिषद्‌ के आप स्थापक सदस्य हें और १९४० से १९४४ तक आप उसके अध्यक्ष रहे हें। 
यह कहने में अख्ूक्ति ले होगी कि उसके अधिकांश कार्य आप की प्रेरणा तथा प्रोत्साहन के 
फल हैं। 


आपका कार्यक्षेत्र तो वस्तुतः पठन-पाठन, ग्रंथ लेखन का हूँ कितु जबतक भारत पराधीनता के 

बंधन में था, आपने स्वाधीनता संग्राम में योग देना अपना कर्तव्य समझा है। कितु आपकी अद्भुत 

प्रतिभा के कारण आपकी साहित्य-सेवा पर उससे कोई व्याघात नहीं पहुँचा। आपको राजनीति में 

समय लगाने से संतोष नहीं होता। आपकी लिखी पुस्तकों का देश तथा विदेक्षों में बड़ा आदर हैं। 

आपके समाजवाद तथा गणेश' के अन्य प्रांतीय भाषाओं में अनुवाद हो रहे हे। चिद्चिलास का संस्कृत 

अनुवाद छप रहा हूँ। लोगों को आचदर्य होता हैं कि राजनीतिक कार्यो में इतना व्यस्त होते हुए, विभिन्न 
हु 


श्रीसंपूर्णान॑ंद 


कष्ट झेलते हुए भी आप अध्ययन और ग्रंथ लेखन के लिये इतना समय वौसे निकाल पाते हैं । 
निकट से देखने से जान' पड़ता हे कि इसका कारण आपका पवित्र चरित्र और तपोमय जीवन हूँ। 
एक ओर यदि माघ के सबेरे ४ बजे, रात के रखे हुए ठंडे पानी से स्नान करके लुले मदान में बेठ- 


कर आपको पूजन करते हुए देखकर आदचर्य होता है तो दूसरी ओर छोटे से कमरे में भीषण गर्मी 
पुस्तकों के बीच बैठे हुए ग्रंथों की रचना करते हुए देख कम विस्मय नहीं होता हें । 
माननीय श्री संयूर्णानंद जी द्वारा लिखित पुस्तकों की सूची 
क्रम सं ० नाम पुस्तक - प्रकाशक सन्‌ 
१. धर्भवीर गांधी ग्रंथ प्रकाशक समिति, काशी, १९१४ 
२. महाराज छत्रसालू ग्रंथ प्रकाशक समिति, काशी १९१६ 
३. भौतिक विज्ञान नागरी प्रचारिणी सभा, काशी १९१६ 
४. ज्योतिविनोद नागरी प्रचारिणी सभा, काशी १९१६ 
५्‌. भारतीय पृष्टि क्रम विचार नागरी प्रचारिणी सभा, काशी १९१७ 
६. भारत के देशी राष्ट्र प्रकाश पुस्तकालय, कानपुर १९१८ 
७. चेतसिंह और काशी का विद्रोह प्रताप कार्यालय, कानपुर १९१९ 
८. सम्राट हववर्बन गाँवी हिंदी पुरतक भंडार, बंबई, १९२० 
९, महादजी सिधिया हिंदी ग्रंय रत्नाकर कार्यारूय, बंबई, १९२० 
१७. चीन की राज्यक्रांति प्रकाश पुस्तकालय, कानपुर १९२० 
११. मिश्र की स्वावीनता सुरूभ ग्रंथ प्रधारक मेडल, कठकत्ता १९२२३ 
१३. सम्राट अशोक प्रकाश पुस्तकालय, कानपुर १९२४ 
१३. अंताराष्ट्रीय विधान ज्ञानधंडल लि० काणी (दो संस्करण) १९२४ 
१४८. समाजवाद श्री काशी विद्यापीठ, काशी, पाँच सं०» १९३६ 
१५. साम्यवाद का विगुल काशी पुस्तक भंडार, काशी १९३६ 
६. व्यक्ति और राज हिंदी पुस्तक एजेंसी, काशी १६६० 
१७. आरयों का आददिदेश लीडर प्रेस, इलाहाबाद १०४१ 
१८. दर्शन और जीवन छी इर प्रेम, इलाहाबाद ११४१ 
१९, ब्राह्मण सावक्षान झआनभंइल स्ि०, बनारस, १९४६ 
२० चिद्विलास ज्ञानपंडल न्वि०, बनारस, १९४४ 
२१. गणेश श्री काशी विद्यापीठ, काशी १९४५ 
श्र. भाषा की गक्ति ज्ञानमंडल ि०, बनारस, १९४५ 
२३. पुरुष सूकत शारदा प्रकाशन-मंदिर, बनारस १९४७ 
अंग्रेजी की पुस्तकें :-- 
२४. ब्हेन वी आर इन पावर, 
(अंग्रेजीमें ) स्वयं १५३३१ 
२५. कास्मोगीनी इन इंडियन थाट 
(अंग्रेजी में) काझी विद्यापीठ, बनारस, १५४९ 
२६... इनडिविजुअ एंड स्टेंट किताबिस्तान, इल्ठाहाबाद, १९८४ 
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आप बड़ी कठोरता से समय का पालन करते हें। आपका सब से बड़ा गुण हे कि आप शीक्ष 
ही विषयों, का सार प्रहण कर छेते हें। यही. गुण है जितसे आप ओऔरों को आकर्षित फरलें हूँ। 
आपने जीवन में पुत्रशोक, पत्नीशोक सभी आया है किंतु आपने उसको 'बड़े साहस के साथ सहन 
किया। आप अपने आश्रितों के योगैश्ेम का विचार किए बिना ही साहस के साथ कठिन से कठिन 
कार्य में लग जाते हे और उसमें पड़तेवाली कठिनाइयों का सामता करते है । अन्य सरस्वती भक्तों की 
भाँति आपपर भी प्रायः जीवनभर रूपमी की अकृपा ही रही है कितु फिर भी उस थोड़ी सामग्री 
से आप अन्य छोगों की भी सहायता करते रहे हें। 


इतने गुणों के रहते हुए भी आपके घनिष्ठ मित्रों और अनुयायियों की संख्या बहुत ही 
कम हूँ । इसका कारण यही है कि देखने में आपका व्यवहार बहुत रूखा रहता है । जो लोग 
अपनी किसी सिफारिश के लिये जाते हूँ उन्हें आपसे बड़ी निराशा होती है । आप किसी को भी 
अपनी लंबी कहानी देर तक नहीं सुनाने देते। जहाँ उसने बातें शुरू की आप उसकी बातों का सारांश 
थोड़े ही शब्दों में कहकर उसका बोलना बंद कर देते हें और अपना दो-टुक जवाब बतलछा देते हें। 
आप किती को संदिग्ध स्थिति में डालना बिलकुल नहीं पश्चंद करते। इसका एक सुफल तो यह होता 
है कि आप से मिलने वाझा व्यक्ति संदेह में नहीं रह जाता। उसे जहाँतक आपक्ता संबंध है, अपनी 
स्थिति स्पष्ट हो जाती है कितु आज का सामाजिक व्यक्ति इस प्रकार की बातों का अभ्यासी 
नही होता; इससे उसके हृदय को चोट लगती हैँ। आपमें अनुशासन प्रियता हैं। जिसको जो 
काम सौंपते हें उसे पूरी जिम्मेदारी के साथ करने देते हें । उसमें दखल नहीं देते। उसकी सफलता 
के लिये प्रशंसा करते और असफलता या बेवकूफी के छिये डॉटते मी है। उनकी हादिक प्रशंसा या 
निवा उनके चेहरे और वाणी में स्पष्ट हो जाती हैँ। 


में! अपनी श्रद्धांजलि अपित करते हुए भगवान्‌ से यही प्रार्थना करता हूँ कि वह आपको सुखी 
ओऔर स्वरथ रखें, जिससे अनेक वर्षोतक देश और समाज के साथ-साथ शिक्षा और साहित्य के क्षेत्र 
में नेतृत्व प्रदान करते रहें। 


(६६०४) &७ ॥& .8]॥ ॥02४9 ४0४ +४॥०)।४६ 





हक री बी) 
+ ४८ /र « 


(० /9/% 
-न्क॥ मी 


तक जर्नण इ०++८ इंशर+--6/7:४<” 
४२2१०: 


हु उल्यदुलओ कदमर4त 26 शट्दल॑पपर 
हओ है. 2, है / 4३४३ ४. छ- तप 
४; 2 अमर 2८८ (6४० ३६६५० 3८-4९ 
कारन रचना 20 इच्-ुनकबबक 220, 
४३४० परे ी-९--2०० +२ / (०३४० 
'>्ग्पयर, री पी ४०- .है-ईगट.+०५| 
२४ बट (० €22० जी ६१६९९ 
8.6 2५० जे हू [थ+०क- टैमैए%क:... फडट (० 
. (ह-सड ०, कुन्हक हि श्र 40४६ 





४००३०, ५26 र 2 42/०/६ 2१५ १६६ 
397२4६ :उ्म(८०क + कप १५८० ४४ंगर्कज। 


4६//४ | 





बह कक 


महक कि तल लीक 
3 पक जे "ट +>नै-.ह३/:१६:०२॥ 

ह / जे -रच्पी 

हज -+ प्‌्सजम- +-+7६.“बह ५ 

>/.१६०८१९&" १३००० 2० ०2 ०८ 
हि अ्ये2म ०८ --+2 2808. :2«७क -27(४ 

हर -है/?+ (छँ -उग-क.. ंः |; 

कद हम हक. ४ कक | 








/ध ५ जाए उ्ीधटिटाको! 4 


श्री संपूर्णानंद ( पीछे बायी ओर खडे 
१९१८ 


जि 





विद्यापो: परिकारके साथ ( 


हि 


श्री संपूर्णानंद काशी 


््थ 





"पक ८. 
कि. 
श्री संपूर्णनिद ( सन रिबार ) 
१९०८ 





श्री! संपूर्णान॑ द 


१०३७० 





0 
छ 
कण 
एच 
् 


श्री संपूर्णानंद ( 





जेल से छूटनेपर थ्री संपूर्णानंद (कानपुर में ) 
१०८१ 





टी विद्यार्प पनिवार 90४१. ) 
के कु े 
काणा 5 


 ( अमेरिका ) 


फ्रासिसक 


न 





(22०3) <७०५६८॥४ ४ ०१८०४ ७ ७०/४-४४६ 222५2/६ ७(+०]४१६) 4+%9/५]।+ ०४७ >]-]॥० ७४६ 
्डं हि न्‍ 4; न <£+2]7 0८ 2/-]08 ४१४ 


#! 





(29 ०3) का ७ & ॥॥00॥9]४ | &॥॥६ +-४ | 0॥६ ०७०१६ $ २४२ ६००४४ 39] ०४०४ ४. (/&८॥६६ ) 4%0५८|॥४ &<4/5 3220०) ७ 3४ 








डाक्टर संपूर्णानंद 
१९८९ 


